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ஸ்ரீமதேஸ்ரீலக்ஷ்மீ ந்ருஸிம்ஹ பரப்ரஹ்மணேநம: . .. 
்‌ ஸ்ரீமதே ஸ்ரீ லக்ஷ்மீ ந்ருஸிம்ஹ திவ்யபாதுகா ஸேவக 
ஸ்ரீவண்ணடகோப ஸ்ரீநாராயண யதீந்த்ர 
it மஹாதேசிகாயநம: 


இந்நூலைப்‌ பற்றி........ 


எம்பெருமானால்‌ மயர்வறமதிநலம்‌. அருளப்பெற்ற ஸ்வாமி 
நம்மாழ்வார்‌ திருவாய்மொழி முதல்‌ பாசுரத்தில்‌ ''உயர்வற 
உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ துயரறு சுடரடி தொழுது எழு என்‌ 
மனனே”: என்கிறார்‌. இறைவன்‌, தான்‌ எல்லாநற்குணங்களுக்கும்‌ 
இருப்பிடமாய்‌ இருக்கிற இருப்பைக்‌ காட்டி ஆழ்வாரை 
வணங்குவித்தான்‌. அவ்வணங்குதலும்‌ அவனே காட்டித்‌ தந்த 
சோதி வெள்ளத்‌ இருமேனியின்‌ திருவடியில்‌ சிரம்‌ தாழ்த்தும்‌ 
செய்கையாம்‌ என்றும்‌, அதுவே பிறவித்‌ துயரறுக்கும்‌ சாதனம்‌ 
என்றும்‌ தன்‌ மனத்துக்கு உரைக்கிறார்‌ ஆழ்வார்‌. 


இறைவன்‌ அனைத்து நற்குணங்களும்‌ நிரம்பிய பெரும்‌ 
குணக்கடல்‌ என்றால்‌ அந்தக்‌ குணங்கள்‌ தாம்‌ யாவை? அவனது 
சுடர்மிகு திருஉருவம்‌ என்பது எத்தகையது? என்னும்‌ 
கேள்விகளுக்கு விடையாக ஸ்ரீ பாஷ்யகாரர்‌ நீண்ட பட்டியலே 
போட்டுத்‌ தருகிறார்‌ சரணாகதி கத்யத்தின்‌ தொடக்கத்தில்‌. இங்கு 
மட்டும்‌ அல்ல. பரப்ரஹ்மம்‌ என்பது உருவமோ, 
குணநலன்களோ இல்லாத ஒரு வெற்றுப்‌ பொருள்‌ என்று 
வாதிடும்‌ மதத்தை வாய்ப்பு நேரும்‌ போதெல்லாம்‌ மறுக்கும்‌ 
நோக்கத்துடன்‌, பரம்‌ பொருளைப்பற்றிய ப்ரஸ்தாவம்‌ 
வரும்போதெல்லாம்‌ -குணநலன்களையும்‌ ஒப்பற்ற 
திருமேனியையும்‌ பற்றி வாய்‌ நிறையப்‌ பேசி மகிழ்றொர்‌. 


உதாஹரணம்‌ - ஸ்ரீ பகவத்தீதைக்கு அருளிச்‌ செய்த பாஷ்யத்தின்‌ 
துவக்கத்தில்‌, போர்க்களத்தில்‌ அர்ஜுனனின்‌ ஸாரதியாக நிற்கும்‌ 
கண்ணனைப்‌ பேசப்‌ புகும்போது, கத்யத்தில்‌போலவே பல்வேறு 
அடைமொழிகளைக்‌ கொண்டு ஸ்ரீமந்நாராயண னின்‌ 
குணநலன்களையும்‌ திருமேனிச்‌ சிறப்பையும்‌ விவரிக்கத்‌ 
தவறவில்லை. 


மேற்குறிப்பிட்டபடி சரணாகதி கத்யத்தில்‌ ஸ்ரீ பாஷ்யகாரர்‌ 
ஜ்ஞானம்‌, பலம்‌, ஐஸ்வர்யம்‌, வீர்யம்‌ என்று தொடங்கி 
இருபத்தைந்து குணங்களைக்‌ குறிப்பிட்டு விட்டு, இன்னும்‌ 
இவைபோன்று பற்பல எல்லையற்ற கல்யாண குணங்கள்‌ 
நிரம்பிய பெருங்கடல்‌ என்று பகவத்‌ ஸ்வரூபத்தை 
வர்ணிக்கிறார்‌. இந்தப்‌ பட்டியலைப்‌ படித்து அநுஸந்தானம்‌ 
செய்பவருக்கு, சில வார்த்தைகளின்‌ அர்த்தம்‌ புரிந்தும்‌, சில 
புரியாமலும்‌, சில புரிந்தும்‌ புரியாமலுமாகவும்‌ இருப்பது 
கண்கூடு. 


இவை ஒவ்வொன்றுக்கும்‌ முழுக்கருத்து என்ன, ஒவ்வொரு 
குணத்தாலும்‌ பரமாத்மாவின்‌ ஸ்வபாவத்துக்கு என்ன ஏற்றம்‌, 
ஒவ்வொன்றும்‌ அவதார தசையில்‌ எங்கு அநுபவிக்கக்‌ 
இிடைக்கிறது, ஒவ்வொரு குணத்தாலும்‌ பகவானை 
ஆஸ்ரயிக்கும்‌ நமக்கு என்ன லாபம்‌, இவ்வளவையும்‌ நான்கு 
வருட காலம்‌ ஸ்ரீ ந்ருஸிம்ஹ ப்ரியாவில்‌ அருள்மொழிகள்‌ மூலம்‌ 
மிகத்‌ தெளிவாகவும்‌, விஸ்தாரமாகவும்‌ சுவைபட விவரித்து 
நம்போன்ற பாமரமக்களுக்குப்‌ பேருதவி புரிந்துள்ளார்‌ 
ஸ்ரீமதழகியசிங்கர்‌. ்‌ 


குறிப்பாக, பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை, நம்பிள்ளை, அழகிய 
மணவாளப்‌ பெருமாள்‌ நாயனார்‌, ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேசிகன்‌ 
ஆ, கியோரின்‌ கத்யத்ரய வ்யாக்யானங்களில்‌ உள்ள உயரிய 
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கருத்துக்களை மட்டுமின்றி, அவர்களுடைய அஸாதாரணமான, 
ஈரத்‌ தமிழ்ச்சுவை ததும்பும்‌ வியாக்யான வாக்யங்களையும்‌ 
அப்படியே எடுத்துக்‌ காட்டி, அந்த வ்யாக்யான நடையைத்‌ தாம்‌ 
ரஸித்தது போல்‌ பிறரும்‌ ரஸிக்கும்‌ வண்ணம்‌ செய்துள்ளது 
இதாநீம்‌ ஸ்ரீமதழயெசிங்கருக்கே உள்ள தனிச்சிறப்பு. 


ஸ்ரீ ந்ருஸிம்ஹப்ரியாவில்‌ இவ்விஷயங்கள்‌ அருள்‌ 
மொழிகளாக வெளிவந்து கொண்டிருந்தபோதே வாசகர்கள்‌ 
இவற்றைப்‌ பெரிதும்‌ ரஸித்துப்‌ பாராட்டி வந்துள்ளனர்‌. 
விஷயத்தின்‌ முக்யத்வத்தையும்‌ சுவையையும்‌ கருதி இவற்றைத்‌ 
தொகுத்து ஒரு புத்தக உருவில்‌ வெளியிட வேண்டுமென்று 
அன்பர்கள்‌ பலர்‌ விருப்பம்‌ தெரிவித்தனர்‌. ஸ்ரீமதழகியசிங்கரும்‌ 
ஒப்புதல்‌ அளித்ததன்‌ பேரில்‌ ஸ்ரீஅழகியசிங்கரின்‌ 75-வது 
இருநக்ஷத்ர மஹோத்ஸவ ஸமயத்தில்‌ இவற்றைத்‌ தொகுத்துப்‌ 
புத்தகமாக வெளியிடத்‌ தீர்மானிக்கப்பட்டது. 

இதற்கு முன்‌ வருடங்களில்‌ ஸ்ரீமதழகியசிங்கர்‌ தாம்‌ 
பதிப்பிடத்‌ திருவுள்ளம்‌ பற்றும்‌ புத்தகங்களைப்‌ 
பிழையில்லாமல்‌ சரி பார்த்து அச்சிடும்‌ பொறுப்பை பந்தல்குடி 
ஸ்ரீ ராமபத்ராசார்யரிடமே ஒப்படைத்தாயிருக்றெது. அவ்வாறே 
இவ்வருள்மொழிகளைத்‌ தொகுத்து, ஒரு புத்தகவடிவம்‌ 
கொடுத்து வெளியிடும்படி அந்த ஸ்வாமியையே ஸ்ரீ 
அழகியசிங்கர்‌ நியமித்தாயிற்று. அவரும்‌ ம்ரமம்‌ பாராது 
உழைத்து இந்நூலுக்கு ஒரு அழகிய உருவம்‌ கொடுத்து 
வெளிக்கொணர்ந்திருக்கிறார்‌. இப்பணியில்‌ இந்த ஸ்வாமியின்‌ 
பத்நியும்‌ வழக்கம்‌ போல்‌ உறுதுணையாக இருந்து ப்ரூஃப்களை 
அவ்வப்பொழுது இருத்திக்‌ கொடுத்து உதவி வந்துள்ளார்‌. 
இடையில்‌ சில காலம்‌ தன்‌ பர்த்தாவுக்கு உடல்‌ நலம்‌ குன்றி 
அலுவலைக்‌ கவனிக்க இயலாமல்‌ போனபோதும்‌ தானே முழுப்‌ 
பொறுப்பேற்று இப்பணி தடங்கலில்லாமல்‌ நிறைவேற 
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உதவியிருக்கிறார்‌. தாம்‌ நியமித்த இந்தக்‌ கைங்கர்யத்தை 
இவ்விருவருமாக உரிய காலத்தில்‌ செவ்வியமுறையில்‌ நிறை 
வேற்றிய முறையை ஸ்ரீமதழகியசிங்கர்‌ மிகவும்‌ . உகந்து 
பாராட்டியாகிறது. 


கம்ப்யூட்டர்‌ முறையில்‌ பன்மொழியிலும்‌ அச்சுக்கோத்து, 
அழகிய தோற்றத்தோடு புத்தகங்களைக்‌ குறித்த காலத்தில்‌ 
அச்சிட்டுத்தருவதில்‌ அனுபவம்‌ பெற்ற ஸ்ரீஆண்டாள்‌ பிரிண்டர்ஸ்‌ 
ஸ்ரீ ரவியும்‌, ஸ்ரீமதழகியசிங்கர்‌ ஸ்ரீ ராமபத்ராசாரியார்‌ இவர்கள்‌ 
கருத்தறிந்து இந்நூலை அழகிய முறையில்‌ அச்சிட்டுக்‌ 
கொடுத்திருக்கிறார்‌. அவரது இத்தொண்டு மேன்மேலும்‌ 
வளரவேண்டும்‌ என்று ஸ்ரீமதழகியசிங்கர்‌ ஆஸமாஸித்தாகிறது. 


இந்நூலின்‌ அமைப்பு 
பகவானுடைய குணங்கள்‌, திருமேனி இவற்றின்‌ சிறப்பு 


பற்றி ஸ்ரீமதழகியசிங்கர்‌ நான்கு வருஷ காலம்‌ ஸ்ரீ ந்ருஸிம்ஹ 


ப்ரியாவில்‌ 45 இதழ்களில்‌ தொடர்ச்சியாக அருளிய 
அருள்மொழிகளை ஒன்றாகத்‌ தொகுக்கும்போது, அவை 
இயல்பாகவே மூன்று தனிப்பகுதிகளாகப்‌ பிரிகின்றன. 
முதற்பகுதி ஸ்ரீ பாஷ்யகாரர்‌ சரணாகதி கத்யத்தில்‌ பட்டியலிட்டுக்‌ 
காண்பித்த பகவத்‌ குணங்கள்‌ ஒவ்வொன்றினுடையவும்‌ 
முழுவிவரணமும்‌ பயன்களும்‌. 


இரண்டாவது பகுதியில்‌ எம்பெருமானுடைய திருமேனியின்‌ 
சிறப்புக்களும்‌, குறிப்பாக அர்ச்சாவதாரத்‌ திருமேனியின்‌ 
ஏற்றமும்‌ விளக்கப்படுகின்றன. 


மூன்றாவது பகுதி, நம்‌ தேசத்திலுள்ள எல்லா அர்ச்சா 
மூர்த்திகளுக்கும்‌ மூலம்‌ என்று கருதப்படும்‌ ஸ்ரீரங்கம்‌ 
ரங்கநாதனுடைய சயனத்‌ திருக்கோலத்தைப்‌ பற்றிய 
ரஸானுபவம்‌. 


இம்மூன்றும்‌ தனித்தனிப்‌ பகுதிகளாகவே அச்சிடப்பட்டு 
இத்தொகுதியில்‌ ஒன்றாகச்‌ சேர்க்கப்பட்டுள்ளன. திவ்யதேச 
எம்பெருமான்கள்‌, ஆழ்வாராசார்யர்கள்‌ ஆகியோரின்‌ வண்ணப்‌ 
படங்கள்‌ மேலட்டையிலும்‌ உள்ளேயும்‌ புத்தகத்துக்கு 
அழகூட்டுகின்றன. 


பலமுறை படித்துச்சுவைத்துப்‌ பயன்பெற வேண்டிய புத்தகம்‌. 
எம்பெருமானிடம்‌ - குறிப்பாக அர்ச்சாவதார ஸேவையில்‌ - 
ஈடுபாட்டை வளர்ப்பதுடன்‌, ஸ்வாமிதேசிகன்‌ மற்றும்‌ பிற 
பூர்வாசார்யர்களின்‌ உரைகளையும்‌, க்ரந்தங்களையும்‌ 
மேன்மேலும்‌ படித்து அனுபவிக்க வேண்டும்‌ என்ற அவாவையும்‌ 
இந்நூல்‌ ஏற்படுத்தும்‌ என்பது திண்ணம்‌. ஆஸ்திகர்கள்‌ பெரும்‌ 
அளவில்‌ இதை வாங்கிப்‌ படித்துப்‌ பயனடைவார்கள்‌ என்று 
நம்புகிறோம்‌. 

ஸ்ரீ நியமனப்படி, 


ரீமதஹோபிலமடம்‌ ந்யாயவேதாந்த வித்வான்‌ 


சேலையூர்‌ 


வ்ருஷ ஸ்‌, கார்த்திகை மீ) ரரஹதையார்‌ வங்£புரம்‌ ரங்கராஜாசார்யர்‌ 


(ஸ்ரீஸந்நிதி ஸ்ரீகார்யம்‌) 
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டம்‌. சரணாகதி: கத்யமும்‌ பகவத்‌ குணங்களும்‌ | 
- ஆறுமுக்ய குணங்கள்‌ 
எள்‌ எள: aft: ணா; | 
qd WFAA: எண்‌ TTT ரய 


oo TT கள்‌ எ 
ஒண்ணா னன்‌ எள கரக. 


ஸ்ரீமதோ லக்ஷ்மணமுநே: ஸூக்திபி: கதகல்மஷா: | 
“ உவயம்ஸம்யக்விஜாநீம:. தத்த்வம்‌ நாராயணம்‌ பரம்‌ |! 
ஸ்ரீமத்‌ பீகவதஸ்ஸர்வாந்‌ குணாந்ராமாநுஜோமுநி:। '. . 
ப்ருதுகத்யே ஸமாக்யாதி தாந்‌ வித்யாம மநாகிஹ ॥. 
சத்தினை: மாதம்‌: என்றது மே. ஸ்ரீபெரும்பூதாரும்‌, ஸ்வாமி 


எம்பெருமானாரும்‌ ஆண்தகை i rT தோன்று, 
வது தரங்கள்‌ 


- யதிராஜ ஸப்ததி 


“உ லதில்‌ உள்ள வித்யைகளாறெ நதிகள்‌ அனைத்துக்கும்‌ 
உற்பத்தி ஸ்தானமரம்‌!'மலை இயான்றவர்‌ ஸ்வாமி எம்பெரு 


மானார்‌. .. வளை igen 


னன்‌ ஏறியும்‌ இறங்கியும்‌ 
இளைத்தவர்களுக்கு இளைப்பாற்றி ஸ கம்‌ தரும்‌ நிழல்‌ மரம்‌ 
போன்றவர்‌ ஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌. 


1 


உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


குமதிகள்‌ (வக்ரபுத்தியுள்ளவர்கள்‌) கொண்டுள்ள மாயையாம்‌ 
இரவுக்கு இளம்‌ ஸூர்யன்‌ போன்றவர்‌ ஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌. 

வேதக்‌ கடலின்‌ கரையில்‌ உதிக்கும்‌ பூர்ண சந்த்ரன்‌ போன்றவர்‌ 
ஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌. அவரை நாம்‌ அனைவரும்‌ ஜய ஜய 
என்று போற்றிப்‌ பாடுவோமே. ”* 


- என்றிவ்வாறு எம்பெருமானாரின்‌ சிறப்பை ஸ்வாமி ஸ்ரீ 
தேசிகன்‌ மேற்கண்டம்லோகத்தில்‌ அழகாக எடுத்துக்‌ கூறுகிறார்‌. 


ஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌ அருளிச்‌ செய்த சரணாகதி கத்யம்‌ 
ஒன்றே நம்மை உய்விப்பதற்கும்‌, ஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌ 
பெருமையைப்‌ பறை சாற்றுவதற்கும்‌ போதுமான க்ரந்தமாகும்‌. 
மிக லளிதமான வர்க்யங்களால்‌ அமைந்துள்ளது இது. 


லக்ஷ்மீபதியான எம்பெருமானுக்கும்‌ யதிபதியாம்‌ எம்பெரு 
மானாருக்கும்‌ நிகழ்ந்த உரையாடல்‌ இது. இருவரும்‌ கருணைக்‌ 
கடல்கள்‌. சரணாகதி மந்த்ரம்‌ எனப்படும்‌ த்வய மந்த்ரத்தினுடைய 
ஸாரம்‌ இது. பழம்‌ பெருமை வாய்ந்த பரதத்த்வத்தை நமக்கு 
நன்கு காட்டுகின்றது இந்த சரணாகதி கத்யம்‌. ந 

ஒரு ஸமயம்‌ பங்குனி உத்திரத்‌ திருநாளில்‌ ஸ்ரீ ரங்கநாய்ச்சி 
யாரும்‌ ஸ்ரீ ரங்கநாதனும்‌ சேர்ந்திருந்த சேர்த்தியிலே எம்பெரு 
மானார்தாம்‌ சரணாகதியை அனுஷ்டித்து, பின்புள்ளாரும்‌ அனுஷ்‌ 
டிக்க வேண்டும்‌ என்று திருவுள்ளம்‌ -கொண்டு சரணாகதிகத்யத்‌ 
தையும்‌ மற்றும்‌ ஸ்ரீரங்ககத்யம்‌, ஸ்ரீ வைகுண்ட கத்யம்‌ என்ற 
இரண்டையும்‌ ஆக கதீய த்ரயத்தையும்‌ அருளிச்‌ செய்தார்‌ என்ற 
இந்த விஷயம்‌ 


சண்‌ எளி 
உண்‌ எண௱ாள்‌ 
அனர்‌ எனி || 


2 % 


சரணாகதி கத்யமும்‌ பகவத்‌ குணங்களும்‌ - ஆறுமுக்ய குணங்கள்‌ 


தத: கதாசித்‌ ஸ ஹி ரங்கநாயிகா- 

ஸ்ரீ ரங்கநாதாவபி பால்குநோத்தரே | 
முதாபிஷிக்தெள ச ததா ப்ரபத்ய தெள 
கத்யத்ரயம்‌ சாப்யவதத்‌ யதீங்வர: || 


என்ற ப்ராசீன ங்லோகம்‌ ஒன்று கூறுஇறது. 


ஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌ நவரத்னம்‌ போன்ற ஒன்பது க்ரநீதங்‌ 
களை அருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌. அவற்றை ஸ்வாமிதேசிகன்‌ நான்கு 
வகைகளாகப்‌ பகுத்து அருளியுள்ளார்‌ யதிராஜஸப்ததியில்‌. 


ஆகர்ஷணாநி நிகமாந்த ஸரஸ்வதீநாம்‌-ராமாநுஜனாகிய 
(பலராமன்‌ தம்பியான) கண்ணன்‌ தன்‌ குழலின்‌ ஓசையினால்‌ 
நந்தகோகுலத்தில்‌ உள்ள பெண்கள்‌ அனைவரையும்‌ ஆகர்ஷித்‌ 
தாப்போல்‌, அவர்களை இழுத்துத்‌ தன்‌ வயமாக்கினாப்‌ போல்‌, 
ஸ்வாமி ஸ்ரீ ராமாநுஜரும்‌ குழலினும்‌ இனிய (குழலின்‌ மலியச்‌ 
சொன்ன) தன்‌ திருவாக்குகளால்‌ அதாவது வேதார்த்த ஸங்க்ரஹம்‌ 
என்னும்‌ க்ரந்தத்தினால்‌ நிகமாந்த ஸரஸ்வதிகளை (ஸகல வேத 
வாக்யங்களையும்‌) இழுத்து எம்பெருமான்‌ விஷயத்தில்‌ ஸமந்‌ 
வயப்படுத்தினார்‌- எம்பெருமானையே கூறுகின்றனவாகச்‌ செய்‌ 
தார்‌. ஆக யதிராஜ முநேர்வசாம்ஸி நிகமாந்தஸரஸ்வதீநாம்‌ ஆகர்ஷ 
-ணரநி -வேதார்த்த ஸங்க்ரஹத்தில்‌ சில வாக்யங்களுக்கு நிர்வா 
ஹம்‌ செய்து காட்டிய வகையில்‌ வேத வாக்யங்கள்‌ அனைத்துமே 
இந்த நிர்வாஹத்தில்‌ அகப்பட்டன. 

யதிராஜமுநேர்‌ வசாம்ஸி உச்சாடநாநி பஹிரந்தருபப்லவா 
நாம்‌. 
க . மேலும்‌ வைதிகர்களான நம்மவர்களாலும்‌ நாஸ்திகர்களான 
பிறர்களாலும்‌ நேர்ந்துள்ள உபத்ரவங்களைப்‌ போக்கும்‌ உச்சா 
டன மந்த்ரமாகவும்‌ விளங்குகின்றன ஸ்ரீயதிராஜருடைய ஸ்ரீ 
ஸுூஉக்திகள்‌. ' 


உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


வேதங்களைப்‌ ப்ரமாணமாகக்‌ கொள்வதால்‌ வைதிகர்‌ எனப்‌ 
படும்‌ மாயாவாதிகளால்‌ நேரும்‌ (அரனார்‌) உள்‌ கலஹத்‌ 
தையும்‌ வேதத்தை ப்ரமாணமாக இசையாத.ஸாங்கீயன்‌ முதலான 
பிற மதத்தினரால்‌ நேரும்‌ வெளிப்புறக்‌ கலஹங்களையும்‌ விலக்க 
வல்ல மந்த்ரங்கள்‌ போன்றுள்ளன ஸ்ரீபகவத்‌ ராமாநுஜருடைய 
ஸ்ரீஸத்திகள்‌ சில. அவை ஸ்ரீபாஷ்யம்‌, ஸாரம்‌, தீபம்‌ முதலியன 
ஆகும்‌. 

யதிராஜமுநேர்வசாம்ஸி பத்த்யாநி கோர பவ ஸஞ்ஜ்வர 
பீடிதாநாம்‌. 


மிகவும்‌ கோரமான ஸம்ஸாரத்தின்‌ தாபத்தினால்‌ பீடிக்கப்‌. 


பட்டு வருந்துபவர்களுக்கு பரமஹிதத்தைக்‌ காட்டுவதால்‌ (10) 
பத்யங்களாய்‌ அமைந்துள்ளன மூன்று கத்யங்களும்‌. இவற்றில்‌, 
சரணாகதி கத்யம்‌, ஸ்ரீரங்க கத்யம்‌ இரண்டிலுமாக, பரமஹித 
மான சரணாகதி என்ற உபாயத்தைத்‌ தன்னுடைய அனுஷ்டானத்‌ 
தின்‌ மூலம்‌ காட்டியருளினார்‌ ஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌. 
மூன்றாவதான ஸ்ரீ வைகுண்டகத்யத்தில்‌ உபதேசம்‌ செய்வதன்‌ 
மூலமாகப்‌ பரம புருஷார்த்தமான மோக்ஷ ஸ்வரூபத்தை 
- விளக்கியருளுகிறார்‌. ஆகவே மூன்று கத்யங்களும்‌ ஸம்ஸார 
தாபத்தினால்‌ வருந்தியவர்களுக்கு மிகுந்த ஹிதத்தைத்‌ தருவதால்‌ 
பத்தியங்களாகின்றன. 


யதிராஜமுநேர்வசாம்ஸி ஹ்ருத்யாநி பாந்தி 


பரமஹிதமான சரணாகதி என்ற உபாயத்தையும்‌ மோக்ஷ 
மாகிற பரம புருஷார்த்தத்தையும்‌ மூன்று கத்யங்களும்‌ நன்கு 
விளக்கிக்‌ காட்டியதால்‌ உள்ளம்‌ தேறியிருக்கும்‌ ஆஸ்திகர்களுக்கு 
ஸ்ரீ தோபாஷ்யமும்‌ நித்யம்‌ என்ற க்ரந்தமும்‌ மிகவும்‌ மனத்துக்கு 
உகப்பாக ஆகின்றன. ஸ்ரீ தோபாஷ்யத்தில்‌ ஸ்ரீ கீதைக்கு வ்யாக்‌ 


2. உமை 


சரணாகதி கத்யமும்‌ பகவத்‌ குணங்களும்‌ - ஆறுமுக்ய குணங்கள்‌ 


யானம்‌ பண்ணும்‌ வ்யாஜத்தில்‌ ஒவ்வொரு” ஸ்லோக்த்திலும்‌ 
பகவான்‌ ஸ்ரீபார்த்தஸாரதியின்‌ குணங்களை மிக விரிவாக அருளிச்‌ 
செய்துள்ளார்‌ ஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌. ஸ்ரீ தோபாஷ்யத்தில்‌ 
உள்ள ஒவ்வொரு  ஸ்ரீஸ ௫க்தியும்‌ பரமானந்தத்தை தருகின்றது. 
இப்படி எம்பெருமானுடைய கல்யாண குணங்களைக்‌ கண்டு 
அவனிடம்‌ பக்தி பூண்ட பரமைகாந்திகளுக்கு-பகவானுடைய 
திருவாராதன முறையை நன்கு விளக்கிக்‌.காட்ட "நித்யம்‌" 
என்றதொருக்ரந்தத்தை அருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌ ஸ்வாமி எம்பெரு 
மானார்‌. ஆகவே இவ்விரண்டும்‌ ஹ்ருத்யங்களாகின்றன. ஆஸ்தி 
கர்கள்‌ அனைவருடைய ஹ்ருதயங்களுக்கும்‌ உகந்தவையா 
இன்றன ஸ்ரீ தோபாஷ்யமும்‌ நித்யமும்‌. _- 
இப்படி ஸ்வாமி எம்பெருமானாருடைய ஒன்பது ஸ்ரீஸுத்தி 

களையும்‌ வரிசைப்படுத்தி ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேசிகன்‌ அருளிம 
விதத்தை இங்கே தரும்‌ இந்த ம்லோகத்திலே காணலாம்‌. 

TROT என எண்‌. 

காண்‌ எண ர | 

ண்‌ Arras aT 

ணா எர என்றி ப 


ஆகர்ஷணாநி நிகமாந்த ஸரஸ்வதீநாம்‌ 

உச்சாடநாநி பஹிரந்தருபப்லவாநாம்‌ | 

பத்த்யாநி கோரபவஸஞ்ஜ்வரபீடிதாநாம்‌ 

ஹ்ருத்யாநி பாந்தி யதிராஜமுநேர்வசாம்ஸி || _ ்‌ 

பவஸஞ்ஜ்வரபீடித ர்களாய்‌ அதாவது ஸம்ஸார தாபங்கள்‌ பல 

வற்றால்‌ நன்கு பீடிக்கப்பட்டுள்ள நமக்கு மிகவும்‌ பத்த்யங்களாய்‌ 
உள்ள மூன்று கத்யங்களில்‌ ப்ரதாநமான ஸ்ரீசரணாகதிகத்யத்தைக்‌ 
கொண்டு எம்பெருமானுடைய திருக்கல்யாண குணங்கள்‌ சில 
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உயாவற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


வற்றை அனுபவிப்போம்‌. நம்முடைய தெய்வம்‌ உயர்வற உயர்‌ 
நலம்‌ உடையது; மிகச்‌ சிறந்த திருக்கல்யாண குணங்களை 
யுடையது. நிர்குணமானது அன்று. 
சரணாகதி கத்யம்‌ என்பது த்வயம்‌ என்ற சரணாகதி மந்த்ரத்திற்கு 
விவரணமாய்‌ அதற்கு வ்யாக்யானமாய்‌ அமைந்துள்ளது என்பதே 
நம்‌ பூர்வாசார்யர்களின்‌ திருவுள்ளம்‌. 
தீவயமந்த்ரத்தில்‌ முதலில்‌ ஸ்ரீமத்‌: என்ற பதம்‌ உள்ளது. 
அதற்கு வ்யாக்யானமாக அமைந்தது கத்யத்தின்‌ ஆரம்பத்தில்‌ 
உள்ள “பகவந்நாராயணாபிமத * என்று தொடங்கும்‌ பெரிய 
சூர்ணிகை (வாக்யம்‌). பிறகு 'அகிலஹேய ப்ரத்யநீக' என்ற 
வாக்யங்களால்‌ நாராயண சப்தத்தின்‌ அர்த்தங்களை விளக்கி 
யருளுகிறார்‌ ஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌. முதலில்‌ எம்பெருமா 
னுடைய திவ்யாத்மஸ்வரூபம்‌, பிறகு திவ்ய திருமேனி, பிறகு 
திவ்யாத்மஸ்வரூபத்தில்‌ உள்ள திருக்கல்யாண குணங்கள்‌ அதன்‌ 
பிறகு திருவாபரணம்‌, திவ்யாயுதங்கள்‌, திவ்ய மஹிஷிகள்‌, 
இப்படிப்‌ பலவற்றை அருளிச்‌ செய்தார்‌. இவற்றையெல்லாம்‌ 
பிறகு தனித்தனியே விரிவாக அனுபவிக்கலாம்‌. 
தற்போது நம்முடைய பரப்ரஹ்மம்‌ கல்யாண குணங்கள்‌ 
பலவற்றை உடையது என்று முன்பு எழுதியுள்ளதற்கேற்ப இங்கு 
இப்பொழுது கல்யாண குணங்களை மட்டும்‌ அனுபவிப்போம்‌. 
எம்பெருமானுடைய திருக்கல்யாணகுணங்களை விவரிக்‌ 
கும்‌ கத்யவாக்யம்‌- டத 
ளாக எளி ளா- ஏன்ன - ள்‌. எர- ௭ - 
சானி ன்னர்‌ எ௫ர- விர்‌ - ஏச்‌-விசி ரர அனகா. 
என்பதாகும்‌. a, 


/ 
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சரணாகதி கத்யமும்‌ பகவத்‌ குணங்களும்‌ - ஆறுமுக்ய குணங்கள்‌ 


ஸ்வாபாவிக அநவதிகாதிமமய ஜ்ஞாந-பல-ஐஸ்வர்ய- 
-வீர்ய-ஸாக்தி - தேஜ: - ஸெளமீீல்ய-வாத்ஸல்ய-மார்தவ- 
ஆர்ஜவ- ஸெளஹார்த -ஸாம்ய-காருண்ய- மாதுர்ய- காம்‌ 
பீர்ய- ஒளதார்ய- சாதுர்ய-ஸ்த்தைர்ய- தைர்ய- பொளர்ய- 
பராக்ரம- ஸத்யகாம- ஸத்யஸங்கல்ப- க்ருதித்வ- க்ருதஜ்ஞ 
தாத்யஸங்க்யேய கல்யாண குணகணெளக மஹார்ணவ! 
இப்படி எம்பெருமானுடைய திருக்கல்யாண குணங்களை 
ஒருங்கே திரள அநுபவிப்பது கத்யம்‌ தவிர வேறு எங்கும்‌ கிடைக்‌ 
காததாகும்‌. 1, 1 
_ இந்த குணங்களில்‌ ஜ்ஞாநம்‌-பலம்‌-ஐங்வர்யம்‌, வீர்யம்‌, 
சக்தி, தேஜஸ்‌.என்ற ஆறு குணங்கள்‌ பகவானுடைய பரத்வத்தை, 
பெருமையைக்‌ காட்டுகின்றன. இங்கு ஜ்ஞானம்‌ என்பது ஸர்வ 
வஸ்துக்களையும்‌ ஸாக்ஷாத்கரிப்பதாகும்‌. எம்பெருமானுடைய 
ஜ்ஞானம்‌ முதலான குணங்கள்‌ யாவுமே ஸ்வாபாவிகங்கள்‌ 
(இயற்கையாகவே ஏற்பட்டவை) ஆகும்‌. அதாவது அவித்யை 
யினால்‌ ஏற்பட்டவை அல்ல. மற்றொருவருடைய ஸங்கல்பத்தி 
னால்‌ ஏற்பட்டவையல்ல. (நித்யஸஒரிகளுக்கு உள்ள குணங்கள்‌ 
யாவும்‌ பகவத்‌ ஸங்கல்பத்தினால்‌ ஏற்பட்டவையாகும்‌]. இந்த 
குணங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ உயர்ந்த குணங்கள்‌ வேறெங்கும்‌ 
கிடையா என்றபடி. - 
ஜ்ஞானம்‌ - ஸர்வ ஸாக்ஷாத்காரம்‌, எல்லாவற்றையும்‌ நேரில்‌ 
கண்டறிதல்‌. து 
பலம்‌ - அநாயாஸமாக யாவற்றையும்‌ தாங்கி நிற்கும்‌ ஆற்றல்‌. 
ஐஸ்வர்யம்‌ - தன்விருப்பப்படி தடையின்றி ப்ரஹ்மா- ருத்ரன்‌ 
முதலாக யாவரையும்‌ நியமித்தல்‌. 
வீர்யம்‌ - உலகுக்கெல்லாம்‌ மூல காரணமாயிருப்பதாலும்‌ 
யாவற்றையும்‌ தாங்குவதாலும்‌, யாவரையும்‌ நியமிப்பதாலும்‌ 
உண்டாகக்கூடிய விகாரம்‌ - மாறுபாடு - ஒன்றும்‌ இல்லாதிருத்தல்‌. 


7 


உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


க்தி - தன்னைத்‌ தவிர்த்த மற்றைய யாவற்றையும்‌ நிர்வ 
ஹிக்கும்‌-நடத்தும்‌- ஆற்றல்‌. அதாவது ஸர்வ த பனானா 
உபாதாந (மூல) காரணமாயிருக்கை. 


தேஜ: -ஒரு கார்யம்‌ செய்யும்போது தனக்கு வசமல்லாத எந்த 
ஒரு 'வஸ்துவையும்‌ ஸஹகாரியாக (துணையாகக்‌ கொள்ளாமல்‌ 
இருக்கை. 


குயவன்‌ சட்டி பானைகளை மண்ணைக்‌ கொண்டு செய்கி 
றான்‌. அப்போது அவனுக்கு தண்டம்‌ (கோல்‌) சக்ரம்‌ முதலான்‌ 
வஸ்துக்கள்‌ துணையாக-ஸஹகாரியாக வேண்டியிருக்கின்றன. 
ஆனால்‌ எம்பெருமான்‌ ஜகத்‌ ஸ்ருஷ்டி முதலானவற்றைச்‌ 
செய்யும்‌ போது எதையும்‌ துணையாகக்‌ கொள்வதில்லை. 

ப்ரக்ருதி என்ற வஸ்துவையும்‌, காலம்‌ முதலியவற்றையும்‌ 
கொண்டுதானே ஜகத்தை ஸ்ருஷ்டிக்கிறான்‌ பகவான்‌. ஆகவே 
பகவானுக்கும்‌ ஸஹகாரி வஸ்து வேண்டியிருக்கிறதே என்று 
கேட்க வேண்டாம்‌. ஆம்‌! அவனுக்கும்‌ ஸஹகாரியாக்‌ ஒரு 
பொருள்‌ வேண்டியிருக்கிறது. ஆனால்‌ அவை யனைத்தும்‌ அவ 
னுக்கு அதீனங்கள்‌. உலகில்‌ அப்படி யில்லை. மற்றையவர்கள்‌ 
கொள்ளும்‌ ஸஹகாரியான வஸ்துக்கள்‌ அவர்களுக்கு அதனங்கள்‌ 
அல்ல. 

ஆகவே ஸ்வாமி ஸரீதேகென்‌ இங்கு தேஜ: என்ற சொல்‌ 
லுக்கு வ்யாக்யானம்‌ செய்யும்‌ போது 'அஸ்வாதீந ஸஹ 
கார்யநபேக்ஷத்வம்‌ ' என்று அருளியுள்ளார்‌. 


சாஸ்தீரங்களும்‌ இவ்வாறு தான்‌ 'தேஜஸ்‌' என்பதற்கு இலக்‌ 
கணம்‌ வகுக்கின்றன - (தேஜஸ்து அநீயாநதீநதா) 
பிறர்க்கு வசப்படாதிருக்கை தேஜஸ்‌ என்று. 


எண்ண? என்ன்‌ aT | 
எள: ஏஜரர்‌ ரா: எள்‌ எண்னை. ॥ 


8 


சரணாகதி கத்யமும்‌ பகவத்‌ குணங்களும்‌ - ஆறுமுக்ய குணங்கள்‌ 


ஸஹகார்யநபேக்ஷா மே ஸர்வகார்யவிதெள ஹி யா | 
தேஜ: ஷஷ்டகுணம்‌ ப்ராஹு: தமிமம்‌ தத்த்வவேதிந:।॥ 

நான்‌ எந்த. ஒரு கார்யத்தைச்‌ செய்யும்‌ போதும்‌. துணையாக 
மற்றொன்றைக்‌ கொள்ளாமலிருக்கிறேன்‌ அன்றோ! இதைத்‌ தான்‌ 
தேஜஸ்‌ என்ற ஆறாவது குணம்‌ என்று உண்மையறிந்த பெரியோர்‌ 
கீள்‌'உரைக்கின்றனர்‌ என்று எம்பெருமானே கன்னுமையதான 
தேஜஸ்ஸுக்கு இலக்கணத்தை தத்த்வஜ்ஞானிகள்‌ கூறுவதாக 
எடுத்துக்‌ காட்டியுள்ளான்‌. 
்‌ ஆக தேஜஸ்‌ என்பது எந்தக்‌ கார்யம்‌ செய்யும்‌ போதும்‌ தனக்கு 
வசமல்லாத மற்றொன்றை துணையாகக்‌ கொள்ளாமலிருத்தலே 
யாம்‌. 

மற்றொரு விதமாகவும்‌ இந்த தேஜஸ்ஸை இலக்கணம்‌ கூறி 
விளக்கினர்‌ சிலர்‌. 

ஒரு வகையில்‌ அர்த்தம்‌ புரிந்து கொண்டால்‌ போதுமே. 
எதற்காகப்‌ பல அர்த்தங்களைக்‌ காட்டவேண்டும்‌ என்று சிலர்‌ 
நினைக்கலாம்‌. இது தவறு. இது எம்பெருமானுடைய குணமாத 
லால்‌ பற்பல வகைகளில்‌ அவனுடைய பெருமையை அறியப்‌ 
பற்பல அர்த்தங்களை விளக்குவது பயன்படும்‌. 

தேஜஸ்‌ - பராபிபவந:ஸாமர்த்யம்‌ - அதாவது மற்றையோரை 
ஒடுக்கும்‌ திறன்‌ தேஜஸ்‌. 

எம்பெருமான்‌, தன்னுடைய ஒளியாலே-காந்தியாலே 
மற்றைய ஒளிப்பொருள்கள்‌ அனைத்தையும்‌ ஒளியிழக்கும்படிச்‌ 
செய்கிறான்‌. எம்பெருமானுடைய எதிரில்‌ ஸூர்யனோ, சந்திர 
னோ நக்ஷத்ரங்களோ இந்த மின்னல்களோ எதுவும்‌ ப்ரகாசிப்ப 
தில்லை. இவற்றின்‌ பாடே இப்படி என்றால்‌ அக்னியின்‌ நிலை 
மை பற்றிச்‌ சொல்லவே வேண்டாம்‌ அடியோடு ஒளியிழந்து 
நிற்கும்‌ அது அவன்‌ ஸந்நிதியில்‌. 
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உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


எண்‌ என்‌ எக்‌ எள களி எர 
கணண; 


ந தத்ர ஸூர்யோ பாதி ந சந்த்ர தாரகம்‌ நேமா வித்யுதோ 
பாந்தி குதோ5யம்‌ அக்னி: | 
என்று உபநிஷத்‌ கூறுகிறது. துர்யோதனனுடைய ஸபை யில்‌ 
அரசர்கள்‌ பலர்‌ வீற்றிருக்கின்றனர்‌. அவர்கள்‌ அனைவரும்‌ மிக்க 
பொலிவுடன்‌-காந்தியுடன்‌ இருந்தனர்‌. அந்தப்‌ பெருஞ்சபைக்குக்‌ 
கண்ணன்‌ எழுந்தருளினான்‌. அவ்வளவிலேயே அவர்கள்‌ அனை 
வரும்‌ பொலிவிழந்தனர்‌. தம்‌ தம்‌ காந்தியை இழந்தனர்‌. கார 
ணம்‌? ஸ்ரீகிருஷ்ண பரமாத்மாவின்‌ ஸந்நிதியில்‌ இவனைத்‌ தவிர 
வேறு எவர்‌ தான்‌ ப்ரகாசிக்க முடியும்‌? முன்பு உபநிஷத்‌ கூறிய 
அர்த்தத்தை நன்கு நிரூபித்துக்‌ காட்டி விட்டான்‌ கண்ணன்‌. தன்னு 
டைய தேஜஸ்ஸினால்‌ அங்குள்ளோருடைய தேஜஸ்களையெல்‌ 
லாம்‌ மறைத்துவிட்டான்‌. 
இதை மஹாபாரத ஸ்லோகம்‌ ஒன்று கூறுகிறது. 
எனி ஏ 0 ATA எ எர | 
எள்‌ ராண: எள்‌ என்‌ எண IL 
வினா கரனை ॥ 


(பாணெள க்ருஹீத்வா விதுரம்‌ ஸாத்யகிஞ்ச மஹாபலம்‌ | 

ஸபாயாம்‌ ப்ராவிஸாத்‌ க்ருஷ்ண: ராஜ்ஞாம்‌ மத்யே 
மஹாத்யுதி: || 

ஜ்யோதீம்ஷு ஆதித்யவத்‌ ராஜந்‌ குரூந்‌ ப்ரச்சாதயந்‌ 
ஸ்ரியா |) 


ஒரு திருக்கையினால்‌ ஸ்ரீவிதுரனையும்‌ மற்றொரு திருக்கை 
யினால்‌ ஸாத்யகியையும்‌ பற்றிக்‌ கொண்டு மிக்க பெருஞ்சோதி 
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சரணாகதி கத்யமும்‌ பகவத்‌ குணங்களும்‌ - ஆறுமுக்ய குணங்கள்‌ 


யோடு அந்த ஸபையில்‌ அரசர்‌ பலர்‌ நடுவே எழுந்தருளினான்‌ 
கண்ணன்‌. ஸூர்யன்‌ தன்‌ ஒளியின்‌ ப்ரபாவத்தினால்‌ சந்த்ரன்‌ 
நக்ஷ்த்ரங்கள்‌ முதலானவற்றின்‌ ஒளியை மறைத்துக்கொண்டு 
கிளம்புவது போல்‌ அந்த துரியோதன ஸபையில்‌ கூடியிருந்த 
அரசர்‌ அனைவருடைய காந்திகளையும்‌ அழித்துக்கொண்டு 
நுழைந்தான்‌ கண்ணன்‌. இவ்வாறு மற்றையாருடைய மஹிமை 
யைச்‌ சடக்கென அடக்கும்‌ ஆற்றல்‌ தான்‌ தேஜஸ்‌ என்பதாயிற்று. 


இவ்வளவாகக்‌ கூறிய இந்த ஆறு குணங்களும்‌ எம்பெரு 
மானுடைய திருக்கல்யாண குணங்களுள்‌ ப்ரதானங்கள்‌- முக்யங்‌ 
கள்‌ ஆனவை. ஆகவே தான்‌ எம்பெருமானை ஷட்குணன்‌ என்‌ 
றும்‌ த்ரியுகன்‌ (மூன்று இரண்டு குணங்களை உடையவன்‌) என்‌ 
றும்‌ சாஸ்த்ரங்கள்‌ கூறுகின்றன. 

இந்த ஆறு குணங்களை எம்பெருமானார்‌ இந்த கத்யத்தில்‌ 
கூறும்‌ போது கொண்டுள்ளக்ரமத்தில்‌ ஒரு விசேஷம்‌ இருக்கிறது. 
இதை ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌ இதன்‌ வ்யாக்யானமாகத்‌ தாம்‌ அருளிய 
ரஹஸ்ய ரகை்ஷையில்‌ அருளிச்‌ செய்கிறார்‌. மிகவும்‌ சுவை 
யுடையது. எளிதில்‌ அறியக்‌ கூடியதும்‌ ஆகும்‌. ஆகவே நாமும்‌ 
இங்கே அந்த க்ரமத்தின்‌ சுவையை அறியலாமே. 


ஜ்ஞானம்‌-பலம்‌-ஐஸ்வர்யம்‌-வீர்யம்‌-ஸக்தி - தேஜஸ்‌ என்ற 
இந்த குணங்கள்‌ ஜீவர்களுக்கும்‌ உண்டு. எம்பெருமானுடைய 
இந்த குணங்களுக்கு நம்‌ குணங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ ஏற்றம்‌ இருக்‌ 
கிறது. இதைத்தான்‌ நாம்‌ கவனிக்க வேண்டும்‌. 

உலகில்‌ நிறைய சொத்துக்களை உடையவன்‌, தான்‌ தூங்கும்‌ 
போது தனக்கு எவ்வளவு சொத்துக்கள்‌ இருக்கின்றன என்பதை ,, 
ஒரு போதும்‌ அறிய மாட்டான்‌. ஆம்‌! தூங்கும்‌ ஸமயத்தில்‌ 
பணக்காரனும்‌ ஏழையும்‌ பண்டிதனும்‌-பாமரனும்‌ உயர்குலத்‌ 
தவனும்‌-தாழ்ந்த குலத்தவனும்‌ ஒரே விதமான மனநிலை 
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உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


உடையவராகத்தானிருப்பர்‌. தான்‌ பணக்காரன்‌ தான்‌ ஏழை தான்‌ 
பண்டிதன்‌ தான்‌ பலவான்‌ என்றவாறான உணர்ச்சிகள்‌ ஏதும்‌ இரா. 
விழித்து எழுந்த பின்‌ தான்‌ ஏற்றத்தாழ்வுகளைப்‌ பற்றிய 
உணர்ச்சிகள்‌. 

இந்த நியதியின்‌ படி நிறைய சொத்துக்களை உடையவன்தூங்‌ 
கும்போதும்‌ தன்‌ சொத்துக்களைப்‌ பற்றி அறியான்‌; ஒரு புண்ணிய 
விசேஷத்தினால்‌ தூங்கும்‌ போதும்‌ தன்‌ சொத்துக்களைப்‌ பற்றி 
அறிபவன்‌ ஒருவன்‌ இருந்தாலும்‌ அந்த நிலையில்‌ அவன்‌ 
அவற்றைத்‌ தாங்கமாட்டான்‌. பணப்பெட்டியைத்‌ தன்‌ கையில்‌ 
கெட்டியாகப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ நிலையில்‌ தூங்கி 
விட்டால்‌ அந்தப்பிடி:தளர்ந்துவிடும்‌. உயர்ந்த புண்யத்தினால்‌ 
தூங்கும்போதும்‌ தன்‌ சொத்துக்களை அறிந்தும்‌ தாங்கிக்‌ கொண்‌ 
டும்‌ இருந்தாலும்‌ அவற்றை நியமிக்க முடியாதவன்‌ ஆவான்‌. 
அப்படி அந்த நிலையிலும்‌ ஆடு மாடுகளாகிய தன்‌ சொத்துக்‌ 
களை-விபூதிகளைத்‌-தரங்கி நியமிப்பானாயினும்‌ வாடிவிடு 
வான்‌. தூக்கம்‌ சற்று கலைந்தாலே வாடி விடுவது உலகில்‌ கண்‌ 
கூடு. அப்படி தன்‌ விபூதிகளை (ஆடு மாடுகளைத்‌ தூங்கும்‌ 
போதும்‌ நியமித்து வாடாமல்‌ ஒருவன்‌ இருப்பானாயினும்‌ 
அவற்றின்‌ ஸத்தைக்கு (வாழ்வுக்கு) அவன்‌ காரணமாக மாட்‌ 
டான்‌. அப்படிக்‌ காரணம்‌ ஆகுபவன்‌.ஒருவன்‌ இருந்தாலும்‌ அவன்‌ 


தனக்கு அதனமல்லாத - பராதீனமான - துணைக்காரணங்களைக்‌ : 


கொண்டுதான்‌ காரணம்‌ ஆவான்‌; ஆனால்‌ எம்பெருமான்‌ 
இப்படியல்லன்‌. 

அதாவது எம்பெருமானுக்கு உறக்கமே கிடையாது. அப்படி 
ஏற்பட்டாலும்‌ அந்த நிலையிலும்‌ தன்‌ விபூதிகளை அறியவும்‌, 
தாங்கவும்‌, நியமிக்கவும்‌ அதனால்‌.எவ்வித வாட்ட மின்றியும்‌, தன்‌ 
ஸொத்துக்களின்‌ ஸத்தைக்கு- ஆயுளுக்குக்‌ காரணபூதனாகவும்‌, 
அப்பொழுதும்‌ பிறர்க்கு அதனமான துணைக்காரணங்களைக்‌ 
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சரணாகதிகத்யமும்‌ பகவத்‌ குணங்களும்‌ - ஆறுமுக்ய குணங்கள்‌ 


கொள்ளாதவனாகவும்‌ இருப்பான்‌ எம்பெருமான்‌ என்று அவன்‌ 
பெருமையை உணர்த்தவே இந்த ஆறு குணங்களையும்‌ வரிசைப்‌ 
படுத்திக்‌ காட்டியுள்ளார்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீ எம்பெருமானார்‌, என்று 
வ்யாக்யானம்‌ தந்தருளினார்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌.'ஆகவே இந்த 
ஆறு குணங்களையும்‌ -ஸ்வாமி-எம்பெருமானார்‌அருளி யுள்ள 
க்ரமத்திலேயே நாமும்‌ அநுஸந்திக்க வேண்டும்‌. 


நாமிப்போது அதை உங்களுக்கு உணர்த்தி மகிழ்கிறோம்‌. ஆக 
எம்பெருமான்‌ எல்லாக்‌ காலத்திலும்‌ தன்‌ விபூதிகளை- சொத்துக்‌ 
களை-அறிவான்‌, தரிப்பான்‌, நியமிப்பான்‌. அதனால்‌ எவ்வித 
வாட்டத்தையும்‌ அடையமாட்டான்‌. அவற்றின்‌ ஸத்தைக்கு 
ஹேதுவாகவும்‌ ஆவான்‌. ஸ்வாதனமானதுணைக்காரணங்கை ளக்‌ 
கொண்டே ஹேது (காரணம்‌) ஆவான்‌. மற்றைய குணங்களை 
மேலே அனுபவிப்போம்‌. 
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அணி கணி ௭ணி இணி அண்‌ கணி ஆளணி கண்‌ கன & 


உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


2. பக்த ரக்ஷணத்துக்குப்‌ பயன்படும்‌ 
பன்னிரண்டு குணங்கள்‌ 


SOTA எ: எனா எண ஸா | 
௭ ரண என்‌ ணன்‌ ரி 


(குணாந்‌ பகவத: ஸத்யாந்‌ பாஷ்யகாரேண தர்ஸ்றிதாந்‌ | 
விவ்ருதாந்குருபி: தைஸ்தை: பஸ்யாமோ விவிதாநிஹ || 


பரதத்வமான எம்பெருமானுடைய திருக்கல்யாண குணங்‌ 
களைஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌ தாம்‌ இயற்றிய பரணாகதி கத்யத்‌ 
தில்‌ அருளியுள்ளபடியே அனுபவிப்போம்‌ என்று தொடங்கி 
இதுவரை ஜ்ஞானம்‌, பலம்‌, ஐஸ்வர்யம்‌, வீர்யம்‌, சக்தி, தேஜஸ்‌ 
என்ற ஆறு குணங்களை விவரித்தோம்‌. மற்றும்‌ உள்ள குண 
விசேஷங்களை மேலே தொடர்ந்து அனுபவிப்போம்‌. 


எம்பெருமானுடைய எண்ணற்ற குணங்களுள்‌ 8ழ்ச்‌ சொன்ன 
ஜ்ஞானம்‌ முதலான ஆறுகுணங்களும்‌ மிகவும்‌ முக்யங்களாவன. 
மேலே சொல்லப்போகும்‌ குணங்கள்‌ பலவற்றுக்கும்‌ மூலமாக - 
வேராக இருப்பவை ஜ்ஞானம்‌ முதலிய இந்த ஆறுகுணங்கள்‌. 
இவற்றின்‌ விரிவே அவை. 

'ஸமரணாகதி கத்யத்தில்‌ முன்‌ எடுத்துள்ள வாக்யத்தில்‌ மொத்தம்‌ 
இருபத்து ஐந்து குணங்கள்‌ சொல்லப்பட்டுள்ளன. 

இவை பயன்படும்‌ வகைகளை இதன்‌ வ்யாக்யானகாரர்‌ 
களான ஸ்ரீம்ருதப்ரகாமிகாசார்யர்‌, பெரியவாச்சான்பிள்ளை, 
ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌ ஆகியோர்‌ பலவகைகளாகப்‌ பகுத்துக்‌ 
காட்டியுள்ளனர்‌. இவற்றைப்‌ புரிந்து கொள்வதால்‌ எம்பெருமா 
னுடைய ப்ரபாவம்‌ நன்கு வெளியாகும்‌. அவனை ஆஸ்ரமிப்ப 
தில்‌ உள்ள அச்சம்‌ அகலும்‌. ஆகவே சுருக்கமாக இங்கு அந்த 
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பக்தரக்ஷணத்துக்குப்‌ பயன்படும்‌ பன்னிரண்டு குணங்கள்‌ 


வகைகளை எழுதுகிறோம்‌. 'ஜ்ஞானம்‌-பலம்‌-ஐஸ்வர்யம்‌- 


ட வீர்யம்‌-மமக்தி-தேஜஸ்‌” என்று இந்த ஆறுகுணங்கள்‌ ஆஸ்ரயித்த 


வர்கள்‌ விஷயத்தில்‌ மட்டுமின்றி ஆஸ்ரயிக்காதவர்கள்‌ விஷயத்‌ 
திலும்‌ செய்யும்‌ செயல்களுக்கெல்லாம்‌ பொதுவாக இருக்கும்‌. 
அதாவது ஆஸ்ரயித்தவன்‌- ஆஸ்ரயிக்காதவன்‌ என்ற இருவகை 
யின்ர்‌ விஷயத்திலும்‌ எம்பெருமான்‌ செய்யும்‌ செயல்கள்‌ 
அனைத்துக்கும்‌ இந்த ஆறு குணங்களும்‌ பயன்படும்‌. 

தன்னை ஆஸ்ரயித்தவர்கள்‌ விரும்பும்‌ பயன்‌ எது? அவ்வாறு 
அல்லாதவர்கள்‌ விரும்பும்‌ பயன்‌ எது? என்று அறிந்து அவர 
வர்கள்‌ வேண்டுவதை அவரவர்களுக்குத்‌ தரப்‌ பயன்படுகிறது 
இந்த ஜ்ஞானம்‌ அதாவது ஸர்வஜ்ஞத்வம்‌. அவரவர்கள்‌ விரும்பு 
வதை அறியாவிடில்‌ மோக்ஷம்‌ வேண்டுபவனுக்கு ஸ்வர்கத்‌ 
தையும்‌ அதைத்‌ தவிர்த்து ஸ்வர்கம்‌ முதலியவற்றை வேண்டு 
பவர்க்கு மோக்ஷ்த்தையும்‌ கொடுக்கும்படி நேரும்‌. 

ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ திருவாறன்விளை என்ற திவ்ய தேசத்‌ 
தையே ப்ராப்யமாக அதாவது சென்று சேரக்கூடிய ஸ்தலமாக 
நினைத்திருக்கிறார்‌. அவரைப்‌ பார்த்து வேறொருவர்‌ கேட்‌ 
கிறார்‌:- 

'ஓய்‌ ஆழ்வீர்‌! நீர்‌ திருவாறன்விளை என்ற தேசத்தையே பெற 
விரும்புகிறீர்‌. ஆனால்‌ ஸர்வேள்வரனான எம்பெருமான்‌ ஸர்வ 
ஸ்வதந்த்ரனானபடியால்‌ நீர்விரும்பாத மோக்ஷத்தைத்‌ தந்தால்‌ 
என்ன செய்வீர்‌? ' என்று கேட்டார்‌. அதற்கு ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌: 
ஓய்‌! அவன்‌ ஸ்வதந்த்ரனானாலும்‌ ஸர்வஜ்ஞனாய்‌ இருப்பதால்‌ 
நான்‌ விரும்புவதை அவன்‌ அறிவான்‌. ஆகவே அவனுடைய 
ஸர்வஜ்ஞனாயிருக்கும்‌ இந்த குணம்‌- அதாவது ஸர்வஜ்ஞத்வம்‌ - 
நான்‌ விரும்பும்‌ தருவாறன்‌ விளையையே தரப்‌ பண்ணும்‌ என்று 
பதில்‌ சொல்லிச்‌ சிந்தையின்றி இருக்கிறார்‌. 


15 


உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 
“சிந்தை மற்றொன்றின்‌ 


திறத்ததல்லாத்‌ தன்மை 
தேவபிரான்‌ அறியும்‌” 


-திருவாய்மொழி(7-10-10) 

என்ற பாசுர வ்யாக்யானத்தில்‌ இவ்விஷயம்‌ கூறப்பட்‌ 
டுள்ளது. அங்குள்ள ஈட்டு ஸ்ரீ ஸூக்திகள்‌ பின்வருமாறு: - 

'நீர்திருவாறன்விளையே ப்ராப்யம்‌ என்றிருக்கிறீர்‌. ஈப்ப்வரன்‌ 

ஸ்வதந்த்ரன்‌ அன்றோ! அவன்‌ பரமபதத்தைத்‌ தரிலோ?' என்ன, 
“அவன்‌ ஸர்வஜ்ஞன்‌ அன்றோ? என்‌ உள்ளத்தை அறியானோ! 
புருஷார்த்த ப்ரதன்‌ அன்றோ? புருஷன்‌ அர்த்தித்ததையன்றோ 
கொடுப்பது” என்கிறார்‌ என்று திருக்குருகைப்பிரான்‌ பிள்ளான்‌ 
நிர்வாஹம்‌ ஈட்டிலே அருளிச்‌ செய்யப்பட்டுள்ளது. 

அவன்‌ ஸ்வதந்த்ரனாகையாலே நாம்‌ நினைப்பதைத்‌ தவிர 
வேறொன்றைக்‌ கொடுத்தால்‌ என்‌ செய்வது? என்று கேள்வியின்‌ 
பொருள்‌. அவன்‌ ஸ்வதந்த்ரனானாலும்‌ ஆஸ்ரிதர்கள்‌ விரும்பு 
நைக கொடுக்கும்‌ அவன்‌ அதாவது புருஷார்த்த ப்ரதன்‌ ஆகை 
யால்‌ அவரவர்கள்‌ விரும்புவதைக்‌ கொடுப்பான்‌. ஆகையால்‌ 
நாம்‌ விரும்பியதை எம்பெருமான்‌ தரமாட்டோனோ என்ற 
சிந்தை ஒருவருக்கும்‌ வராது என்று கூறப்பட்டதாகிறது. 


ஆக எம்பெருமானுடைய ஸர்வஜ்ஞத்வம்‌ - எல்லாவற்றை 
யும்‌ அறிகை - ஆஸ்ரிதர்கள்‌ சிந்தையின்றி இருப்பதற்குக்‌ காரண 
மாகிறது. 

இந்த அர்த்தத்தையே ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌ ஸ்ரீமத்ரஹஸ்யத்ரய 
ஸாரத்தில்‌ தீவயாதிகாரத்தில்‌: - 
' 'ஸர்வஜ்ஞ்த்வமாவது:- யோவேத்தி யுகபத்‌ ஸர்வம்‌ 
ப்ரத்யக்ஷேணே ஸதா ஸ்வத:'' என்கிறபடியே ஸர்வத்தையும்‌ 
ஸாக்ஷாக்கரிக்கை. 


இது 'ஆஸ்ரிதர்க்குக்‌ கொடுக்கவேண்டும்‌ நன்மைகளிலும்‌ 
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பக்தரக்ஷணத்துக்குப்‌ பயன்படும்‌ பன்னிரண்டு குணங்கள்‌ 


கழிக்க வேண்டும்‌ விரோதிகளிலும்‌ இவன்‌ அறியாதது ஒன்று 
மில்லை' என்னும்‌ அநுஸந்தானத்துக்கு உறுப்பாம்‌ - என்று 
அருளிச்செய்துள்ளார்‌. 

அதாவது நாம்‌ பகவானை ஆஸ்ரயிக்கிறோம்‌. இப்படி 
ஆஸ்ரிதரான நமக்குக்‌ கொடுக்கவேண்டிய. நன்மைகளை அவன்‌ 
அறிவானா? நாம்‌ வேண்டிய நன்மைகளைப்‌ பெற ஓட்டாமல்‌ 
பல பாபங்கள்தடுக்கின்றன. விரோதிகளான அந்தப்‌ பாபங்களை 
அறிந்து, அவற்றைப்‌ போக்கும்‌ வழிகளையும்‌ அறிந்திருந்தால்‌ 
தானே அவனால்‌ நம்மை ரக்ஷிக்க முடியும்‌? அவன்‌ இவற்றை 
அறியாதிருந்தால்‌ அவனால்‌ நம்மை ரக்ஷிக்க முடியாதே என்று 
வீணான சிந்தை ஆஸ்ரிதர்களின்‌ மனத்தைக்‌ கலக்கும்‌. எம்பெரு 
மானுடைய ஜ்ஞானத்தின்‌ பெருமையை அறிந்தால்‌ இவ்வித 
மான கலக்கம்‌ ஒன்றும்‌ வராது. அவன்‌ ஸர்வஜ்ஞனாகையால்‌। 
நமக்குக்‌ கொடுக்க வேண்டியவற்றையும்‌ அவற்றுக்கு ப்ரதிபந்த 
கங்களான பாபங்களையும்‌ அவற்றைப்‌ போக்கும்‌ வழிகளையும்‌ 
அறிந்திருப்பானாகையால்‌ நாம்‌ வேண்டுவனவற்றை அவனால்‌ 
தரமுடியும்‌ என்று அநுஸந்தானம்‌ செய்வதற்கும்‌ அதனால்‌ 
சிந்தையின்றியிருப்பதற்கும்‌ காரணம்‌ ஆகிறது இந்த ஜ்ஞானம்‌ 
என்ற குணம்‌. 

இவ்வாறே எம்பெருமானை ஆஸ்ரயிக்காதவர்களுக்குத்‌ தர 
வேண்டியவற்றையும்‌:அறிவான்‌ இவன்‌. 

ஆகையால்‌ இந்த ஜ்ஞானம்‌ என்ற குணம்‌ ஆஸ்ரிதர்கள்‌ 
மட்டுமின்றி அனைவர்‌ விஷயத்திலும்‌ பயன்படும்‌. இவ்வாறே 
பலம்‌ முதலான மற்றைய ஐந்து குணங்களும்‌ கூடப்‌ பொதுவில்‌ 
அனைவருக்குமே பயன்படக்‌ கூடியனவேயாகும்‌. 

இந்தக்‌ குணங்கள்‌ ஆறும்‌ முன்னமே விவரிக்கப்‌ பட்டுள்ளன. 


இதற்கு மேல்‌ பக்த ரகஷணத்திற்கு மட்டும்‌ பயன்படும்‌ 
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, (4) ஆர்ஜவம்‌, (5) ஸெளஹார்தம்‌, (6) ஸாம்யம்‌, (7) காருண்யம்‌, 


உயர்வறஉயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 
பன்னிரண்டு குணங்கள்‌ சொல்லப்படுகின்றன. அவையாவன: 


> 


(1) ஸெளமமீல்யம்‌, (2) வாத்ஸல்யம்‌, (8) மார்தவம்‌ 


(8) மாதுர்யம்‌, (9) காம்பீர்யம்‌, (10) ஒளதார்யம்‌, (11) சாதுர்யம்‌, 
(12) ஸ்த்தைர்யம்‌ ( என்ற குணங்களே. 


ஜ்ஞாநம்‌, பலம்‌ முதலிய ஆறு குணங்கள்‌ அநுக்ரஹம்‌ 
செய்வதற்கும்‌ நிக்ரஹம்‌ (தண்டனை) செய்வதற்கும்‌ பொதுவா 
யிருக்கும்‌. ஆனால்‌ இந்தப்‌ பன்னிரண்டு குணங்கள்‌ பக்தர்களை 
ரக்ஷிப்பதற்கு மட்டுமே காரணமாயிருக்கும்‌. 

இவற்றில்‌ சில ஆஸ்ரிதர்களைச்‌ சேர்த்துக்‌ கொள்ளப்‌ பயன்‌ 
படும்‌. மற்றும்‌ சில சேர்த்துக்கொண்ட ஆஸ்ரிதர்களை ரகூஷிக்கப்‌ 
பயன்படும்‌. இதன்‌ விளக்கம்‌ பிறகு. 


ஸெளஸீல்மயம்‌ - இதில்‌ (ஸோபநம்‌) ஸ்ரீலம்‌ என்று இரண்டு 
பதங்கள்‌ உள்ளன. இவற்றுக்கு பஹுவ்ரீஹிஸமாஸம்‌ (அன்‌ 
மொழித்‌ தொகை) வந்துள்ளது, ஸு(மோபநம்‌ ) ஸீலம்‌ யஸ்ய 
பாவ: - ஸெளணஸீல்யம்‌ அழகிய மபீலம்‌ என்று விசேஷணம்‌ 
இட்டுள்ளார்‌ ஸு£ீலத்திற்கு. ஆகவே ஸ்ரீலம்‌ என்பதன்‌ பொருளை 
யும்‌ அழகிய ஸமீலம்‌ என்பதன்‌ பொருளையும்‌ உணரவேண்டும்‌. 


முதலில்‌ மலத்தைப்‌ புரிந்து கொண்டால்‌ பிறகு அதன்மோப்‌ 
நதீவத்தை (அழகை )ப்‌ புரிந்து கொள்வது எளிது. ஸ்ருதப்ரகாயி 
காசார்யர்‌ இவ்வாறு படிப்படியாக வ்யாக்யானம்‌ செய்து காட்டு 
கிறார்‌. எள்ள எனி எள்ளை ஸ்வ (ஸீலம்‌ 
ஹி நாம 'மஹதோ மந்தைஸ்‌ ஸஹ நீரந்த்ரேண ஸம்ங்லேஷ 
ஸ்வபாவவத்வம்‌) மிகப்‌ பெரியவன்‌ மிகத்‌ தாழ்ந்தவர்களுடன்‌ 
நெருங்கிக்‌ கலந்து பழகும்‌ தன்மை ஸ்ரீலம்‌ எனப்படும்‌. 

பெரியவன்‌ தாழ்ந்தவர்களுடன்‌ நெருங்கிக்‌ கலப்பது ஸமீலம்‌. 
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பக்தரக்ஷணத்துக்குப்‌ பயன்படும்‌ பன்னிரண்டு குணங்கள்‌ 


இதுவே வேறு எந்தப்‌ பயனுக்கும்‌ காரணமாகாமையால்‌ 
ஸெளனஊீல்யம்‌-எனப்படுகிறது. : 
உரையாசிரியரே மேலும்‌ வேறு ஒரு விதமாக இதற்கு 
இலக்கணம்‌ வகுக்கிறார்‌. 
ஜீவாத்மாக்கள்‌ பரமாத்மாவை ஆஸ்ரயிக்காமல்‌ போவதற்கு 
இரண்டு காரணங்கள்‌ உண்டு. ஒன்று அவர்கள்‌ எம்பெருமா 
னுடைய பெருமைகளைக்‌ கண்டு தம்முடைய தாழ்வினால்‌ 
ஸர்வேங்வரனான எம்பெருமானை ஆஸ்ரயிக்க நமக்குத்‌ தகுதி 
இல்லை என்று எண்ணி அஞ்சுவது. இரண்டாவது இவர்கள்‌ 
ஒருவாறு தெளிந்து எம்பெருமானை ஆஸ்ரயிக்க வரும்‌ போது 
எம்பெருமான்‌, நாம்‌ ஸர்வேங்வரனாக இருக்கிறோமே இவர்க 
ளோடே கல்ந்து பழகலாமா? என்ற எம்பெருமானுடைய 
எண்ணம்‌. இப்படி இரண்டுமில்லாமல்‌ இருக்கை ஸெளஸீல்யம்‌. 
ஆல்ரிதர்களுடைய அச்சத்தைப்‌ யோக்கியம்‌, தன்னை 
ஈஸ்வரன்‌ என்று எண்ணாதிருக்கையுமே ஸெஎஸீல்யம்‌. 


'அந்த மஹத்தீவம்‌ தம்‌ திருவுள்ளத்திலும்‌ இன்றிக்கே ஒழிகை 


ட ஸெளணீல்யம்‌' என்று பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை இந்த 
... அர்த்தத்தை விளக்கியுள்ளார்‌. 


எம்பெருமான்தாழ்ந்தவர்களுடன்‌ நெருங்கிப்‌ பழகும்‌ போது 
யாராவது எம்பெருமானிடம்‌ வந்து அவனுடைய பெருமையை 
அவனுக்கு உணர்த்தினாலும்‌ அதை அவன்‌ நெஞ்சில்‌ கொள்ள 


அஜி மாட்டான்‌. ராவணவதத்திற்குப்‌ பின்‌ ஸீதை அக்னிப்ரவேசம்‌ 
ஹரி செய்த போது ப்ரஹ்மாதி தேவதைகள்‌ ஸ்ரீராமனிடம்‌ வந்து எள 
அஞ எரர்‌ ளே! (பவாந்‌ நாராயணோ தேவ:) நீர்‌ நாராயணன்‌ 


ஆயிற்றே என்று அவனுடைய பரத்வத்தை அதாவது பெருமை 
யை நினைவுபடுத்த, அத்தை அவன்‌ நெஞ்சில்‌ கொள்ளாமல்‌ 


ந. ளன | ஈன்‌ (ஆத்மாநம்‌ மாநுஷம்‌ மந்யே) நான்‌ மனிதத்‌ 
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உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


தன்மையை பெரிதாகக்‌ கொண்டாடுகிறேன்‌ என்று பதில்‌ சொன்‌ 
சன்‌ அன்றோ. இதுதான்‌ ஸெளஸீல்யம்‌. தன்னை நாராயணன்‌ 
ட நினைத்தால்‌ சேதந அசேதனர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ 
எசான்‌ நாம்‌ எப்படி அவர்களுடன்‌ கலந்து பழகுவது? 
என்று அஹங்காரம்‌ வந்துவிடும்‌. அப்பொழுது தாழ்ந்தவர்களான 
நம்மால அவனை ஆஸ்ரயிக்க முடியாமற்‌ போய்விடும்‌. 
நாம்‌ பகவானை ஆஸ்ரயிப்பதற்கு முன்‌ ௮ i 3 
நுஸந்தானம்‌ செய்ய 
வேண்டிய குணங்களில்‌ இதுவே முக்யமாகும்‌. 
த ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌ இந்த குணத்தின்‌ லக்ஷணத்தையும்‌ இதன்‌ 
பணயக்‌ இங்கே _பாஷ்யத்திலும்‌, ஸ்ரீமத்ரஹஸ்யத்ரய 
ஸாரத்தில்‌ த்வயாதிகாரத்திலும்‌ வெகு அழகாக ஸாதித்துள்ளார்‌. 
அ ஸெளமமீல்யமாவது - தான்‌ ஸர்வாதிகனாய்‌ வைத்துத்‌ தண்‌ 
யரான நிஷாத-வாநர-கோபாலாதிகளோடே நீரந்த்ர ஸம்ஸம்‌ 


லேஷம்‌ பண்ணுகை. இது “அம்மான்‌ ஆழிப்பிரான்‌ அவன்‌ எவ்‌ 


விடத்தான்‌ யான்‌ ஆர்‌?" என்று அகலாதே ஸாரத்ய- தூத்யாதி 
ர்யந்தமாக அபேக்ஷிக்கும்படி விங்வஸ ்‌ பாம்‌ 
ன்‌ டி நீயதைக்கு உறுப்பாம்‌, 
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3. ஸெளஞீல்யம்‌, வாத்ஸல்யம்‌ 


ள்ள்ன்‌ எர எனன சின்‌ எனி ஏர்‌ | 
ஏறினார்‌ eT கண ண்‌ ணா || 
ண்ணு ளி ளன என: | 
உண்ண ன்‌ எண்ள்‌ எரே ॥ 


ஸெளீல்யம்‌ சாபி வாத்ஸல்யம்‌ ஸ்ரேஷ்டெள பகவதோ 
குணெள | 
ஆங்ரிதாநாம்‌ ஸங்க்ரஹாய கல்பேதே இதி நிஸ்சிதம்‌ || 
அநயோஸ்சிந்தநேநைவம்‌ நிர்பீகா: ஆஸ்திகா: ஜநா:। 
ஆஸ்ரயேரந்‌ ஹரிம்‌ நூநமிதி தெள வர்ணிதாவிஹ | 
எம்பெருமானுடைய கல்யாண குணங்களில்‌ மிக முக்யமான 
ஸெளமீல்யம்‌ என்ற குணத்தை அனுபவித்தோம்‌. அதைப்‌ 
பற்றிய விளக்கமே மேலும்‌ தொடருகிறது. 
ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌ த்வயாதிகாரத்தில்‌ பகவானுடைய இந்த 
ஸெளணீல்யம்‌ என்ற குணம்‌ ஆஸ்ரயிக்க விரும்புபவர்களுக்கு 
பகவானிடத்தில்‌ விங்வாஸத்தை உண்டு பண்ணி அவர்களை 
அஞ்சாமல்‌ ஆஸ்ரயிக்கும்படி பண்ணுகிறது என்று விவரித்‌ 
துள்ளார்‌. 
எம்பெருமான்‌ எல்லோரையும்‌ விட மிகப்‌ பெரியவன்‌. 
அப்படிப்பட்டவன்‌ ராமக்ருஷ்ணாதிகளாக அவதரித்தபோது தன்‌ 
பெருமையைப்‌ பாராட்டாமல்‌ மிகவும்‌ நீசர்களான வேடர்க 
ளோடும்‌ வானரங்களோடும்‌, இடையர்ளோடும்‌ நெருங்கிப்‌ 
பழகினான்‌. வேடனான ஸ்ரீ குறனோடும்‌, வானரங்களோடும்‌ 
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உயாவற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


பழகியது ்ரீராமாவதாரத்தில்‌; கோபாலர்களோடு 
ஃருஷ்ணாவதாரத்தில்‌, ஸ்ரீ குறனோடு கலந்து ப 
அருள்‌ செய்ததை நினைந்து 
அம்மாதிரி அருள்‌ செய்யவே 
வேண்டுகிறார்‌. 


பழகியது ஸ்ரீ 


இந்த மாதிரியான அவனுடைய ஸெளஸீல்மய;குணத்தை ரம்‌ 
அநுஸந்தானம்‌ செய்தால்‌ அவன்‌ பெருமை கண்டு நாம்‌ ப்‌ சி 
அகல வேண்டாம்‌, இவ்வளவு மட்டும்‌ அன்று. நரம்‌ ல்க 
ஆஸ்ரயித்து அபேச்ஷித்தால்‌ அர்ஜுனனுக்குப்‌ போலே நமக்கும்‌ 
தேரோட்டுதல்‌, தூது செல்லுதல்‌ போன்ற எல்லாக்‌ கார்யங்களை 
யும்‌ செய்வான்‌ எம்பெருமான்‌. இவ்வளவு ஸு-மபீலன்‌ அவன்‌ 
என்று நம்மை எம்பெருமானிடம்‌ நம்பிக்கை வைக்கச்‌ செய்‌ 

நாம்‌ அவனை ஆர்்ரயிக்கும்படிச்‌ செய்கிறது இந்த வன்க 

ஜாதி, தொழில்‌, அறிவு, யாவற்றாலும்‌ நீசன்‌ குஹன்‌. அவ 
டைய பக்தி மாதீரத்தைக்‌ கொண்டு ஸ்ரீராமன்‌ அவனைக்‌ el 


அணைத்து அருள்‌ செய்தானே எல்‌ ்‌ ்‌ ்‌ 
யாழ்வார்‌: - று வியக்கிறார்‌ திருமங்கை 


ஏழை ஏதலன்‌ 8ழ்மகன்‌ என்னாது 

இரங்கி மற்றவற்கு இன்னருள்‌ சுரந்து 

மாழை மான்‌ மடநோக்கி உன்‌ தோழி 

உம்பி எம்பி என்றொழிந்தலை உகந்து 

தோழன்‌ நீ எனக்கு இங்கொழி என்ற 

சொற்கள்‌ வந்து அடியேன்‌ மனத்திருந்திட 
ஆழிவண்ண! நின்னடியிணையடைந்தேன்‌ யூ 
அணிபொரழில்‌ திருவரங்கத்தம்மரனே 

னது | “பெரிய திருமொழி 5-8-7 
இந்த 9 , | 


ஸளமமீல்யம்‌ என்ற திருக்கல்யாண குணத்தின்‌ யெரு 
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ஸெளமீல்யம்‌, வாத்ஸல்யம்‌ 


மையை நன்கு உணர்ந்தால்‌ அவன்‌ பெருமை கண்டு அஞ்சி 
அவனை விட்டு ஒருவரும்‌ அகலவேண்டி வராது. 


ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌, தம்மை நீசராக எண்ணி, என்‌ விஷயத்‌ 
தில்‌ எம்பெருமான்‌ க்ருபை பண்ணினான்‌ என்றால்‌ யாருக்குத்‌ 
தான்‌ க்ருபை செய்ய மாட்டான்‌. யான்‌ ஆர்‌! நான்‌ மிகவும்‌ நீசன்‌. 
நித்ய ஸம்ஸாரிகளுக்குள்ளும்‌ மிகவும்‌ கடையன்‌. இப்படிப்பட்ட 
என்னிடம்‌ அன்பு செய்தவன்‌ அம்மான்‌, ஆழிப்பிரான்‌ - ஸர்வேய்‌ 
வரன்‌. தன்கையில்‌ திருவாழி (சக்ரம்‌) கொண்டு இந்த அழகை 
நித்ய ஸூரிகளுக்குக்‌ காட்டிக்‌ கொண்டிருப்பவன்‌. இப்படி மிகப்‌ 
பெரியவனான ஸர்வேய்வரன்‌ இப்படி மிக நீசனான என்‌ மீது 
க்ருபை செய்தான்‌. இப்படி இவன்‌ என்‌ மீது க்ருபை செய்வதைப்‌ 

பார்த்தால்‌ 'எம்மாபாவியர்க்கும்‌ விதி வாய்க்கின்று வாய்க்கும்‌ 

கண்டீர்‌'. எப்படிப்பட்ட மஹாபாபியாயிருந்தும்‌ அவனும்‌ 
பகவானுடைய க்ருபையிலிருந்து விலகி இருக்க முடியாது. மிக 
தாழ்ந்தவர்களிடத்திலும்‌ தானே வந்து பழகுமவன்‌. இப்படிப்‌ 
பட்ட இவனுடைய ஸெளணஸீல்யத்தைப்‌ பாருங்கோள்‌, 

அம்மான்‌ ஆழிப்பிரான்‌ அவன்‌ எவ்விடத்தான்‌? யான்‌ ஆர்‌? 
நித்ய ஸரிகளுடன்‌ பழகி அவர்களுக்குத்‌ தன்‌ அழகைக் காட்டிக்‌ 
கொண்டிருக்கும்‌ ஸர்வேண்வரன்‌ எங்கே? அதி நீசர்களான நாம்‌ 
எங்கே என்று ஒருவரும்‌ அஞ்ச வேண்டாம்‌ - என்று “எம்மாபாவி 
யர்க்கும்‌ விதி வாய்க்கின்று வாய்க்கும்‌ கண்டீர்‌”” என்று ஸ்வாமி 
நம்மாழ்வார்‌ அருளிச்‌ செய்கிறார்‌. 

ஸ்ரீ குறனுடன்‌ தோழமை கொண்டதால்‌ ஸ்ரீ ராம சந்த்ர 
னுடைய ஸெளமீல்யம்‌ வெளிப்படை. 

ஸ்ரீ குஹனுடன்‌ ஸ்ரீராமசந்த்ரன்‌ கொண்ட அன்பின்‌ சிறப்பை 
வால்மீகி பகவான்‌ அத்புதமாக வெளியிடுகிறார்‌ 'குஹேந ஸஹி 
தோ ராம: ஸீதயா லக்ஷ்மணேந ச” என்று. இப்பொழுது வந்து 


சேர்ந்தவன்‌ குஹன்‌. அவனுடன்‌ சேர்ந்துள்ளான்‌ ஸ்ரீராமன்‌ 
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உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


என்றிவ்வளவுதான்‌ இங்குச்‌ சொல்லவேண்டும்‌. ஆனால்‌ வால்மீ 
கியோ ஸீதையுடனும்‌ ஸ்ரீ லக்ஷ்மணனுடனும்‌ சேர்ந்தான்‌” என்று 
எழுதியுள்ளார்‌. இவர்கள்‌ இருவருடனும்‌ முன்னமே அதாவது 
குஹனுடன்‌ சேர்வதற்கு முன்னமே சேர்ந்துள்ளான்‌. இப்பொழுது 
எதற்காக இவர்களுடைய சேர்த்தியைச்‌ சொல்லவேண்டும்‌ என்ற 
கேள்விக்கு நம்‌ பூர்வாசார்யர்கள்‌ சுவை மிகுந்த ஸமாதானம்‌ 
சொல்லியுள்ளார்கள்‌. அதாவது மிகவும்‌ வேண்டியவனான 
குஹனுடன்‌ சேர்வதற்கு முன்‌ ஸீதை லக்ஷ்மணன்‌ இவ்விருவர்க 
ஞடை சேர்த்தி (சேர்க்கை) இவன்‌ நெஞ்சில்‌ படவே இல்லை 
யாம்‌. உலகிலும்‌ மிக வேண்டிவர்கள்‌ அருகில்‌ இல்லாதபோது 
அருகில்‌ இருக்கும்‌ மற்றையவர்களை அருகில்‌ இருப்பதாகவே 


பலர்‌ நினையாதிருப்பதைப்‌ பார்த்துத்தானே வருகிறோம்‌. 


பகவானுடைய விஷயத்திலும்‌ இவ்வாறே தான்‌. 


மிகவும்‌ ப்ரியனான குஹனோடு சேராதபோது ஸீதையோடும்‌ 
தம்பி லஷ்மணனோடும்‌ சேர்ந்திருப்பது ஸ்ரீரமனுடைய நெஞ்‌ 
சில்‌ படவே இல்லையாம்‌. அது மட்டு மன்று. அவர்கள்‌ அருகில்‌ 
இல்லாதவர்களாகவே ஆனார்களாம்‌. ஸ்ரீ குஹனோடு சேர்ந்த 
பிறகு தான்‌ இவர்களுடன்‌ சேர்ந்தது நெஞ்சிற்பட்டது. ஆகவே 
தான்‌ வால்மீகி ஸ்ரீராமனுடைய திருவுள்ளத்தை நன்கு அறிந்தவ 
ராகையாலே 'குஹேந ஸஹிதோ ராம: என்ற இவ்வளவோடு 
நிற்காமல்‌ 'லக்ஷ்மணேந ச ஸீதயா” என்று சொன்னார்‌ என்கின்‌ 
றனர்‌ பூர்வாசார்யர்கள்‌. இதனால்‌ ஸ்ரீராமனுடைய ஸெளமமல்யத்‌ 
தின்‌ சிறப்பு நன்கு வெளியாறெது. 

ஸ்ரீ க்ருஷ்ணாவதாரத்தில்‌ இடையர்களோடு உறவு பாராட்டிக்‌ 
கொண்டு நிற்கிறான்‌ ஸ்ரீ க்ருஷ்ணன்‌. சிறுவயதில்‌ கொஞ்சமும்‌ 
பயமின்றி வாட்டமின்றி கோவர்த்தனம்‌ என்ற மலையைத்தாங்கி 
நின்ற கண்ணனை தேவனோ! கந்தர்வனோ! ராக்ஷ்ஸனே! என்று 
பலவாறாக ஸந்தேஹித்து நீ யார்‌ என்று கேட்டு ஒதுங்கி நின்ற 
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ஸெளமபல்யம்‌, வாத்ஸல்யம்‌ 


.. இடையர்களை நோக்கிக்‌ கண்ணன்‌ நீங்கள்‌ நினைத்தபடியெல்‌ 


லாம்‌ நான்‌ வேறு எவனும்‌ அல்லேன்‌. நான்‌ உங்களுள்‌ ஒருவன்‌ 
என்று சொல்லி அவர்களோடு நெருங்கிப்‌ பழகினானே. அங்கு 
பகவானுடைய ஸெளமமீல்யம்‌ வெளிப்படையாகறது. இப்படிப்‌ 
பட்டவன்‌ நமக்கு ஸ்வாமியாயும்‌, சரண்யனாயும்‌ இருக்கும்‌ 
போது அவன்‌ பெருமை கண்டு நாம்‌ ஏன்‌ அஞ்ச வேண்டும்‌? 
என்பதற்காகவே இந்த ணெளஸீல்ய குணத்தை நன்கு 
விவரித்துள்ளனர்‌ நம்‌ பூர்வாசார்யர்கள்‌. இந்த ஸெளஸீல்யத்தை 
நன்கு உணர்ந்தவர்கள்‌ எம்பெருமானைத்‌ தனக்கு வேலைக்‌ 
காரனாகக்‌ கொள்ளவும்‌ நினைப்பார்கள்‌. இவ்வாறு நினைத்தால்‌ 
அவனும்‌ அப்படியே தன்னை ஆஸ்ரயித்தவர்கள்‌ விரும்பும்‌ 
வேலைகளைக்‌ கட்டாயம்‌ செய்வான்‌ என்று நம்பும்படியாய்‌ 
நிற்கிறான்‌ எம்பெருமான்‌. அர்ஜுனன்‌ தேரோட்டியாகவும்‌ 
தூதனாகவும்‌ ஸ்ரீ க்ருஷ்ணனைக்‌ கொள்ளவில்லையா? அவனும்‌ 
அப்படியே அர்ஜுனன்‌ விரும்பியவற்றைச்‌ செய்யவில்லையா? 
ஆக எம்பெருமானிடத்தில்‌ நமக்கு மஹாவிஸ்வாஸத்தை உண்டு 
பண்ணி அவனை ஆஸ்ரயிக்கும்படி நம்மைச்‌ செய்கிறது இந்த 
ஸெளமமல்யம்‌ என்ற குணம்‌. 

வாத்ஸல்யம்‌: சரணாகதர்களைச்‌ சேமிக்கும்‌ அதாவது ஸம்பா 
திக்கும்‌ (ஸங்க்ரஹிக்கும்‌) குணங்களில்‌ இதுவும்‌ ப்ரதானம்‌. தான்‌ 
ரக்ஷிக்க விரும்பும்‌ ப்ராணிகளிடத்தில்‌ உள்ள தோஷத்தை மறைக்‌ 
கும்‌ அன்பு தான்‌ வாத்ஸல்யம்‌ எனப்படுகிறது. 

தன்னை ஆஸ்ரயித்த ஒருவனை எம்பெருமான்‌ ரக்ஷிக்க 
விரும்புகிறான்‌. ஆனால்‌, ஆஸ்ரயித்த அவனிடத்தில்‌ நிறைய 
தோஷங்கள்‌ உள்ளன. அந்த தோஷங்களைக்‌ கண்டு எம்பெரு 
மான்‌ அவனை ஒதுக்கித்‌ தள்ளி விடுவானோ என்று எண்ண 
வேண்டாம்‌. ஆஸ்ரிதனான அந்த ஜீவனிடத்தில்‌ உள்ள தோஷத்‌ 
தைக்‌ காண முடியாமல்‌ மறைத்துவிடுகறது அந்த ஜீவனிடம்‌ 
எம்‌ பெருமான்‌ கொண்டுள்ள அன்பு. 
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உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


இந்த அன்பினால்‌ ஆற்ரயித்தவர்களிடம்‌ உள்ள தோஷங் 
களை இவன்‌ அறிவதில்லை. ஆகவே அவர்களை இவன்‌ ஒரு 
போதும்‌ தண்டிக்க மாட்டான்‌. 

இந்த அர்த்தத்தை ஸ்ரீஸஹஸ்ரநாமத்தில்‌ 'அவிஜ்ஞாதா: என்ற 
திருநாமத்திற்கு வ்யாக்யாநம்‌ செய்யும்‌ போது ஸ்ரீ பட்டர்‌ தம்மு 


. டைய பாஷ்யத்தில்‌ அருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌. ஆஸ்ரயித்தவர்க 


ளிடம்‌ நிறைய தோஷங்களைக்‌ கண்ட போதும்‌ அவர்களைத்‌ 
தண்டிப்பதில்லை. பொறுத்துக்‌ கொள்ளவும்‌ செய்கிறான்‌. இவ்வ 
ளவு மட்டுமன்று அந்த தோஷங்களைஅவன்‌அறியாதவனாகவும்‌ 
நிற்கிறான்‌. ஆகையால்‌ அவன்‌ 'அவிஜ்ஞாதா'. 

ஆயினும்‌ இவன்‌ ஸர்வஞ்ஜன்‌ தான்‌ என்பதை உணர்த்த 
அடுத்ததான 'ஸஹஸ்ராம்்‌ 0-5 என்ற திருநாமம்‌. ஆஸ்ரித 
தோஷங்களை அறியாதவன்‌ என்கிறது அவிஜ்ஞாதா என்ற 
திருநாமம்‌. அவன்‌ ஸர்வஜ்ஞன்‌ என்கிறது அடுத்ததான 
ஸஹஸ்ராம்மு: என்ற திருநாமம்‌. இரண்டு அர்த்தங்களும்‌ 
ஒன்றுக்கு ஒன்று முரண்பட்டதாயிற்றே! அறியாதவனானால்‌ 
ஸர்வஜ்ஞனாயிருக்க முடியாது. ஸர்வஜ்ஞனாயிருந்தால்‌ அவன்‌ 
அஜ்ஞனாய்‌ அதாவது அறியாதவனாய்‌ இருக்க முடியாதே! 
எப்படி இந்த இரண்டும்‌ - அவிஜ்ஞாதரஸஹஸ்ராம்மபு என்ற 
இரண்டு திருநாமங்களும்‌ எப்படிப்‌ பொருந்தும்‌ என்ற கேள்விக்கு 
ஸ்ரீ பட்டர்‌ பதில்‌ அளிக்கிறார்‌. தன்னை ஆஸ்ரயித்தவர்களிடம்‌ 
உள்ள தோஷங்களை அறியாதவன்‌ என்பதற்கு அப்படியே 
அர்த்தம்‌ கொள்ளக்கூடாது. ஆஸ்ரிதர்களுடைய. தோஷங்களில்‌ 
கருத்து நோக்கு (தாத்பர்யம்‌) இல்லாதவன்‌. அதாவது ஆஸ்ரயித்த 
வர்களிடம்‌ உள்ள தோஷங்களைக் கண்டும்‌ அதை உபேக்ஷிப்பான்‌ 
என்று பொருள்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. ் 


ஸுக்ரீவன்‌ முதலானோர்‌ சரணாகதி செய்ய வந்த விபீஷண 

னிடம்‌ பற்பல தோஷங்களைக்‌ கூறினார்கள்‌. அவர்கள்‌ சொன்ன 

வற்றையெல்லாம்‌ கேட்டுக்‌ கொண்டிருந்த ஸ்ரீ ராமன்‌ அந்த 
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ஸெளஸீல்யம்‌, வாத்ஸல்யம்‌ 


தோஷங்கள்‌ டெக்கட்டும்‌ ஏ ஏஎ என 4 (தோஷோ யத்யபி 
தஸ்ய ஸ்யாத்‌) என்று உபேச்ஷித்து (புறக்கணித்து) விட்டு அவனை 
நாம்‌ ஒரு காலும்‌ கைவிட மாட்டோம்‌ என்றது ப்ரஸித்தமன்றோ! 
என்றெல்லாம்‌ ஸ்ரீ பட்டர்‌ அருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌. 

நம்மிடம்‌ உள்ள மிகுந்த தோஷங்களைக்‌ கண்டு எம்பெரு 
மான்‌ நம்மை உபேக்ஷித்து-வெறுத்துக்‌ கைவிட்டு விட்டால்‌ நாம்‌ 
எப்படி அவனை ஆஸ்ரயிப்பது என்ற அச்சம்‌ நமக்கு வேண்டாம்‌ 
என்று சொல்லி பகவானை ஆஸ்ரயிக்கும்படிச்‌ செய்கிறது நம்மை 
இந்த வாத்ஸல்யம்‌ என்ற குணம்‌. 

இந்த மஹாகுணம்‌ ஈன 18 எ: எரா: (விதிதஸ்‌ 
ஸ ஹி தர்மஜ்ஞ: சரணாகதவத்ஸல:) என்று ராவணனுக்கு ஸீதை 
உபதேசிக்கும்‌ வாக்யத்தாலே வெளிப்படை. ஹே ராவண! ஸ்ரீ 
ராமனிடம்‌ நீ மாரணாகதி செய்து ஜீவிக்கப்‌ பார்‌. “அவன்‌ 
பத்னியான இவளை அபஹரித்து வந்து விட்டோமே! இவ்வளவு 
பெரிய தோஷம்‌ உள்ள என்னை அந்த தோஷம்‌ காரணமாக 
வெறுத்தால்‌ என்ன செய்வது? ** என்று அவன்கருதக்‌ கூடும்‌ என்று 
நினைத்து அதற்கும்‌ ஸீதையே பதில்‌ சொல்லுகிறாள்‌. 
'சரணாகதவத்ஸல: விதித: ஸ:”, சரணாகதராய்வருபவரிடம்‌ உள்ள 
தோஷத்தை அவன்‌ காணமாட்டான்‌. அதாவது தோஷத்தைக்‌ 
கண்டு அவனை உபேக்ஷிக்க (வெறுக்க) மாட்டான்‌ என்று. ஸீதை 
யின்‌ இந்த உபதேசம்‌ நமக்குப்‌ பயன்படும்‌. 4 


ஸுப்ரஸித்தர்களான ஸ்ரீ ம்ருதப்ரகாமமிகாசார்யர்‌, ஸ்ரீ பெரிய 
வாச்சான்‌ பிள்ளை இவர்கள்‌ ‘Ny ora gfe: னன? (தோஷேஷாு 
குணத்வபுத்தி: வாத்ஸல்யம்‌) என்று எம்பெருமானுடைய இந்த 
வாத்ஸல்ய குணத்தைச்‌ சிறப்பித்துக்‌ காட்டியுள்ளார்கள்‌. அதாவது 
ஆம்ரிதர்களிடம்‌ உள்ள தோஷங்களையும்‌ குணமாகக்‌ காண்பது 
வாத்ஸல்யம்‌ என்று விவரித்துள்ளார்கள்‌. இதனால்‌ ஆஸ்ரிதர்கள்‌ 
விஷயத்தில்‌ எம்பெருமானுடைய அபிப்ராயம்‌ நன்கு விளக்கப்‌ 
பட்டதாகிறது. 
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உயர்வற.உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


பொறுமை (௭௭) என்ற மஹாகுணத்தினுடைய முதிர்ந்த 
நிலை இந்த வாத்ஸல்யம்‌. ஆகவே க்ஷமா என்ற பொறுமையின்‌ 
முதிர்ந்த நிலையைக்‌ கூறியபடியால்‌ க்ஷமா என்ற குணத்தைத்‌ 
தனியாக எடுத்துக்‌ காட்டவில்லை ஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌. 


என்‌ ௭ ரா எள்‌ னா ரன எக | 
ஈன எள: எள்ளி % எ: Il (௩-3) 


- (அபி சேத்‌ ஸுதுராசார: பஜதே மாம்‌ அநந்யபாக்‌ | 
ஸாதுரேவ ஸ மந்தவ்ய; ஸம்யக்வ்யவஸிதோ ஹி எ: ||) 
-பகவத்ததை ( 9-30) 

என்ற ஸ்ரீ தோ ம்லோகத்திலும்‌ பார்த்தஸாரதி தன்‌ பக்தனிடம்‌ 
உள்ள தோஷத்தை அதாவது ஆசாரக்‌ குறைவையோ அநாசாரத்‌ 
தின்‌ மிகுதியையோ கொண்டு அவனை அநாதரிக்கக்கூடாது. 
வேறு பயன்‌ கருதாமல்‌ என்னையே அவன்‌ உபாஸிக்கிறான்‌. 
ஆகையால்‌ அவன்‌ வைஷ்ணவாக்ரேஸரனே (என்‌அடியார்களில்‌ 
முதன்மையாளன்‌) ஆவான்‌ என்று பகவான்‌ தன்‌ வாத்ஸல்யத்‌ 
தைத்‌ தானே வெளியிடுகிறான்‌. 

துராசாரனாயிருப்பது பெரிய தோஷமே. ஆனால்‌ 
பகவானைப்‌ பஜிப்பது என்ற சிறந்த குணம்‌ அவனிடமிருப்ப 
தால்துராசாரனாயிருக்கை மிகச்‌ சிறிய குறையேயாகும்‌. இதற்காக 
அவனை அநாதரிக்கக்கூடாது. மஹாத்மாக்களுக்கு ஸமமாகவே 
இவனை நினைக்க வேண்டும்‌ என்கிறான்‌ ஸ்ரீ க்ருஷ்ணன்‌. 
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மார்தவம்‌ சாப்யார்ஜவம்‌ ச ததா ஸெளஹார்தமித்யபி | 
இமே குணா பகவதி ப்ரபித்ஸூநாம்‌ பயாபஹா: || . 


அதஸ்தே பஹுதாஹ்யத்ர வர்ணிதா: சித்தரக்தயே | 
நாநா வ்யாக்யாஸ்ஸமாலோச்ய பமாஸ்த்ர தர்ித வர்த்மநா || 


எம்பெருமானுடைய திருக்கல்யாணகுணங்களின்‌ விளக்கமே 
தான்‌ தொடர்கிறது. 

சார (மார்தவம்‌)-ஆஸ்ரிதர்களைச்‌ சேர்ப்பதற்குப்‌ பயன்‌ 
படும்‌ குணமிது. ஆஸ்ரிதர்கவின்‌ பிரிவைப்‌ பொறுக்க முடியா 
திருக்கை. ஆஸ்ரிதவிஸ்லேஷம்‌ (பிரிவு) பொறுக்கமாட்டாத 
திருவுள்ளத்தின்‌ மென்மை என்று அருளுகிறார்‌ ஸ்ரீ பெரிய 
வாச்சான்பிள்ளை. 

தன்னை ஆஸ்ரயித்தவர்களை விட்டுப்‌ பிரிந்தால்‌ அதை 
ஸஹிக்கமாட்டாமல்‌ வாடி விடுவான்‌ எம்பெருமான்‌ என்றபடி. 

ஆஸ்ரிதர்கள்‌ விஷயத்தில்‌ அவர்களுக்கு என்ன நேர்ந்து விடு 
மோ? என்று காரணமன்றியே ஸந்தேஹித்தல்‌ மார்தவம்‌ என்றும்‌ 
விளக்கம்‌ தருகிறார்‌ ம்ருதப்ரகாமமிகாசார்யர்‌. 
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உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


ஆஸ்ரிதர்கள்‌ எவ்விதத்துன்பமுமில்லாமல்‌ இருக்கும்‌ போதே 
அவர்கள்‌ மீது கொண்டுள்ள அன்பினால்‌ தகாத முறையில்‌ அவர்‌ 
களுக்கு என்ன ஆபத்து நேர்ந்துவிடுமோ என்று ஸந்தேஹித்தல்‌ 
மார்தவம்‌ - மென்மை ஆகும்‌ என்றும்‌ கூறலாம்‌. 

ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌ தம்முடைய வ்யாக்யானத்தில்‌ இந்த 


குணத்தின்‌ பயனையும்‌ காட்டிக்‌ கொண்டு இதனை விளக்கு 
கிறார்‌- 


எனன YT (ஆம்ரித விரஹ அக்ஷமதயா 
ஸுப்ரவேமாத்வம்‌) என்று. அதாவது ஆஸ்ரிதர்களுடைய பிரி 
வைப்‌ பொறுக்க மாட்டாதவன்‌ எம்பெருமான்‌ என்று அறிவதால்‌ 
நரம்‌ அவனை ஆலஸ்ரயித்தால்‌ நம்மை ஒரு போதும்‌ விடமாட்‌ 
டான்‌. நம்மை விட்டுப்பிரிந்தால்‌ வாடுபவனாயிற்றே இவன்‌ 
என்று எண்ணி எல்லோரும்‌ இவனை ஆஸ்ரயிப்பார்கள்‌. 
இப்படிப்பட்ட மார்தவம்‌ ராண) என்ற குணம்‌ எம்பெரு 
மானுக்கு உண்டு என்பதை அவன்‌ திருவாக்கிலிருந்தே உணர 
லாம்‌ என்கிறார்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேசிகன்‌. அவன்‌ திருவாக்காவது. 
எ ளார்‌ TENT றாள்‌ எ | 
ள்ள க்கிட்‌ எம்‌ எள்ளி ॥ 
௬ மே ஸ்நாநம்‌ பஹுமதம்‌ வஸ்த்ராண்யாபரணாநி ச |. 
_ தம்‌ விநா கேகயீபுத்ரம்‌ பரதம்‌ தர்மசாரிணம்‌ ||) என்றபடி. 
ராவணவதம்‌ ஆய்விட்டது. லங்கை விபீஷணனுக்கு வசமாகி 
விட்டது. ஸீதையை விட்டுப்‌ பிரிந்த பிறகு ஸ்ரீராமன்‌ பட்ட 
கஷ்டங்கள்‌ மிகவும்‌ அதிகம்‌. பதினான்கு வருஷங்களாக ஜடை 
தரித்துக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌; ஸ்ரீராமன்‌ உண்ணாமல்‌ உறங்காமல்‌ 


இருந்தான்‌; இப்படிப்பட்டவனைப்‌ பார்த்து ஸ்ரீ விபீஷணாழ்‌ 
வான்‌, ப்ரபோ! ஸ்ரீராமசந்த்ர ! இங்கு லங்கையில்‌ ஜடைகளை 
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மார்தவம்‌,ஆர்ஜவம்‌, ஸெளஹார்தம்‌ 


யெல்லாம்‌ களைந்து விட்டு நல்ல வாஸனைப்‌ பொருள்களால்‌ 
மணக்கும்‌ நன்னீரால்‌ மங்களஸ்நாநம்‌ செய்து கொள்ளலாம்‌. 

மரவுரி-மான்தோல்‌ இவற்றையெல்லாம்‌ களைந்துவிட்டு நல்ல 
பட்டாடைகளை உடுத்திக்‌ கொண்டு ஆபரணங்களையும்‌ பூண்டு 
கொண்டு இளைப்பாறிவிட்டு அயோத்தி செல்லலாமே! என்று 
ப்ரார்த்தித்தான்‌. அப்பொழுது ஸ்ரீராமசந்த்ரன்‌ தன்‌ பக்தனான 
தம்‌.பி பரதனை விட்டுப்‌ பிரிந்திருந்த துன்பத்தை வெளிப்படுத்தி 
அவனோடு உடனே சேர வேண்டும்‌ என்று தம்‌ திருவுள்ளத்தை 
வெளிப்படுத்துகிறான்‌ முன்‌ காட்டிய ங்லோகத்தினால்‌. ஓய்‌! 
விபீஷணாழ்வானே நமக்கு இப்பொழுது ஸ்நாநமோ வஸ்த்ரங்‌ 
களோ ஆபரணங்களோ எதுவும்‌ வேண்டுவதில்லை; என்னை 
விட்டுப்‌ பிரிந்து துன்பத்தை அனுபவித்துக்கொண்டு: பல தர்மங்‌ 
களை அனுஷ்டித்து வருகிறான்‌ கைகேயீ புத்ரனான பரதன்‌. 
இப்படிப்பட்ட இவனை விட்டுப்‌ பிரிந்து நான்‌ இங்கு ஸகத்தை 
அனுபவித்துக்‌ கொண்டிருக்கலாமா? ஆகவே இவை எனக்கு 
வேண்டாம்‌. உடனே ஸ்ரீ பரதனுடன்‌ சேர வேண்டும்‌ என்றான்‌ 
ஸ்ரீராமன்‌. இதனால்‌ பக்தனை விட்டுப்‌ பிரிந்திருந்தபோது எம்‌ 
பெருமான்‌ திருவுள்ளத்தில்‌ எவ்வளவு வாட்டம்‌ இருந்திருக்கிறது 
என்பதை யாவருமே எளிதில்‌ அறியலாமே! இதுதான்‌ மார்தவம்‌. '* 


இங்கு பரதனைத்‌ தம்பியாக மட்டும்‌ பார்க்கக்கூடாது. 
அவனைச்‌ சிறந்த பக்தனாகவே பார்க்க வேண்டும்‌. ஆகப்‌ பக்தர்‌ 
களை விட்டுப்‌ பிரிந்தால்‌ வாடக்கூடியவனான எம்பெருமான்‌ 


௫ பக்தர்கள்‌ கிடைத்தால்‌ அவர்களை விட்டுப்‌ பிரியாமல்‌ தன்‌ 


பக்கலிலேயே வைத்துக்‌ கொண்டு ரக்ஷிப்பான்‌ என்பது இடைக்‌ 
கிறது. இதனால்‌ அனைவரும்‌ அவனைக்கிட்டி அவனை ஆஸ்ர 
யிக்கலாம்‌ என்பதும்‌ தெளிவாகக்‌ காட்டப்பட்டதாகிறது. 


மேலும்‌ மார்தவம்‌ (Taq) என்ற குணத்தை மற்றொரு வித 
மாகவும்‌ கொண்டு ரஸிக்கலாம்‌. அதாவது அபராதம்‌ செய்தவர்‌ 
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களைத்‌ தண்டிக்க முற்படும்‌ போதும்‌ கொடுஞ்‌ சொற்களைக்‌ 
கூறாமல்‌ ம்ருதுவான சொற்களையே கூறுகை. 


ப்‌ TTT TTT எ (ஸாபராதேஷு 
றாஸநோந்முகஸ்யாபி ஸாமப்ரதாநத்வம்‌ வா) என்‌ 
விளக்குகிறார்‌ ஸ்வாமி தேசிகன்‌. புல்‌ 


இதையும்‌ எம்பெருமான்‌ ஸ்ரீராமன்‌ அருளிய வாக்யத்தினா 
லேயே ஸ்வாமி விளக்குகிறார்‌. 


ஸ்ரீராமன்‌ திருவாக்கிலிருந்து வெளிவந்த ஸ்லோகம்‌ இதுவே: 
எள்ள எள வண fea | 

எண ஏறி எரிர்‌ எள ॥ 

ஸாமோபஹிதயா வாசா ரூக்ஷாணி பரிவர்ஜயந்‌ ॥ 
வக்துர்மஹஸி ஸுக்ரீவம்‌ வ்யதீதம்‌ கால பர்யயே || 


ஸீதையைத்‌ தேடித்‌ தருகிறேன்‌ என்று ப்ரதிஜ்ஞை செய்து ஸ்ரீ 
ராமனிடம்‌ நட்புக்‌ கொண்டு வாலியை வதம்‌ செய்வித்து கிஷ்‌ 
சிந்தா ராஜ்யத்தைப்‌ பெற்றான்‌ ஸ-க்ரீவன்‌; ஆனால்‌ ப்ரதிஜ்ஞை 
செய்தபடி ஸீதையைத்‌ தேட முயற்சி கொள்ளவில்லை. இப்‌ 
படிப்பட்ட அபராதம்‌ செய்தவனை தண்டித்து வருமாறு லக்ஷ்ம 
ணனை அனுப்புகிறான்‌ ஸ்ரீராமன்‌. குற்றம்‌ புரிந்தவனைத்‌ தண்‌ 
டிக்க வேண்டிய ஸமயம்‌ இது. இந்த ஸமயத்தில்‌ லக்ஷ்மணனுக்கு 
ஸ்ரீராமன்‌ அறிவுரை கூறுகிறான்‌. “லக்ஷ்மணா! ஸாக்ரீவ மஹா 
ராஜனிடம்‌ நீ பேசும்போது அவன்‌ செய்த குற்றத்தை உணர்த்த 
கொடிய சொற்களைப்‌ பேசாதே. அவற்றை விட்டு.இனிய, ம்ருது 
வான சொற்களையே கூறவேண்டும்‌. அவன்‌ கரலம்‌ கடத்தி 
விட்டான்‌. ஆயினும்‌ கடுஞ்சொற்களை அவனிடம்‌ சொல்லாதே ்‌ 
என்று சொல்லி லக்ஷ்மணனை அனுப்புகிறான்‌ ஸ்ரீராமன்‌. 
இதனால்‌ குற்றம்‌ செய்தவர்களிடத்திலும்‌ கொடிய சொற்களைக்‌ 
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._ மார்தவம்‌; ஆர்ஜவம்‌, (ணஸெளனஹார்தம்‌' 


" கறலாகாது. இனிய, மென்மை வாய்ந்த சொற்களையே 
“ கூறவேண்டும்‌ என்ற ஸ்வபாவம்‌ ஸ்ரீராமனுக்கு உள்ளது என்பது 
்‌ வெளிப்படையாகிறதன்றோ! இதுவும்‌ மார்தவம்‌ ( என்ற 
குணத்திற்கு இலக்கணம்‌ ஆகிறது. 

ஆக ஆய்ரிதர்களுடைய பிரிவைப்‌ பொறுக்காமை மார்தவம்‌. 
காரணம்‌ ஏதுமின்றியே ஆஸ்ரிதர்களுக்கு. என்ன நேர்ந்துவிடுமோ 
என்ற அச்சம்‌ மார்தவம்‌. அபராதம்‌ செய்தவர்களைத்‌ தண்டிக்க. 
முற்படும்‌ போதும்‌ கடிய கொடிய சொற்களைக்‌ கூறாமல்‌ 
ம்ருதுவான சொற்களைக்‌ கூறுவதையே முக்யமாகக்‌ கொள்ளுதல்‌ 
மார்தவம்‌ என்று இந்த குணத்திற்குப்‌ பூர்வர்கள்‌ பலவிதமாக 
விளக்கம்‌ தருகின்றனர்‌. ஒவ்வொன்றுமே எம்பெருமானிடத்தில்‌ 
நமக்கு மிகுந்த ஈடுபாட்டைத்‌ தருவதாக இருப்பதால்‌ அனைத்‌ 
தையும்‌ இங்கு ஒருங்கே திரட்டித்‌ தந்துள்ளோம்‌. 

இப்படிப்பட்ட சிறந்த எம்பெருமானுடைய திருக்கல்யாண 
குணங்கள்‌ எல்லாம்‌ பரமார்த்தங்கள்‌ அல்ல, அவித்யையினால்‌ 
கற்பிக்கப்பட்டனவே என்று பிறர்‌ சொல்லுகிறார்களே! இதற்கு 
நாம்‌ வருந்த வேண்டும்‌; 

(ஏஎ) ஆர்ஜவம்‌. இதுவும்‌ ப்ரதானமான ஒரு குணம்‌ . 
ஆர்ஜவம்‌-மநோவாக்காய ஐகரூப்யம்‌ (ளிக்க) - மனம்‌ 
- மொழி - மெய்‌ (சரீரம்‌) இவை மூன்றும்‌ ஒரு நிலைப்பட்டி 
ருக்கை ஆர்ஜவம்‌ எனப்படுகிறது. மனத்தினால்‌ நினைப்பதும்‌, 
வாக்கினால்‌ சொல்வதும்‌, சரீரத்தினால்‌ செயல்படுவதும்‌ 
ஒத்திருக்க வேண்டும்‌. 

ஸ்ரீ பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை ஆஸ்ரித ஸம்ஸ்லேஷ விஷ 
யத்தில்‌ தன்னுடைய மநோ-வாக்‌-காயங்கள்‌ ஏக ரூபமாய்‌ 
இருக்கை. அதாவது அவர்களுக்குத்‌ தன்னை நியமித்துக்‌ 
கொடுக்கை ஆர்ஜவம்‌ என்று விவரித்துள்ளார்‌. 
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ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகனும்‌ மனோ வாக்‌-காயங்களின்‌ செயல்கள்‌ 
ஒன்றோடு ஒன்று ஒத்திருக்கை ஆர்ஜவம்‌ (மநோவாக்காயாநாம்‌ 


மிதஸ்ஸம்வாதித்வம்‌ (எள்ள களர்‌ பண்றா எண்று 


என்று அருளியுள்ளார்‌. 


ஸ்ரீராமன்‌ பஞ்சவடியில்‌ தங்கியிருந்தபோது தற்செயலாய்‌ 
அங்கு வநீத சூர்ப்பணகை ஸ்ரீராமனை நோக்கி “நீ யார்‌? ருஷி 
வேஷம்‌ பூண்டு தலையில்‌ ஜடை தரித்துக்‌ கொண்டிருக்கிறாய்‌, 
ஆனால்‌ மனைவியுடன்‌ கூட இருக்கிறாய்‌. ருஷி வேஷத்திற்கு 
விருத்தமாகக்‌ கையில்‌ அம்பு, வில்‌ இவற்றை ஏந்தி நிற்கிறாய்‌. 
ராக்ஷஸர்கள்‌ இருக்குமிடத்திற்கு நீ எவ்வாறு வந்தாய்‌? எதற்காக 
வந்தாய்‌? இவற்றுக்கு உண்மையான பதில்‌ சொல்‌? என்று 
கேட்டதும்‌ ஸ்ரீராமன்‌ அயோத்தியில்‌ நடந்தது முதல்‌ இங்கு வந்து 
சேர்ந்தது வரையிலான உண்மைகளைச்‌ சொல்லலானான்‌. 


எங்கிருந்தோ வந்த ஒரு ராக்ஷஸியினிடம்‌ இவ்வளவு உண்மை 
களைச்‌ சொல்லவேண்டுமா? என்று வியந்த ஆதிகவி வால்மீகி 
தன்‌ கூற்றாக (தன்‌ பேச்சாக) ஸ்ரீராமனுடைய ஆர்ஜவ குணத்தை 
வெளிப்படுத்துகிறார்‌-அதாவது | 

AYRE எண ஏரோ ணா ஈனா: | 

அன எண்ணார்‌ | 

தற்செயலாய்‌ வந்த சூர்ப்பணகை கேட்ட கேள்விகளுக்கு 
ஸ்ரீராமன்‌ தன்னுடைய ஆர்ஜவ குணத்தினால்‌ முழுவதையும்‌ 
சொல்ல ஆரம்பித்தான்‌ என்கிறார்‌ ஸ்ரீவால்மீதி. மனத்தில்‌ ஒன்றை 
வைத்துக்‌ கொண்டு வாக்கினால்‌ மற்றொன்றைச்‌ சொல்லத்‌ தெரி 
யாதவன்‌ ஸ்ரீராமன்‌. இதை இங்கு ஸ்ரீ ்ரூதப்ரகாமிகாசார்யரும்‌ 
ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேசிகனும்‌ ப்ரமாணமாகக்‌ காட்டுகிறார்கள்‌. 

இதனால்‌ 


எம்‌ பெருமானுக்கு ள்ள 
வெளியாகிறது. 


ஆர்‌ ஜவகுணம்‌ 
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மார்தவம்‌, ஆர்ஜவம்‌, ஸெளஹார்தம்‌ 


்‌ ்‌ : படாத 
இந்தக்‌ குணத்தினால்‌ நமக்கு ஏற்படும்‌ பயனை ஸ்வ 


்‌ விளக்கிக்‌ காட்டுகிறார்‌. 8௭ எண றானை: (தேந ஸம்‌ 
்‌ ம்ரிதேஷு விப்ரலிப்ஸாநுதய:) என்று. 


அதாவது எம்பெருமான்‌ தன்‌ மநோவாக் காயங்கள்‌ எப்பொழு 


தும்‌ ஒன்றுபட இருப்பவனாதலால்‌ அவனை யாஸ்ரயித்தவர்கள்‌ 
விஷயத்தில்‌ “ஏமாற்ற வேண்டும்‌' என்ற எண்ணமே அவனுக்கு 
உண்டாகாது. 


அள்‌ TAA TTT I ௭௭ ॥ 
அபயம்‌ ஸர்வபூதேப்யோ ததாம்யேதத்‌ வ்ரதம்‌ மம || 


என்னைச்‌ சரணமடைந்த அனைவருக்கும்‌ அபயம்‌ கொடுப்‌ 


4 பேன்‌; இது என்னுடைய வ்ரதம்‌ என்று அவன்‌ அருளிய கு 
.. மனம்‌ உவந்து மனம்‌ ஒப்பிச்‌ சொன்னதாகும்‌. அது மட்டு ன்றி 
. அதன்படியே பமரணாகதர்களுக்கு அபயம்‌ அளிப்பான்‌. இது 
. திண்ணம்‌. இது ஏமாற்றுதலுக்காகச்‌ சொன்ன wi 
.. என்று யாவரும்‌ நிங்சயித்து அவனை ஆஸ்ரயிக்க உதவுகிறது 
்‌ இந்த ஆர்ஜவகுணம்‌ என்றபடி. 


்ன்‌- ஸெளஹார்தம்‌ - அரணை அனி, ண்ண | 


. என்கிறார்‌ ஸ்ரீ ஸ்ருதப்ரகாஸறிகாசார்யர்‌. இதற்கு விளக்கம்‌ தரு 
த, றார்‌ பெரியவாச்சான்பிள்ளை - ஆஸ்ரயித்தவர்களுக்கு ஸர்வ 


விதமான அபீஷ்டங்களையும்‌ அளிக்க நினைக்கை. தன்னையும்‌ 


ட. கருதாமல்‌ ஆஸ்ரிதர்களை ரக்ஷிப்பதிலேயே நோக்காக இருக்கை 


ஸெளஹார்தம்‌ என்றும்‌ கூறலாம்‌ என்கிறார்‌ ஸ்ருதப்ரகாமிிகா 


ந . ௬ உ . ௬. ன்‌ 
.. சார்யர்‌. பொதுவில்‌ ஸெளஹார்தம்‌ என்பதை. நட்பு மனப்பா 


' மைஎன்றும்‌ கூறலாம்‌. 


ஹிதைஷித்வம்‌ ணு) ஸெளஹார்தம்‌ என்று ஸ்வாமி 


1 ஸ்ரீ தேசிகன்‌ தரும்‌ விளக்கமும்‌ முன்‌ சொன்ன அர்த்தத்தையே 
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காட்டுவதாகும்‌. தன்னை ஆஸ்ரயித்தவர்கள்‌ தன்னை ஆம்்ர 
விக்கவர்கள்‌ என்ற பாகுபாடின்றிப்‌ பொதுவில்‌ அனை 
வருக்கும்‌ நன்மையைத்‌ தரவிரும்புகையும்‌ ஸெளஹார்தம்‌. 
ஸமோபதம்‌ ஹ்ருதயம்‌ யஸ்ய ஸ: ஸுஹ்ருத்‌-நல்ல எண்ணம்‌ 
கொண்ட ஹ்ருதயம்‌ பெற்றவன்‌ ஸுஹ்ருத்‌ எனப்படுவான்‌ 
அவனுடைய தன்மை - ஸ்வபாவம்‌ 


எனப்படுகிறது. - ஸெளஹார்தம்‌ 


பொதுவாகவே ஸர்வ பூதங்களுக்கும்‌ அதாவது ஸர்வ ப்ராணி 
களுக்குமே நன்மை தர விரும்புபவன்‌ எம்பெருமான்‌; ஆகவே 
அவனை “ஸர்வ பூத ஸுஹ்ருத்‌' என்பார்கள்‌. 

ஸர்வருக்கும்‌ இவனே மரணம்‌ (உபாயம்‌). ஸர்வருக்கும்‌ 
இவனே ஸுஹ்ருத்‌. 'ஸர்வஸ்ய மரணம்‌ ஸ-ஹ்ருத்‌* என்று 
ம்வேதாய்வதர உபநிஷத்தே கூறுகிறது. 


இதைக்‌ கண்ணனும்‌ ஸ்ரீகதையில்‌ தன்னைப்‌ பா ்‌ 
கொள்கிறான்‌. மீகதை தன்னைப்‌ பற்றியே கூறிக்‌ 


ள்கள்‌ என்ன்ன | 

3௧4 WAY என ஈர்‌ எரர்‌  (4-Re) 

(போக்தாரம்‌ யஜ்ஞ தபஸாம்‌ ஸர்வலோக மஹேஸ்வரம்‌ | 

ஸுஹ்ருதம்ஸர்வபூதாநாம்‌ ஜ்ஞாத்வா மாம்‌ ஸாந்திம்ருச்சதி || (5-29) 

பகவானுக்கு ஆராதனமாகக்‌ கர்மயோகத்‌ ப்‌ பன 

தீதைப்‌ பண்ணுவது 

மிகவும்‌ அரிதாயிற்றே. இனியதாக இராதே! முடியாதே! என்று 
எண்ணிய அாஜுனனைப்‌ பார்த்துக்‌ கண்ணன்‌ கூறுகிறான்‌. 
அர்ஜுன! நீ கர்மயோகம்‌ பண்ணுவதை மட்டும்‌ பார்க்கும்போது 
அது உனக்குத்‌ துன்பமயமாகக்‌ கஷ்டமாகத்‌ தான்‌ தோன்றும்‌. 
ஆனால அதை யாருக்கு ஆராதனமாகச்‌ செய்கிறோம்‌ என்று 


கர்மயோகத்தினால்‌ ஆராதிக்கப்படுபவனைப்‌ பார்த்தால்‌ 
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்‌. அவ்வாறு தோன்றாது. அப்பொழுது கர்மயோகம்‌ செய்வது 
.. ஸுதமாகவே தோற்றும்‌ . வாரி வழங்கும்‌ வள்ளல்‌, அவன்‌ ஸார்வ 
 பெளமனும்‌ அதாவது ஸர்வலோகாதிபதியும்‌ கூட. அது 
' மட்டுமின்றி அவன்‌ ப்ரிய நண்பனும்‌ கூட. இப்படிப்பட்டவனை 


ஆராதிப்பதில்‌ -மகிழ்விப்பதில்‌ - வருத்தம்‌ ஏதும்‌ இராது. அவ்‌ 
வாறே தான்‌ நான்‌ அவரவர்கள்‌ செய்யும்‌ யாகம்‌ தபஸ்‌ முதலான 


2 வற்றுக்குரிய பலன்களைத்‌ தருபவன்‌. மற்றொருவனிடமிருந்து 
்‌ கேட்டு வாங்கித்‌ தரவேண்டிய அவசியமில்லை. நானே ஸர்வ 


லோக மஹேஸ்வரன்‌. இவ்வளவு மட்டுமன்று. நானே ஸர்வ 


பூதங்களுக்கும்‌ ஸஹ்ருத்‌ - நன்மையை விரும்புபவன்‌. இப்படிப்‌ 


பட்டவனாக என்னை அறிந்தால்‌ கர்மயோகத்தினால்‌ என்னை 
ஆராதிப்பது உனக்கு எளிதாய்‌, இனிதாய்த்‌ தோன்றும்‌. ஆகவே 
அதை அனுவ்டிப்பதற்கு நீ விரும்புவாய்‌ - என்று கூறுகிறான்‌. 
தன்னைக்‌ கண்ணன்‌ ஸஈ*ஹ்ருத்‌ என்று சொல்லிக்‌ கொண்ட 
தால்‌, உண்மையிலேயே அவன்‌ ஸுஹ்ருத்தாய்‌ இருப்பதால்‌ 
அவனைக்‌ கர்மயோகாதிகளால்‌ ஆராதிக்க யாவருமே முன்வரு 
வார்கள்‌. ‘gez: STATA 18 «i ணன்‌ (ஸாஹ்ருத: ஆராதநாய 
ஹி ஸர்வே ப்ரயதந்தே) நண்பனை அதாவது பிறர்‌ நன்மையை 
விரும்புபவனை யாவருமே ஆராதிக்க முற்படுவது ப்ரஸித்தம்‌ 


நீ தானே என்று இங்கு ஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌ அருளுகிறார்‌. 


ஸாஸ்த்ரஜ்ஞானம்‌ பெற்றவர்கள்‌ மட்டுமன்றிப்‌ பாமரர்களும்‌ 
நாய்‌ முதலிய திர்யக்குகளும்‌ கூட நண்பர்களை மகிழ்விக்க முற்‌ 
படுவார்கள்‌ என்கிறார்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌. 

எம்பெருமான்‌ இவ்வாறு பொதுவில்‌ எல்லோருக்கும்‌ நன்‌ 
மையை விரும்புவது மட்டுமின்றித்‌ தன்னிடத்தில்‌ மிகுந்த பக்தி 
கொண்டவர்கள்‌ விஷயத்தில்‌ குறிப்பாக விசேஷித்துப்‌ பல 
ஹிதங்களை விரும்பிச்‌ செய்கிறான்‌. 
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இவ்விஷயத்தைப்‌ பாண்டவர்கள்‌ திறத்தில்‌ ஸ்ரீக்ருஷ்ணன்‌ 
செய்த செயல்களைக்‌ கொண்டு நன்கு. அறியலாம்‌ என்று இங்கு 
எடுத்துக்‌ காட்டியருளுகிறார்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேசிகன்‌. 


மஹாபாரத யுத்தம்‌ நடந்து கொண்டிருக்கிறது. மிக மும்முர 


மான யுத்தம்‌. பகதத்தன்‌ என்பவன்‌ அர்ஜுனனை நோக்கி ஒரு 
த ப்ரயோகித்தான்‌. அது எல்லோரையும்‌ கொன்று 
டக்கூடியது. அதன்‌ பெருமையை அர்ஜுனன்‌ அறியவில்லை 
மற்‌ை றய அஸ்த்ரத்தினால்‌ அதைத்‌ தடுக்க நினைத்தான்‌. கண்டன்‌ 
இதைக்‌ கண்டான்‌. தேர்த்தட்டில்‌ உட்கார்ந்து குதிரைகளை 
ஓட்டிக்‌ கொண்டிருந்த கண்ணன்‌ திடீரென எழுந்திருந்து 
த்‌ ள்‌ மறைத்து நின்றான்‌. அர்ஜுனனை நோக்கி 
வகமாக வந்து கொண்டிருந்த அந்த அஸ்த்ரத்தைத்‌ தன்‌ மார்பில்‌ 
oo கொண்டான்‌. அஸ்த்ரம்‌ கண்ணனை ஒன்றும்‌ செய்ய 
ல்‌ வைஜயந்த மாலை போல்‌ ஒரு மாலையாக கண்ணன்‌ 
இகர்பில்‌ காட்சியளித்தது அந்த அஸ்த்ரம்‌. இப்படி தன்‌ 
மார்பினால்‌ மறைத்து அர்ஜுனனை காப்பாற்றினான்‌ தத்தன்‌ 
ர்‌ எனி எ: எள்ள 3 | 
ஊராக ராசி எ ரா: | 


(விஸ்ருஷ்டம்‌ பகதத்தேந ததஸ்த்ரம்‌ ஸர்வகாதி வை | 
உரஸா ப்ரதிஜக்ராஹ பார்த்தம்‌ ஸம்ச்சாத்ய மாதவ: ||) 
என்று இங்கு இந்த ங்லோகத்தைக்‌ காட்டி எம்பெருமான்‌ 

தன்னை ஆஸ்ரயித்தவர்கள்‌ விஷயத்தில்‌ விசேஷித்துச்‌ செய்யும்‌ 
நன்மைகளை விளக்கியருளியுள்ளார்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேசிகன்‌. 

ச்சினிஷய வ்யாக்யானங்களில்‌ பூர்வாசார்யர்கள்‌ சுவை 
ர சொற்களைக்‌ கொண்டு எம்பெருமானுடைய இந்த 

ஸளஹார்த குணத்தை நன்கு விளக்கியுள்ளரர்கள்‌: - 
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திருவாய்மொழி 6ம்‌ பத்து முதல்‌ திருவாய்மொழி முதற்‌ 


. பாட்டு 'வைகல்‌ பூங்கழிவாய்‌” என்ற பாசுரத்தின்‌ அவதாரிகை. 


'பாண்டவர்கள்கார்யத்துக்காகத்‌ தன்னைப்‌ போக்கி அவர்கள்‌ 


| கழுத்தைக்‌ கட்டிக்‌ கொண்டு கூடத்திரியச்‌ செய்தேயும்‌ அவர்கள்‌ 
. பட்ட வ்யஸநமெல்லாம்‌ படுகிறார்‌ காணுமிவரும்‌”. அதாவது 


பாண்டவர்களின்‌ கார்யத்திற்காகத்‌ தன்னைப்‌ பலவிதங்களிலும்‌ 
மாற்றிக்‌ கொண்டு அவர்களுடைய கழுத்தைக்‌ கட்டிக்‌ கொண்டு "; 
அவர்கள்‌ செல்லுமிடங்களுக்கெல்லாம்‌ ஸ்ரீக்ருஷ்ணனும்‌ செல்லு 
கிறான்‌. இப்படிச்‌ செய்ததோடு த்ருப்தி பெறாமல்‌ அவர்கள்‌ பட்ட 
துன்பங்களையெல்லாம்‌ இவனும்படுகிறானே, பாருங்கோள்‌. 
என்று நஞ்ஜீயர்‌ “வைகல்‌ பூங்கழிவாய்‌' என்ற பாசுரம்‌ கால 
க்ஷூபம்‌ சொல்லும்போதெல்லாம்‌ இக்கதையை அருளிச்‌ 
செய்வாராம்‌. 

இப்படி எல்லோரையும்‌ ஆகர்ஷிக்கக்‌ கூடியது இந்த 
ஸெளஹார்தம்‌ என்ற மஹாகுணம்‌. ஆல்ரயிப்பவர்கள்‌ அநு 
ஸந்திக்க வேண்டிய குணங்களில்‌ சிறந்தது. ஆகவேதான்‌ இது 
பற்றி இவ்வளவு விரிவு. 

ஸ்ரீக்ருஷ்ணன்‌ பாண்டவர்கள்‌ விஷயத்தில்‌ கொண்டுள்ள 
ஸெளஹார்தம்‌ பற்றி மேலும்‌ பூர்வாசார்யர்கள்‌ விவரித்திருப்‌ 
பதையும்‌ நாம்‌ அவஸ்யம்‌ இங்கு அநுஸந்திக்கவேண்டும்‌. 

'பாண்டவர்களுடைய வநவாஸத்திலே தனிமையிலே முகம்‌ 
காட்டியும்‌, தரெளபதியை மீட்டுக்‌ கொண்டு போகிறபோது 


“ அவர்கள்‌ தங்கின பணிக்‌ கொட்டிலிலே சென்று முகம்‌ காட்டிக்‌ 


கூடக்‌ இடந்து கதறியும்‌, துணையாயும்‌, பகதத்தன்‌ விட்ட 
சக்தியை அர்ஜுனனைத்‌ தள்ளித்‌ தன்‌ மார்பிலே ஏற்றும்‌, 
புகலாயும்‌ போந்தபடி ' என்று. அதாவது- 

பாண்டவர்கள்‌ வனவாஸம்‌ செய்த காலத்தில்‌ அவர்கள்‌ 
தனியாக இருந்து தவித்த காலங்களில்‌ அங்குச்‌ சென்று 
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அவர்களுக்குத்‌ தன்‌ முகத்தைக்‌ காட்டி அவ்வப்பொழுது 
அவர்களுக்குத்‌ ஆறுதல்‌ அளித்து வந்தான்‌ கண்ணன்‌. 
அதுமட்டுமன்று, பாஞ்சால தேசத்தில்‌ த்ரெளபதி ஸ்வயம்வரத்‌ 
தின்‌ போது அரீஜுனன்‌ அந்தச்‌ சுழல்‌ யந்த்ரத்தை அடித்து வீழ்த்தி 
அதற்குப்‌ , பரிசாகக்‌ கிடைத்த த்ரெளபதியை அழைத்துச்‌ 
சென்றபோது ஸ்ரீ க்ருஷ்ணனும்‌ அவன்‌ அறியாமல்‌ அவன்‌ 
பின்சென்று பக்கத்து ஊரில்‌ தங்கியிருந்த சட்டி பானைகள்‌ 
பண்ணும்‌ ஒரு குயவனுடைய ஒரு கொட்டகையில்‌ சென்று அங்கு 
அத்தையான குந்தியைக்‌ கண்டு அவளுக்கும்‌ பிள்ளைகளுக்கும்‌ 
ஏற்பட்ட துன்பங்களைப்‌ பார்த்துத்‌ துன்பம்‌ தாங்காமல்‌ 
அவர்களுடன்‌ கூடிக்‌ கதறி அழுதான்‌. துணையாக இருந்தான்‌. 
பகதத்தன்‌ விட்ட அம்பு அர்ஜுனன்‌ மீது பாயாதபடி அவனை 
மறைத்து, அந்த அம்பைத்‌ தன்‌ மார்பிலே ஏற்றுக்‌ கொண்டான்‌. 
இவ்வளவும்‌ பாண்டவர்கள்‌ மீது கொண்டுள்ள ஸெளஹார்தம்‌ 
என்ற குணத்தினால்‌ தான்‌. எப்போதும்‌ அவர்கள்‌ நன்மையையே 
விரும்புகிறவன்‌ கண்ணன்‌. நாமும்‌ அவர்களைப்‌ போல்‌ ஸ்ரீ 
க்ருஷ்ணனிடம்‌ அன்பு செலுத்தினால்‌ நம்‌ விஷயத்திலும்‌ 
அவ்வளவும்‌ செய்வான்‌ என்றபடி. ஸமர்த்தனாயும்‌, 
வர்வஜஞனாயுல்‌ ஸஹஜஸ -ஹ்ருத்தரயுமிருக்கும்‌ எம்பெருமா 
னிடத்தில்‌ தான்‌ நாம்‌ பரந்யாஸம்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்பதை நம்‌ 
பூர்வாசார்யர்கள்‌ எடுத்துக்‌ கூறியுள்ளனர்‌. 
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5. ஸாம்யம்‌, காருண்யம்‌. ள்‌ 
எணண: ணர்‌ ஈர: | 
என்‌ ணன்‌ என்னின்‌ ॥ 
ஈர்‌ எனன Fra ள்‌? | 
௭; ஏஷ qT fara Il 
(மரண்யஸ்யாபக்ஷபாத: ப்ரபித்ஸூநாம்‌ ப்ரரோசக: | 
அதோ பகவதஸ்ஸாம்யம்‌ விஸ்தரேணோபபாத்யதே |! 
. ஏவம்‌ காருண்யம்‌ அப்யஸ்ய நியதம்‌ ஜீவரக்ஷணே | 
அத: பூர்வாநுஸாரேண பஹுதாத்ர நிதர்ங்யதே || 
ண :- எனன என்ன விர்‌ ணின்‌, 
விகார்‌ எரர்‌ WTA எண TAVITA எ எர 


ர்‌ 


i எளி | 


இது ஸாம்யம்‌ என்பதற்கு ்ருதப்ரகாமமிகாசார்யர்‌ இயற்றிய 
வ்யாக்யானம்‌. 

உலகில்‌ உயர்ந்தவர்களாகக்‌ கருதப்படுபவர்‌ சிலர்‌ தம்மை 
ஆஸ்ரயிக்க வருபவர்களில்‌ உயர்குடிப்‌ பிறப்புடையவன்‌ இவன்‌, 
தாழ்குடிப்‌ பிறப்புடையவன்‌ இவன்‌, நல்லொழுக்கம்‌ உடைய 
வன்‌ இவன்‌, தீய ஒழுக்கம்‌ உடையவன்‌ இவன்‌, நற்குணங்களை 
உடையவன்‌ இவன்‌, தீய குணங்களை உடையவன்‌ இவன்‌ 
என்றெல்லாம்‌ பகுத்து. அறிந்து உயர்ந்தவர்களை மட்டும்‌ கொள்‌ 


“ ளுதல்‌; தாழ்ந்தவர்களைக்‌ கைவிட்டு விடுதல்‌ என்றபடி செய்து 
' வருகிறார்கள்‌. இவர்கள்‌ ஸமத்வகுணம்‌ இல்லாதவர்களேயாவர்‌. 
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ஆனால்‌ எம்பெருமான்‌ தன்னை ஆஸ்ரயிக்க வந்தவர்களின்‌ 
பிறப்பு, ஒழுக்கம்‌, குணம்‌ இவற்றை ஆராயாமல்‌ உயர்ந்த 
வர்களும்‌ தாழ்ந்தவர்களும்‌ தன்னை ஆஸ்ரயிக்கும்படி நிற்பவன்‌ 
ஆவான்‌. 
ஆஸ்ரயித்த பிறகு அவர்களுக்குப்‌ பலன்‌ கொடுத்து ஸம்மா 
னிக்கும்‌ போது பக்ஷபாதம்‌ காட்டுவானோ என்று நினைக்க 
வேண்டாம்‌. எல்லோருக்கும்‌ ஸமமாகவே பலன்‌ தந்து அவர்‌ 
களைக்‌ கெளரவிப்பான்‌. உயர்ந்தவர்களையும்‌ தாழ்ந்தவர்‌ 
களையும்‌ மனத்தினால்‌ ஆதரிக்கும்‌ போதும்‌ ஸமனாகவே இருப்‌ 
பான்‌ இவன்‌ என்கிறார்‌ ஸ்ரீ ம்ருதப்ரகாமிகாசார்யர்‌. மனத்தினால்‌ 
அவர்களை ஆதரிப்பதில்‌ ஸமன்‌ என்பதால்‌ சரீராதிகளால்‌ 
ஆதரிப்பதில்‌ பக்பாதம்‌ இருக்கும்‌ என்றபடி. 
ஸ்ரீக்ருஷ்ணன்‌, மிகுந்த ஜ்ஞானிகளான வ்யாஸர்‌, ஸ்ரீபீஷ்மர்‌, 
தீரோணர்‌ முதலானோரை உயர்ந்த ஜாதியர்‌ என்று அவர்களை 
அடிபணிந்து விழுந்து நமஸ்கரிப்பான்‌. ஸ்ரீவிதுரரும்‌ மஹாஞாநி 
தான்‌; ஆயினும்‌ தாழ்குலத்திலே பிறந்தவர்‌. ஆகவே அவரை ஸ்ரீ 
, கீருஷ்ணன்‌ விழுந்து நமஸ்கரிக்க மாட்டான்‌; ஆனாலும்‌ வ்யாஸர்‌, 
ஸ்ரீபீஷ்மர்‌ முதலானோர்களிடம்‌ மனத்தினால்‌ எவ்வளவு கெளர 
வம்‌ செய்வானோ அவ்வளவு கெளரவத்தையும்‌ ஸ்ரீவிதுரர்‌ விஷ 
யத்திலும்‌ செய்து வந்தான்‌ ஸ்ரீ க்ருஷ்ணன்‌. இவர்கள்‌ அனை 


வருமே ஸ்ரீ க்ருஷ்ணனை ஆஸல்ரயித்தவர்கள்‌ தான்‌. இவர்கள்‌ . 
அனைவரையும்‌ மனஸ்ஸினால்‌ ஆதரித்தான்‌ கண்ணன்‌. ஆயினும்‌ ' 


விழுந்து வணங்குவது மட்டும்‌ எல்லோர்‌ விஷயத்திலும்‌ 
கிடையாது. 


இதன்‌ ஸாராம்பத்தை ஸ்ரீங்ருதப்ரகாமிகாசார்யரே நன்கு 


விளக்குகிறார்‌. யம ப்ட்‌ ப] (தாரதம்யதீரஹிதத்வம்‌) ஆஸ்ரி 
தர்கள்‌ விஷயத்தில்‌ இவன்‌ உயர்ந்தவன்‌ இவன்‌ தாழ்ந்தவன்‌ என்ற 
எண்ணமில்லாமை தான்‌ ஸமத்வம்‌ என்று. 
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ஸ்ரீபெரியவாச்சான்‌ பிள்ளையும்‌ &ழ்க்‌ கூறியதையே 
“ஜாதி - குண - வ்ருத்தாதிகளைப்‌ பாராதே அவர்களுக்கு 


4 ஆங்ரயணீயத்வத்தில்‌ ஸமனாயிருக்கை ஸமத்வம்‌' என்று. 
. ஸ்ரீராமன்‌ குஹப்பெருமாளிடம்‌ (ஸ்ரீ குஹனிடம்‌) மிகவும்‌ 
.. நெருங்கிச்‌ சேர்ந்து பழகினான்‌. மிகப்‌ பெரியவர்கள்‌ ஆஸ்ரயிக்கும்‌ 
... ஸ்ரீராமன்‌ அவனுக்கும்‌ ஆஸ்ரயிக்கும்படி ஸமனாக இருந்தான்‌ 
1 அன்றோ? 


எண்ன ஒக எள்‌ சோரா: (ஸபர்யா பூஜித: ஸம்யக்‌ 
ராமோதமரதாத்மஜ:) 

வேடுவஜாதியில்‌ பிறந்த மபரீ என்பவளால்‌ தசரதன்‌ 
புதல்வனான ஸ்ரீராமன்‌ நன்கு பூஜிக்கப்பட்டான்‌ என்று வால்மீகி 
வியந்து கூறுகிறார்‌. பூஜித்தவள்‌ வேடுவஸ்த்ரீ. பூஜிக்கப்பட்டவன்‌ 
மஹர்ஷிகள்‌ கண்டு மகிழும்‌ மட்டிலா அழகுடையவன்‌. தசரத 
சக்ரவர்த்தி அரும்பாடுபட்டுப்‌ பெற்ற புதல்வன்‌. இப்படிச்‌ 
சிறந்தவன்‌ அப்படித்‌ தாழ்ந்த குலத்தைச்‌ சார்ந்தவளான பரி 
யினால்‌ பூஜிக்கப்பட்டான்‌. மஹர்ஷிகளும்‌ பூஜிக்கும்‌ பெருமை 
பெற்றவன்‌, ஸபரியும்‌ பூஜிக்கும்படி உள்ளான்‌ என்பதால்‌ இவன்‌ 
பூஜிக்கப்படுவதில்‌ யாவர்க்கும்‌ ஸமன்‌ - பொதுவானவன்‌ என்பது 


்‌ ஏற்படுகிறது. 


மஹர்ஷிகள்‌ செய்யும்‌ பூஜையைவிட, வேடுவர்‌ குலத்தில்‌ 
பிறந்த ஒரு ஸ்த்ரீ ஈபரீ செய்த பூஜையே “ஸம்யக்‌ பூஜை” நன்றாக 


யு அமைந்த பூஜை என்று வால்மீகி றபரீ செய்த பூஜையைச்‌ சிறப்‌ 


பித்துக்‌ கொண்டாடுகிறார்‌. 

பரத்வாஜர்‌ ஸ்ரீராமனைப்‌ பூஜிக்கும்‌ போது பார்த்தால்‌, 
ஸ்ரீராமனை பரத்வாஜர்‌ போன்ற ஆசார சீலர்கள்‌ தான்‌ பூஜிக்கத்‌ 
தக்கவர்கள்‌ ஆவார்கள்‌. அப்படிப்பட்டவர்கள்‌ க்ருஹங்களில்‌ 
தான்‌ .அவன்‌ புஜிப்பான்‌ (உண்பான்‌) என்று நினைக்கத்‌ 


ன்றும்‌. அத்தை சயரிலின்‌ லைவின்சல்‌ கொடுத்த எழுங்களை 
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மிக்க ப்ரீதியுடன்‌ ஸ்ரீராமன்‌ உண்டதை நினைத்தால்‌ எளியவர்‌ 
களும்‌ பக்தி இருந்தால்‌ பூஜிக்கலாம்‌ என்று தோன்றுகிறது. 

ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேசிகனும்‌ முன்‌உரைகளைத்‌ தழுவியே சில 
உதாஹரணங்களுடன்‌ இந்த ஸமத்வ குணத்தை விளக்கி 
யருளுகிறார்‌. 

அனா அரளி வி: ளி - 
எ (ஜாதி-குண-வ்ருத்தாதி நிம்நோதத்வ அநாதரேண 
ஸர்வை: ஆஸ்ரயணீயத்வம்‌ ஸமத்வம்‌) ஜாதி - குணம்‌ - ஒழுக்கம்‌ 
இவற்றால்‌ உண்டான ஏற்றத்‌ தாழ்வுகளைப்‌ பார்க்காமல்‌ எல்லோ 
ரும்‌ தன்னை ஆலஸ்ரயிக்கும்படியிருக்கை ஸமத்வம்‌ என்று 
விளக்கியுள்ளார்‌. 

ஸ்ரீராமாவதாரத்தில்‌ பரி பூஜித்தாள்‌. ஸ்ரீ க்ருஷ்ணாவதாரத்‌ 
தில்‌ மாலாகாரன்‌ என்கிற பண்டாரம்‌ ஒருவன்‌ மிக்க பரிவுடன்‌ 
பகவானை ஆராதித்தான்‌. 


கம்ஸவதத்திற்காகப்‌ பெருமாள்‌ கண்ணன்‌ ஸ்ரீமதுரைக்கு 
எழுந்தருளினான்‌. அங்கு எழுந்தருளியதும்‌ நல்ல வஸ்த்ரங்‌ 
களையும்‌ நறுமணம்‌ மிகுந்த சந்தனத்தையும்‌ பெற்ற 
ஸ்ரீக்ருஷ்ணன்‌, தான்‌ அணிந்து கொள்வதற்காக மாலையை நாடி 
ஸ்ரீ மாலாகாரன்‌ கீருஹத்திற்கு எழுந்தருளினான்‌. ஸ்ரீ பலராமனும்‌ 
கூட எழுந்தருளுகிறார்‌. இவர்களைப்‌ பார்த்தான்‌ பண்டாரம்‌. 
அதாவது மாலாகாரன்‌. பார்த்த மாத்ரத்தினாலேயே பரவசன்‌ 
ஆனான்‌. மாலையை விற்றுக்‌ கடைக்கும்‌ பணம்‌ கொண்டு 
நடத்தவேண்டிய பெருங்குடும்பம்‌ கொண்டவன்‌ அவன்‌. 
ஸ்ரீக்ருஷ்ணனை ஸேவித்த உடனேயே தன்‌ நிலைமையை மறந்து 
தன்‌ குடும்பத்தையும்‌ மறந்து கையில்‌ உள்ள புஷ்பங்கள்‌ யாவற்‌ 


நாலும்‌ ஸ்ரீக்ருஷ்ணனை அர்ச்சித்தான்‌. அப்பொழுது அவன்‌ எண்‌ 


ணத்தை வெளியிடும்‌ ஸ்ரீ விஷ்ணு புராணம்லோகம்‌ ஒன்றை 
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ஸாம்யம்‌,காருண்யம்‌ 


அவமர்யம்‌ அநுஸந்திக்க வேண்டும்‌ என்று இங்கு அந்த ம்லோகத்‌ 
தை எடுத்துக்காட்டியுள்ளார்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌ தம்‌ உரையில்‌. 
அந்த ஸ்லோகம்‌ இதுவே: - 
சனனி எள்‌ ௭௭ எனா TUTTAT | 
எண்ணினான்‌. | 


ப்ரஸாதபரமெள நாதெள மம கேஹம்‌ உபாகதெள | 
தந்‌யோ$ஹமர்ச்சயிஷ்யாமீத்யாஹ மால்யோபஜீவந:।| 


கம்ஸவதத்திற்காக வந்தவர்கள்‌ கோபம்‌ கொண்டவர்களாகத்‌ 
தானே இருக்க வேண்டும்‌. ஸ்ரீமாலாகாரன்‌ க்ருஹத்திற்குச்‌ செல்‌ 
லும்‌ போது அநுக்ரஹமே மேலிட்டவர்களாகச்‌ சென்றனராம்‌ ஸ்ரீ 
க்ருஷ்ணனும்‌ பலராமனும்‌. இதை மாலாகாரனே அறிந்து 
நமக்குக்‌ காட்டுகிறான்‌. இப்படிப்பட்டவர்கள்‌ நாம்‌ இருக்கும்‌ 
உலகம்‌ இன்றி, நாம்‌ இருக்கும்‌ ராஜதானியும்‌ அன்றி நாமிருக்கும்‌ 
வீட்டின்‌ முன்புறம்‌ அன்றி நாம்‌ இருக்கும்‌ பகுதிக்கே வந்துவிட்ட 
னரே. நான்‌ மிகவும்‌ தன்யன்‌ அதாவது புண்யசாலியாகிவிட்டேன்‌. 
நான்‌ கையில்‌ உள்ள புஷ்பங்களைக்‌ கொண்டு இவர்களை 
அர்ச்சிக்கப்‌ போகிறேன்‌” என்று வாய்‌ விட்டுக்‌ கூறுகிறான்‌ அந்தப்‌ 
பண்டாரம்‌. 

ஸ்ரீபராயரர்‌ இவன்‌ சொன்ன வார்த்தையை நினைத்து வியநீது 
பாராட்டுகிறார்‌. இப்படிச்‌ சொன்னவன்‌ யார்‌ தெரியுமா? 
விற்வாமித்ரனோ, வஸிஷ்டனோ, பராமரனோ மற்றும்‌ எவரும்‌ 
அல்லர்‌, மாலை கட்டி விற்பதினாலேயே பிழைப்பை நடத்த 
வேண்டிய ஒரு பண்டாரம்‌ கூறினானே என்று வியக்கிறார்‌. 

இதை நம்‌ பூர்வர்கள்‌ இங்கு எடுத்துக்‌ காட்டி எம்பெருமா 
னுடைய “ஸாம்யம்‌' என்ற குணத்தை விளக்குகின்றனர்‌. பக்தி 
இருந்தால்‌ போதும்‌, எல்லாரும்‌ இவனை அர்ச்சிக்கலாம்‌, பூஜிக்க 
லாம்‌. உயர்ந்தவர்கள்‌ தான்‌ பூஜிக்கலாம்‌ தாழ்ந்தவர்கள்‌ பூஜிக்க 
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உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


லாகாது என்ற பாகுபாடின்றி பக்தி உள்ள அனைவரும்‌ பூஜிக்க 
லாம்படி அனைவருக்கும்‌ ஸமமாக நிற்கிறான்‌ எம்பெருமான்‌. 
இப்படி இருக்கைதான்‌ ஸாம்யம்‌ எனப்படுகிறது.இப்படிக்‌ 
கூறுவதைக்‌ கொண்டு ஆலயத்திற்குள்‌ அனைவரும்‌ புகுந்து 
அர்ச்சிக்கலாமே என்று நினைக்கக்‌ கூடாது. இப்பொழுது இங்குக்‌ 
கூறியது விபவாவதார விஷயம்‌. இதற்கு நியமம்‌ கிடையாது. 
ஆலயார்ச்சை வேறு. அதற்கு நியமம்‌ உண்டு. இன்னார்தான்‌ 
பூஜிக்கலாம்‌. இன்னார்‌ பூஜிக்கலாகாது என்ற வரம்பு உண்டு. 
அதை ஒரு போதும்‌ மீறலாகாது. 


இப்படிப்பட்ட ஸாம்யம்‌ (ஸமனாயிருக்கை ) என்ற தன்னு 
டைய குணத்தைக்‌ கண்ணன்‌ தான்‌ அருளிய ஸ்ரீகதையில்‌ தானே 
வெளியிடுகிறான்‌- 


“எனின்‌ WAYAY (ஸமோ5ஹம்‌ ஸர்வபூதேஷ) (9.29) என்று. 

ஜாதி-உருவம்‌, ஸ்வபாவம்‌, ஜ்ஞானம்‌ முதலியவற்றால்‌ 
உயர்ந்தவர்கள்‌ - தாழ்ந்தவர்கள்‌ என்ற பாகுபாடின்றி அனைவரும்‌ 
என்னை ஆஸ்ரயிப்பதில்‌ நான்‌ அவர்கள்‌ அனைவருக்குமே 
ஸமமாக இருப்பவன்‌ என்கிறான்‌ கண்ணன்‌. இந்த குணத்தைத்‌ 
தான்‌ 'ஸாம்யம்‌” என்று கூறியுள்ளனர்‌ பூர்வர்கள்‌. 

ஸ்ரீஸஹஸ்ரநாமத்தில்‌ 'ஸமாத்மா' என்ற 105 வது திருநாமமும்‌ 
இந்த அர்த்தத்தைத்‌ தான்‌ விளக்குகின்றது. ஸமமான- ப்க்ஷ்பாத 
மில்லாத ஆத்மாவை-அதாவது மனஸ்ஸை உடையவன்‌ எம்‌ 
பெருமான்‌. தம்மை ஆஸ்ரயிக்க விரும்பும்‌ அனைவரிடத்திலும்‌ 
உயர்வு தாழ்வு பாராட்டாமல்‌ இருக்கும்‌ மனம்‌ உடையவன்‌ என்று 
அர்த்தம்‌. 

எம்பெருமான்‌ யாவர்க்கும்‌ ஸமமாக இருக்கிறான்‌ என்ற இந்த 
ஸாம்ய குணத்தை ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ பல வகைகளில்‌ 
விளக்கிக்‌ காட்டியருளுகிறார்‌ திருவாய்மொழியில்‌. 
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ஸாம்யம்‌, காருண்யம்‌ 


“சரணம்‌ ஆகும்‌ தனதாளடைந்தார்க்கெல்லாம்‌”” (9-10-5) 


“கனதாள்‌ அடைந்தார்க்கு எல்லாம்‌ சரணம்‌ ஆகும்‌?” என்று 


: அந்வயம்‌. 


“ஐஜந்ம-வ்ருத்த-ஜ்ஞானங்களால்‌ குறைய நின்றாரேயாகிலும்‌ 


. தன்‌ திருவடிகளையே உபாயமாகப்‌ பற்றினார்க்கெல்லாம்‌ ரக்ஷ 
4 கனாம்‌. 'ஸமோ5ஹம்‌ ஸர்வ பூதேஷு! என்னக்கடவதிறே. ' 
1 என்கிறது ஈடு வ்யாக்யானம்‌. 


பிறப்பினாலும்‌ ஒழுக்கத்தாலும்‌ ஜ்ஞானத்தினாலும்‌ சிறந்த 


் வர்களுக்கு - உயர்ந்தவர்களுக்கு - எம்பெருமானுடைய திரு 
: வருள்‌ கிடைக்கும்‌. அவ்வாறின்றி பிறப்பினாலும்‌ ஒழுக்கத்தி 
னாலும்‌ ஜ்ஞானத்தினாலும்‌ தாழ்ந்தவர்கள்‌ எம்பெருமானை 

ஆஸ்ரயித்தால்‌ அவர்களை எம்பெருமான்‌ ரக்ஷிப்பனா? என்ற 
* ஸந்தேஹம்‌ வரும்‌. 


அதைப்‌ போக்குவதற்காகத்‌ தான்‌ ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ எம்‌ 
பெருமானுடைய ஸாம்யகுணத்தை- பக்ஷபாதமில்லாத தன்‌ 


. மையைத்‌ தெள்ளென விளக்குகிறார்‌ மேலே காட்டிய பாசுரப்‌ 
- பகுதியினால்‌. 


ஸ்ரீகதையில்‌ 'ஸமோ$ஹம்‌ ஸர்வபூதேஷு என்று கண்ணனே 
வெளியிட்ட அவனுடைய ஸாம்யகுணத்தை இதற்குச்‌ சான்றாக 
ஈடு என்கிற. வ்யாக்யானம்‌ 'ஸமேோ$ஹம்‌ ஸர்வ பூதேஷு என்ற 
அவன்‌ வாக்யத்தையே இங்கு எடுத்துக்‌ காட்டி விளக்கம்‌ காட்டு 
கிறது. 

அடுத்த பாசுரத்திலும்‌, தன்னை அடைந்தவர்கள்‌ எவராயினும்‌ 
அவர்கள்‌ அனைவரிடத்திலும்‌ அன்பு கொள்ளுமவன்‌. இதிலும்‌ 
இவனுக்குப்‌ பக்ஷ்பாதம்‌ கிடையாது என்பதை - 


““அன்பனாகும்‌ தனதாள்‌ அடைந்தார்க்கெல்லாம்‌”” (9.10.6) 
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உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


என்ற பகுதியினால்‌ வெளியிடுகிறார்‌ ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌. 
மேலும்‌ தன்னையே விரும்புபவர்கள்‌ அனைவருக்கும்‌ மிகவும்‌ 
ஸுலபனாய்‌ அதாவது எளியனாய்‌ இருப்பான்‌ எம்பெருமான்‌. 
தன்னையே பெற வேண்டும்‌ என்று இருப்பவர்களுக்குள்‌ உயர்வு, 
தாழ்வு பாராட்டாமல்‌ அவர்கள்‌ எவராயிருந்தாலும்‌ தன்னை 
விரும்புகின்றவர்கள்‌ என்ற காரணத்தினால்‌ அவர்கள்‌ அனை 
வரும்‌ தன்னை நெருங்கி வந்து ஆஸ்ரயிக்கும்படி இருப்பான்‌ 
எம்பெருமான்‌ என்பதை அதற்கு அடுத்தபாட்டில்‌. 

*மெய்யனாகும்‌ விரும்பித்‌ தொழுவார்க்கெல்லாம்‌” (9-10-7) 


என்ற பகுதியினால்‌ அருளிச்‌ செய்கிறார்‌ ஸ்வாமி 
நம்மாழ்வார்‌. 

இப்படி ஸுலபனான இவனை ஆர்ரயித்தால்‌ பிறகு 
ஆஸ்ரயித்தவர்கள்‌ அனைவருக்குமே மிகவும்‌ ஸமீபத்தில்‌ இருப்‌ 
பவன்‌ ஆவான்‌ எம்பெருமான்‌ என்பதை 


/ 


அணியனாகும்‌ தனதாள்‌ அடைந்தார்க்கு எல்லாம்‌” (9-10-8) 
என்று அடுத்த பாசுரத்தின்‌ பகுதியினால்‌ எம்பெருமா 
னுடைய ஸமத்வ குணத்தை அதாவது பக்ஷ்பாதமில்லாமையை 
 விவரித்தருளுகிறார்‌ ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌. 

இப்படிப்‌ பல வகைகளில்‌ ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ காட்டிய 
எம்பெருமானுடைய ஸாம்ய குணத்தை ஒருங்கே சேர்த்து 
அனுபவிப்போமே. 

1) “சரணம்‌ ஆகும்‌ தன தாள்‌ அடைந்தார்க்கு எல்லாம்‌” 

தன்‌ திருவடிகளையே உபாயமாகப்‌ பற்றினால்‌ எல்லோ 
ருக்கும்‌ எம்பெருமான்‌ ரககனாகிறான்‌. 

தன்‌ திருவடிகளை ஆஸ்ரயித்தவர்கள்‌ வனத்தில்‌ ரக்ஷ்க 
னாகும்‌ போது எம்பெருமான்‌ ஸமனாகவே- பக்ஷ்பாதமின்றியே 
இருப்பான்‌. 
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2) 'அன்பனாகும்‌ தனதாள்‌ அடைந்தரர்க்கெல்லாம்‌”. 
தன்னை ஆஸ்ரயித்த பிறகு ஆஸ்ரயித்தவர்களிடத்தில்‌ அன்பு 
செலுத்தும்‌ போதும்‌ ஸமனே-பக்ஷ்பாதம்‌ இல்லாதவனே 
எம்பெருமான்‌. 
3) *(மெய்யனாகுக்‌ விரும்பித்‌ தொழுவார்க்கு எல்லாம்‌” 


மற்றோர்‌ பயனை விரும்பாமல்‌ எம்யெருமானையே பெற 


. வேண்டும்‌ என்று விரும்புபவர்‌ (அநந்யப்ரயோஜநர்‌) எவரா 


யிருந்தாலும்‌ அவர்கள்‌ விஷயத்தில்‌ ஏற்றத்தாழ்வு பாராட்டாமல்‌ 
அவர்கள்‌ அனைவர்க்குமே அவர்கள்‌ விரும்பும்‌ புருஷார்த்தத்தை 
அதாவது தன்னைக்‌ கொடுப்பான்‌. 


பாரத யுத்தத்தில்‌ தங்களுக்குத்‌ துணை வேண்டித்‌ துர்யோத 
னனும்‌ அர்ஜுனனும்‌ ஒரே ஸமயத்தில்‌ ஸ்ரீக்ருஷ்ணன்‌ இருக்கு 
மிடம்‌ சென்றனர்‌. துர்யோதனனுக்கு நாராயண கோபாலர்கள்‌ 
என்ற படைவீரர்களைக்‌ கொடுத்தான்‌. அவனும்‌ இவர்களே 
போதும்‌ என்று திரும்பிவிட்டான்‌. . 

அர்ஜுனன்‌ ஸ்ரீக்ருஷ்ணனைத்‌ தவிர மற்றொன்றையும்‌ விரும்‌ 
பாதவன்‌. ஆகவே அவனுக்குத்‌ தன்னையே தந்தான்‌. 

ஆகவே அர்ஜுனனைப்‌ போல்‌ எம்பெருமானையே பெற 
விரும்புபவர்‌ எவராயிருந்தாலும்‌ அவர்கள்‌ அனைவர்க்குமே 


. தன்னையே தந்து அவர்களுக்கு மெய்யனாகவே இருப்பான்‌. 


இப்படி மெய்யனாவதிலும்‌ இவன்‌ ஸமனே, பக்ஷ்பாதமில்லாத 
வனே என்றபடி. 


4) அணியனாகும்‌ தனதாள்‌ அடைந்தார்க்கெல்லாம்‌ 


தன்னை ஆஸ்ரயித்தவர்கள்‌ எவராயிருந்தாலும்‌ அவர்கள்‌ 


' அனைவருக்கும்‌ எம்பெருமான்‌ அணியன்‌ ஆவான்‌. அருகில்‌ 
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உள்ளவன்‌ ஆவான்‌. அதாவது அவர்களை விட்டுப்‌ பிரியாமல்‌ 
அருகிலேயே இருப்பான்‌ என்றபடி. 


்ரீராமாவதாரத்தில்‌ நடந்த நிகழ்ச்சி ஒன்றைக்‌ கொண்டு 
இதை அறியலாம்‌. ஸ்ரீராமன்‌ அவதரித்து நீண்ட நாட்கள்‌ கழித்து 
ஸுக்ரீவன்‌ ஸ்ரீராமனைச்‌ சரணம்‌ அடைந்தான்‌. இப்படிப்‌ 
பட்டவன்‌ ஸ்ரீராமன்‌ லங்கையைச்‌ சென்று அடைந்ததும்‌ இந்த 
ஸுக்ரீவன்‌ ராவணன்‌ தலைகளில்‌ கிரீடங்கள்‌ பளிச்சிடுவதைக்‌ 
காண ஸஹியாதவனாய்‌ ஒருவரும்‌ அறியா வண்ணம்‌ 
ஸ்ரீராமகோஷ்டியிலிருந்து புறப்பட்டு ராவணனுடன்‌ போரிட்டு, 
அவனுடைய தலை மகுடங்களைப்‌ பங்கப்படுத்தி விட்டு க்ஷண 
நேரத்திற்குள்‌ மீண்டும்‌ ஸ்ரீராம கோஷ்டிக்கு வந்து. விட்‌ டான்‌. 
அந்த க்ஷண காலத்தில்‌ ஸுக்ரீவனைக்‌ காணாமல்‌ தவித்த காகுத்தன்‌ 
'நீர்‌ இம்மாதிரி ஸாஹஸமான கார்யங்களைச்‌ செய்யக்‌ கூடாது. 
உமக்கு ஏதாவது ஆபத்து வந்து உம்மை நான்‌ இழக்க நேர்ந்தால்‌ 
பிறகு நான்‌ ஸீதையைப்‌ பெற்று என்ன ' பயனைப்‌ பெறப்‌ 
போகிறேன்‌. “கிம்‌ கார்யம்‌ ஸீதயா மம” என்கிறான்‌ ஸ்ரீராமன்‌. 
இதனால்‌ தனதாள்‌ அடைந்தார்க்கு எல்லாம்‌ அணியனாகும்‌ - 
தன்னை ஆஸ்ரயித்தவர்கள்‌ அனைவர்க்கும்‌ : அருகிலேயே 
இருப்பவன்‌ எம்பெருமான்‌. நாம்‌ அவனை ஆஸ்ரயித்தாலும்‌ 
நமக்கும்‌ அவன்‌ அணியனாகவே (அருகில்‌ இருப்பவனாகவே) 
ஆவான்‌. ஆக ஆஸ்ரயித்தவர்கள்‌ விஷயத்தில்‌ ரக்ஷகனாகும்‌ 
போதும்‌ அவர்களிடத்தில்‌ அன்பு: செலுத்தும்‌ போதும்‌, அவர்கள்‌ 
விருப்பத்தைப்‌ பூர்த்தி செய்வித்து மெய்யனாம்‌ போதும்‌ அவர்கள்‌ 
விஷயத்தில்‌ அணியனாகும்‌ ( நெருங்கியவனாகும்‌) போதும்‌ எம்‌ 
பெருமான்‌ ஸமன்‌ - பக்ஷ்பாதமில்லாதவன்‌ என்று ஸ்வாமி நம்‌ 
மாழ்வார்‌ இந்த ஸரம்யத்தைப்‌ பல வழிகளிலும்‌ விளக்கி 
யருளுசறார்‌. 


இப்படிப்பட்ட சிறந்த இந்த ஸாம்ய (ஸமத்வ) குணத்தை 
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1 நாம்‌ எண்ணிப்‌ பார்க்க வேண்டும்‌. இதனால்‌ எம்பெருமான்‌ 
இயற்கையிலேயே பக்ஷ்பாதம்‌ (விருப்பு வெறுப்பு) இல்லாத 


வன்‌, ஆஸ்ரயித்தவர்கள்‌ விஷயத்தில்‌ அவரவர்களுக்குத்‌ தக்கபடி 


.. ஆதரவு செய்வதிலும்‌, கெளரவிக்கும்‌ விஷயத்திலும்‌ முறைகேடு 
உண்டாகும்படியான வைஷம்யம்‌ (அபிப்ராயபேதம்‌) இல்லாத 
. வன்‌ என்பது தெளிவாகிறது. ஆகவே மிகத்‌ தாழ்ந்தவர்களும்‌ 
. நாமும்‌ எம்பெருமானை ஆஸ்ரயித்தால்‌ அவன்‌ நம்மையும்‌ 
. ரக்ஷிப்பது திண்ணம்‌: என்ற மஹாவிஸ்வாஸம்‌ உண்டாக்‌ 
. அவனை ஆஸ்ரயிப்பார்கள்‌. இங்கு ஒரு விஷயம்‌ முக்யமாக 
” கவனிக்க வேண்டுவது உண்டு. அதாவது: எம்பெருமானுக்குத்‌ 
தன்னை ஆலஸ்ரயித்தவர்களுக்குள்‌ பக்தன்‌, இடையது? 
. ஆனால்‌ ஆஸ்ரயித்தவர்கள்‌ விஷயத்தில்‌ பக்ஷ்பாதம்‌ உண்டு. 


தன்னை ஆஸ்ரயித்தவர்கள்‌ உயர்ந்தவராயினும்‌ தாழ்ந்தவ 


. ராயினும்‌ அவர்கள்‌ விஷயத்தில்‌ ஸமமாகவே இருப்பான்‌. 
4 ஆனால்‌ தன்னை ஆஸ்ரயித்தவர்கள்‌, தன்னை. ஆண்ரவிக 
1 காதவர்கள்‌ மேலும்‌ ஆஸ்ரயித்தவர்களை துன்புறுத்துபவர்கள்‌ 
1 என்று, ப்ரஸித்தமான இரண்டு வர்கங்களுள்‌ தன்னை ஆர 
.. யித்தவர்கள்‌ விஷயத்தில்‌ பக்ஷபாதம்‌ கொண்டவன்‌ எம்பெரு 
. மான்‌. இவர்களுக்கே நன்மைகளைத்‌ தருவான்‌. தன்னை ஆஃரயி 
. த்தவர்களைத்‌ துன்புறுத்து பவர்களுக்குத்‌ தீமையே செய்வான்‌, 
ர (முடிவில்‌ அதுவும்‌ அவர்களுக்கு நன்மையையே தரும்‌.) 


ஆக ஆஸ்ரயித்தவர்கள்‌ விஷயத்தில்‌ பக்ஷபாதமும்‌ அதாவது 


கொண்டிருப்பதால்‌ எம்பெருமானுக்கு ஸாம்யம்‌ இல்லை என்று 


சொல்லக்கூடாது. 


தன்னை ஆஸ்ரயித்த பாண்டவர்களிடம்‌ பக்ஷபாதம்‌ உண்டு 


 ஸீக்ருஷ்ணனுக்கு. இந்த க்ருஷ்ணனுக்கே துர்யோதனாஇிகளிடம்‌ 
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ஸர்வ பூதேஷு நான்‌ அனைவரிடத்திலும்‌ ஸமனாகவே இருக்கி 
றேன்‌” என்கிறான்‌. ' 

அந்த துர்யோதனாதிகளும்‌ இவனை ஆஸ்ரயித்தால்‌ பாண்ட 
வர்களைப்‌ போலே அவர்களையும்‌ பகவான்‌ ஆதரித்திருப்பான்‌. 

பாண்டவர்களிடம்‌ கொண்டுள்ள அன்பு-தன்னை அவர்கள்‌ 
ஆஸ்ரயித்துள்ளார்கள்‌ என்ற காரணம்‌ பற்றி வந்தது. அவ்வாறே 
துர்யோதனாதிகளிடத்தில்‌ கொண்டுள்ள வெறுப்பு அவர்கள்‌ 
தன்னை ஆல்ரயிக்கவில்லை; மேலும்‌ தன்னை ஆஸ்ரயித்த 
பாண்டவர்களைத்‌ துன்புறுத்தினார்கள்‌ என்ற-காரணத்தினால்‌ 
ஏற்பட்டது. இயற்கையில்‌ எம்பெருமான்‌ யாவர்க்கும்‌: அவர 
வர்கள்‌ செய்துள்ள கர்மாக்களுக்கு ஏற்றவாறு பலன்‌ தருபவனே. 


ஒரு உதாஹரணத்தின்‌ மூலம்‌ இதை விளக்குகிறோம்‌. ஒரு 
காலேஜ்‌ இருக்கிறது. அதன்‌ அதிகாரிகள்‌ பக்ஷ்பாத மின்றி இதில்‌ 
சேர விரும்புபவர்களுக்கு அட்மிஷன்‌ தரப்படும்‌ என்று 
அறிவித்துள்ளார்கள்‌. அதன்படியே பல மாணவர்களுக்கு அட்‌ 
மிஷன்‌ தந்தும்‌ வருகிறார்கள்‌. இந்த நிலையில்‌ மற்றும்‌ சிலருக்கு 
அட்மிஷன்‌ தர மறுக்கிறார்கள்‌. ஏன்‌ இந்த வைஷம்யம்‌ 9 யாவ 
ருக்கும்‌ அட்மிஷன்‌ தருவதாக அறிவித்து விட்டுச்‌ சிலருக்கு 
மட்டும்‌ அட்மிஷன்‌ தருகிறார்கள்‌-மற்றும்‌ சிலருக்குத்‌ தருவ 
தில்லையே என்ற கேள்வி பிறக்கிறது. இதற்கு அதிகாரிகளின்‌ 
பதில்‌, “இந்தக்‌ காலேஜில்‌ சேருவதற்குரிய தகுதி பெற்றவர்களுள்‌ 
ஏற்றத்தாழ்வு பாராட்டாமல்‌ அனைவருக்கும்‌ அட்மிஷன்‌ உண்டு. 
ஆனால்‌ தகுதியில்லாதவர்களுக்கு ஒரு போதும்‌ அட்மிஷன்‌ 
கிடையாது” என்பது தான்‌. 3 

ஆகவே தகுதி பெற்றவர்கள்‌ தகுதி பெறாதவர்கள்‌ என்ற 
பாகுபாடு உண்டு. ஆனால்‌ தகுதி பெற்றவர்களுக்குள்‌ எந்தப்‌ 
பாகுபாடும்‌ இன்றி அனைவருக்குமே அட்மிஷன்‌ தரப்படும்‌. 
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ஸாம்யம்‌, காருண்யம்‌ 


i இதுதான்‌ பக்ஷ்பாதமின்றி அட்மிஷன்‌ தரப்படும்‌ என்ற அறிவிப்‌ 
4 புக்குப்‌ பொருள்‌ என்றுதான்‌ பதில்‌ கூறுவார்கள்‌ அன்றோ! இவ்‌ 


* வாறேதான்‌ பகவான்‌ அனைவர்க்கும்‌. ஸமன்‌ என்றாலும்‌ தன்னை 
.. ஆஸ்ரயித்தவர்கள்‌ விஷயத்தில்‌ அவரவர்கள்‌ கர்மாக்களுக்குத்‌ 
. தக்கபடி பலன்‌ தருபவனேயாவான்‌. 


காருண்யம்‌. கத்யத்தில்‌ ஸாம்யத்திற்கு அடுத்ததாகக்‌ 


. கூறப்பட்டுள்ள குணம்‌ காருண்யம்‌ என்பதாகும்‌. காருண்யம்‌, 
' கருணை, தயை ஆகியவை ஒரே பொருளைத்‌ தரும்‌ சொற்கள்‌ 
3 ஆகும்‌. 


இந்தக்‌ காருண்ய குணத்திற்கு விளக்கம்‌ தருவதில்‌ 


| பூர்வாசார்யர்களிடைே ய கருத்து வேறுபாடுகள்‌ நிறைய உள்ளன. 
- அவற்றை உள்ளபடியே இங்கே அனுபவிப்போம்‌. மறறைய 
ு விசாரங்கள்‌ இங்கு வேண்டாம்‌. 


ஸ்ரீ ங்ருத ப்ரகாணிகா என்ற உரையின்‌ ஆசிரியரான ஸ்ரீ 


- ஸ்தர்சனபட்டர்‌ என்பவர்‌:- 


கண்னன்‌ ஏர (காருண்யம்‌- ஸ்வார்த்த 


அநபேக்ஷா பரது:க அஹிஷ்ணுதா) அதாவது தன்‌ பயன்கருதாமல்‌ 
. பிறர்படும்‌ துக்கத்தைப்‌ பொறுக்காமை காருண்யம்‌ என்கிறார்‌. 


பிறர்‌ துக்கத்தை அனுபவிப்பதைக்‌ கண்டு ஸஹிக்காமல்‌ 


4 இருத்தல்‌ காருண்யம்‌ எனப்படுகிறது. இப்படி இருந்தால்‌ 


தன்னைப்‌ பிறர்‌ புகழ்வர்‌ என்பதாலோ இப்படி இருப்பவரை 


' பரிசு கொடுத்து உலகத்தவர்‌ ஸம்மானிப்பார்கள்‌ என்ற ஸ்வல்‌ 

நலம்‌ காரணமாகவோ பிறர்படும்‌ துக்கத்தைக்‌ ண்டு 

.- “ஸஹியாமல்‌'.இருக்கை காருண்யம்‌ ஆகாது. இதை உணர்த்தத்‌ 

. தான்‌ ஸ்வார்த்தாநபேச்ஷ£ா (தன்‌ நலத்தில்‌ விருப்பமின்றி) என்ற 
்‌ அடைமொழி தரப்பட்டுள்ளது. 


53 


உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


ஆக ஸ்வயநலம்‌ கருதாமல்‌ பிறர்துக்கத்தைக்கண்டு ஸஹிக்கா 
இருக்கை காருண்யம்‌ ஆகும்‌ எனப்படுகிறது. பெரியவாச்சான்‌ 


பிள்ளையும்‌ தம்முடைய உரையில்‌ இதையே தான்‌ காருண்யத்‌ 
திற்கு விளக்கமாகத்‌ தந்துள்ளார்‌. 


பிறர்களுடைய துக்கத்தைக்‌ கண்டு தானும்‌ துக்கித்தல்‌ 


அதாவது பிறர்களுடைய துன்பத்தைக்‌ கண்டு தானும்‌ துன்பப்‌ 
படுதல்‌ காருண்யம்‌ என்றும்‌ விளக்கம்‌ தந்துள்ளனர்‌ மற்றும்‌ சிலர்‌. 
ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌ இங்குத்‌ தம்முடைய பாஷ்யத்தில்‌, 


கள எண ஈண்‌ லா- காருண்யம்‌ 
(அநுத்திஷ்டஸ்வப்ரயோஜநாந்தரா பரது:க நிராகரணேச்சா) 
அதாவது தனக்கே வேறு ஒருபயன்‌ கருதாமல்‌ பிறருடைய 
துக்கத்தைப்‌ போக்க விரும்புதல்‌ காருண்யம்‌ எனப்படும்‌ என்று 
அருளியுள்ளார்‌. 

பிறர்‌ துக்கத்தை அனுபவிக்கும்போது அதைக்‌ காணும்‌ 
உத்தமன்‌ அதைப்‌ பொறுக்காமல்‌ தவிக்கிறான்‌. பிறகு பிறருடைய 
துக்கத்தினால்‌ தானும்‌ துக்கிக்கிறான்‌. பிறகு அதைப்போக்க 
விரும்புகிறான்‌ என்ற முறைகளில்‌ இந்த விளக்கங்கள்‌ தோன்றின 
என்றும்‌ சிலர்கூறுவர்‌. 

எம்பெருமானுடைய கல்யாண குணங்களில்‌ கரருண்யம்‌ 
என்ற இந்தக்‌ குணமே எம்பெருமானைச்‌ சரணமாக- உபாயமாகப்‌ 
பற்றுவதற்குப்‌ பெரிதும்‌ உதவும்‌. 


எம்பெருமானுடைய ஜ்ஞானம்‌ -சக்தி என்ற குணங்கள்‌ 
இரண்டும்‌ ஜீவாத்மாக்களை அநுக்ரஹிப்பதற்கும்‌ பயன்படும்‌” 
தண்டிப்பதற்கும்‌ பயன்படும்‌. ஆனால்‌ காருண்யம்‌ என்பது 
அநுகீரஹிப்பதற்கு மட்டுமே பயன்படும்‌ என்று இதன்‌ சிறப்பை 
நம்‌ பூர்வர்கள்‌ பல இடங்களிலும்‌ விளக்கியுள்ளனர்‌. 
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்‌ எம்பெருமான்‌ ஸஹிக்கமாட்டான்‌. அ 
| உடனே நம்முடைய இந்த துக்கத்தைப்‌ 
: இதன்‌ பயனாய்‌ 

ரவது சரணாக 
வக்ர தான்‌ விரும்பி 
அனைத்தையும்‌ போக்‌ 
: பூர்வர்கள்‌ காட்டிய பல 
்‌. தக்கதாகும்‌. 


ஸாம்யம்‌, காருண்யம்‌ 


 அக்கம்வ்கக்‌ கண்னு 
ஸம்ஸாரபந்தத்தினால்‌ நாம்‌ ழகை அசதன்ம்‌ 
போக்க விரும்புகிறான்‌. 
நம்மை நமக்கு ஏற்றதான ஒரு டந்து பகன்‌ 
இயிலே ஈடுபடுத்தி அதாவது ஸரணாகதிை 
யபடியே நம்முடைய துக்கங்கள்‌ 
குகிறான்‌, என்பதை காருண்யத்திற்கு நம்‌ 
வகைப்பட்ட விளக்கங்களால்‌ அறிவது 


மற்றைய குணங்களைப்‌ பற்றிய விளக்கம்‌ அடுத்த 
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6. மாதுர்யம்‌ 


ஸ்ரிய: பத்யெள து மாதுர்யம்‌ ஸ்மர்யமாணம்‌ ரஸாவஹம்‌ | 

ஸ்ருதி ஸ்ம்ருதி றதைஸ்ஸித்தம்‌ அந்யத்ராத்ரும்யம்‌ உத்தமம்‌ || 

வ்யாக்யாந்தி பஹவ: பூர்வே குரவ: ப்ராஜ்ஞஸம்மதா: | 

அத்யந்தரஸபூயிஷ்டரீத்யா தல்லிக்யதே5துநா || 

மாதுர்யம்‌ என்றதொரு குண விசேஷம்‌ காருண்யத்திற்கு 
அடுத்தாற்போல்‌ படிக்கப்பட்டுள்ளது ம.ரணாகதிகத்யத்தில்‌. 
மாதுர்யம்‌-மதுரனாயிருக்கை-அதாவது இனியனாயிருக்கை 
என்பது பொருள்‌. இன்னாருக்கு இனியனாய்‌ மதுரனாய்‌ இருப்‌ 
பான்‌ என்று இங்குக்‌ குறிப்பிடப்படவில்லை. ஆகையால்‌ பக்தர்‌ 
கள்‌ பகைவர்கள்‌ என்ற பாகுபாடின்றி அனைவருக்குமே எம்பெரு 
மான்‌ இனியனாயிருப்பான்‌ என்று பூர்வாசார்யர்கள்‌ பல ப்ரமா 
ணங்களைக்‌ காட்டி விவரிக்கின்றனர்‌. இவற்றைக்‌ கொண்டு 
மாதுர்யம்‌ என்ற குணத்தை அனுபவித்தால்‌ பரமானந்தம்‌ ஏற்படு 
வது திண்ணம்‌. 

ஸ்ருதப்ரகாணிகாசார்யரும்‌ பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளையும்‌ ஒரே 
விதமாகவே விவரித்தருள்கிறார்கள்‌. 


ஏன்‌ உம்ரா ராண 


(மாதுர்யம்‌ - ஹந்தும்‌ ப்ரவ்ருத்தாவபி ரஸாவஹத்வம்‌) 


56 


மாதுர்யம்‌. 


என்றார்‌ ஸ்‌்ருதப்ரகாசிகாசார்யர்‌. இதையே தான்‌ பல்க்‌ 
சான்‌ பிள்ளையும்‌ “ஹந்தும்‌ ப்ரவ்ருத்தத்வே5பி ரஸாவஹத்வம்‌” 
க என்று அருளிச்‌ செய்கிறார்‌. அதாவ்து எம்பெருமான்‌ ஒருவனை 
்‌ வதம்‌ செய்ய முற்பட்ட போதும்‌ அவனுக்கு எம்பெருமான்‌ 


இனியனாகவே இருப்பான்‌. இந்தத்‌ தன்மைதான்‌ மாதுர்யம்‌ 


்‌ எனப்படுகிறது என்கிறார்கள்‌. இதற்குத்‌ தக்க ப்ரமாணம்‌ காட்டி 


இந்த குணத்தைச்‌ சிறப்பிக்கிறார்கள்‌ பூர்வர்கள்‌. 
பாரத யுத்தம்‌ மிகத்‌ தீவ்ரமாக நடந்து கொண்டிருக்கிறது. ஸ்ரீ 
பீஷ்மருக்கும்‌ அர்ஜுனனுக்கும்‌ நேரிடையுத்தம்‌, ஸ்ரீ பீஷ்மர்‌ 


இழவராயிருந்தாலும்‌ அர்ஜுன பக்ஷபாதியாயிருந்தாலும்‌ க்ஷத்ரிய 


.. தர்மத்தை முன்னிட்டு அர்ஜுனனை பாணங்களால்‌ அடிக்கிறார்‌. 


அர்ஜுனனும்‌ கூடிய வரை எதிர்த்துப்‌ போராடிக்‌ கடைசியில்‌ 
முடியாமற்போய்‌ தேர்த்‌ தட்டில்‌ சாய்ந்து விட்டான்‌: "இந்த 
நிலையில்‌ அர்ஜுனனைக்‌ காப்பாற்ற எண்ணிய கண்ணன்‌ 'நான 


ஆயுதம்‌ எடுக்க மாட்டேன்‌' என்று முன்பு தான்‌ செய்திருந்த 


ப்ரதிஜ்ஞையையும்‌ மறந்தான்‌. கையில்‌ சக்ராயுதத்தை எடுத்தான்‌. 
தேர்த்தட்டிலிருந்து கழே குதித்து பீஷ்மரை வதம்‌ செய்ய 
ஓடுகிறான்‌. 
தன்னை வதம்‌ செய்யக்‌ கண்ணன்‌ ஓடி வருவதைக்‌ கண்டார்‌ 
ஸ்ரீபீஷ்மர்‌. கண்ணனை ஆயுதம்‌ எடுக்கும்படிச்‌ or ஸ்ர என்ற 
தன்‌.ப்ரதிஜ்ஞையைக்‌ கண்ணன்‌ மெ ய்ப்பித்து விட்டதை நினைக்‌ 
கிறார்‌. கையில்‌ ஆயுதம்‌ தாங்கித்‌ தன்னை தேகக்‌ ஓடிவரும்‌ 
போதைய அழகைக்‌ காண்கிறார்‌. அதில்‌ உள்ள மாதுர்யத்தை 
-இனிமையை ரஸிக்கிறார்‌. தன்‌ கையில்‌ 'உள்ள' வில்லையும்‌ 
அம்புகளையும்‌ ழே €ேபட்டுவிடுகிறார்‌: இருகைகளையும்‌ 
கூப்பிக்கொண்டு-வணங்குகிறார்‌ அவனை. சி வு எ 2 வரின்‌ 
அப்பொழுதே மலர்ந்த தாமரை மலர்‌ போன்ற திருக்கண்‌ 
களின்‌ அழகை ரஸிக்கிறார்‌. ஓடி வாடா கண்ணா! ஓடி வாடா 
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கண்ணா! என்று அழைக்கிறார்‌. தாமரைக்‌ கண்ணா! உன்னை 
நமஸ்கரிக்கிறேன்‌. தேவம்ரேஷ்டனே! அளத்தற்கரியாய்‌! 
லே ரகநாத! ஸர்வப்ராணிகளுக்கும்‌ பமரண்யனரயிருப்பவனே! 
இந்தத்‌ தேர்த்தட்டிலிருந்து என்னை வலுவில்‌ வீழ்த்துவாயாக 
என்கிறார்‌. இந்தப்‌ பொருளைத்‌ தரும்‌ ஸ்லோகம்‌ ஒன்று ஸ்ரீபீஷ்மர்‌ 
வாக்கிலிருந்து வெளிவந்துள்ளது. அதாவது- 
TARE Fog ! 
THIS ணரா ! | 
னர்‌ ராண AT ! 
ணா எண்றா! எண ॥ 
(ஏஹ்யேஹி புல்லாம்புஜ பத்ரநேத்ர 
நமோ5ஸ்து தே தேவவராப்ரமேய | 
ப்ரஸஹ்ய மாம்‌ பாதய லோகநாத 
ரதோத்தமாத்‌ ஸர்வ சரண்ய! ஸங்க்யே || 
ஹே கண்ணா! நீ உன்‌ அழகைக்‌ காட்டி என்னை வெல்லலா 
மேயன்றி அம்பு காட்டி வெல்லமுடியாது என்கிறார்‌ ஸ்ரீ பீஷ்மர்‌. 
உலகில்‌ எவராவது தன்னைக்‌ கொல்ல வருபவனை வணங்கி 
வரவேற்று வர்ணிப்பது உண்டோ? 


Nga: என்ற 


( மதுராதிபதே: அகிலம்‌ மதுரம்‌) மதுராதிபதி எல்லா வகை 
களிலும்‌ இனியவன்‌ என்கிறது மதுராஷ்டகம்‌. 


இது எம்பெருமான்‌ கண்ணனுடைய மாதுர்யத்திற்கு ன்‌ இனி 
மைக்கு சிறந்த எடுத்துக்காட்டாகும்‌. 


்‌ சிறந்த ஜ்ஞாநியாகையாலும்‌ க்ருஷ்ண பக்தராகையாலும்‌ 
பீஷ்மருக்குக்‌ கண்ணன்‌ இனியவனாகத்‌. தோற்றினான்‌. பாமரர்‌ 
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களாயிருப்‌பவர்களுக்கும்‌ பகைவர்களுக்கும்‌ அவன்‌ இனியவ 
னாய்‌ மதுரனாய்‌ இருப்பானோ என்ற ஸந்தேஹத்தைப்‌ போக்கப்‌ 
பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை மற்றோர்‌ உதாஹரணத்தையும்‌ 
தருகிறார்‌. 

பாரத ராஜதானியான ஹஸ்தினாபுரத்திற்குக்‌ கண்ணன்‌ எழுந்‌ 
தருளுகிறான்‌. ஸுர்யனே இல்லாமல்‌ இருளில்‌ மூழ்கியிருக்கும்‌ 
இடத்தில்‌ உள்ளவர்‌ ஸர்யனைக்‌ கண்டதும்‌ மகிழ்வார்கள்‌. 
காற்றில்லாத இடத்தில்‌ மூச்சு விடவும்‌ முடியாதபடி கஷ்டப்‌ 
படும்‌ ஜனங்கள்‌ நல்ல காற்று வீசத்‌ தொடங்கியதும்‌ மிகுந்த 
ஸந்தோஷம்‌ கொள்வார்கள்‌. அவ்வாறே கண்ணன்‌ எழுந்தருளி 
யதால்‌ பாரத ராஜதானி முழுவதும்‌ மகிழ்ந்தது என்கிறார்‌ 
வ்யாஸர்‌, இந்த மஹாபாரத ஸ்லோகத்தில்‌ - 


என்ர ஏ எ எள | 
வி என்‌ wd TI 


அஸூர்யமிவ ஸூர்யேண நிவாதமிவ வாயுநா | 

க்ருஷ்ணேந ஸமுபேதேந ஜஹ்ருஷே பாரதம்‌ புரம்‌ || 

க்ருஷ்ணத்வேஷிகள்‌ பலர்‌ உள்ள நகரம்‌ அது. இருந்தாலும்‌ 
பண்டிதர்கள்‌ பாமரர்கள்‌ என்ற பாகுபாடின்றி பக்தர்கள்‌ 
பகைவர்கள்‌ என்ற பாகுபாடின்றி அனைவருக்குமே ஸ்ரீக்ருஷ்ண 
னுடைய வரவு போக்யமாயிருந்தது என்கிறது இந்த இதிஹாஸ 
ஸ்லோகம்‌ . 

உபநிஷத்தும்‌ '“ஸர்வரஸ:”என்று ரஸங்கள்‌ யாவும்‌ நிறைந்த 
வன்‌ எம்பெருமான்‌ என்கிறது. 

ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌ முன்னோர்கள்‌ கூறிய பொருளையும்‌ 
காட்டி மேலும்‌ பல விஷயங்களையும்‌ விளக்கி மாதுர்யத்திற்கு 
மாதுர்யம்‌ (இனிமைக்கு இனிமை) ஊட்டுகிறார்‌.அதாவது 


59 


உயர்வற உயர்நல.ம்‌ உடையவன்‌ 


சாரர்‌ - ஜின்‌ எண | 
(மாதுர்யம்‌ - க்ஷீரவத்‌ உபாயபாவே$பி ஸ்வாதுத்வம்‌) என்று. 


பால்‌ சுவை மிக்கது, இனியது, மதுரமானது, யாவருமே 
பாலைப்‌ பருக விரும்புவார்கள்‌. ஒருவனுக்கு ஏதோ ஒரு வ்யாதி 
வந்துவிட்டது. வைத்யரிடம்‌ கொண்டு காட்டுகிறான்‌.அவர்‌ 
சொல்லுகிறார்‌ “இதற்கு வேறு எந்த மருந்தும்‌ வேண்டாம்‌ 
தினமும்‌ ஒரு சேர்‌ நல்ல குழம்புப்‌ பாலைப்‌ பருகு! நாளடைவில்‌ 
வ்யாதி தீர்ந்து விடும்‌ என்று. சுவை மிகுந்த பால்‌ வ்யாதி தீர்வதற்கு 
உபாயமாக வைத்யரால்‌ விதிக்கப்பட்டது. ஏதாவது கசப்பு மிகுந்த 
கஷாயத்தைச்‌ சாப்பிடும்படி டாக்டர்‌ சொல்லிவிடப்‌ போகி 
றாசே: என்று பயந்து கொண்டிருந்தான்‌ இவன்‌. இப்படிப்பட்ட 
வனுக்கு சுவை மிகுந்த பாலே மருந்தாகக்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. ஆக 
வ்யாதி தீருவதற்கு உபாயமாக விதிக்கப்பட்ட போதும்‌ அந்த 
நிலையிலும்‌ பால்‌ சுவை மிக்கதாக இருப்பது போல்‌ எம்பெரு 
மானை அடைவதற்கு அவனேயோ அல்லது அவனுடைய 
உபாஸநாதிகளோ உபாயமாக விதிக்கப்பட்டிருப்பதால்‌ அந்த 
உபாய நிலையிலேயே பரமாத்மா எம்பெருமான்‌ பரமபோக்ய 
னாய்‌,. மதுரனாய்‌ இருப்பான்‌ என்றபடி. பொதுவாக. உலகில்‌ 
உபாயமாக உள்ளவை யாவும்‌. வெறுக்கும்படியாகத்‌ தானி 
ருக்கும்‌. பலனில்‌ உள்ள ஆசையால்‌ கஷ்டத்தைப்‌ பொறுத்துக்‌ 
கொண்டு அந்த உபாயத்தை அனுஷ்டித்து வருகிறார்கள்‌. 
யாகம்‌ பண்ணினால்‌ ஸ்வர்கம்‌, ஸ்வர்கத்திற்கு உபாயம்‌ 
யாகம்‌, இதைச்‌ செய்வது இன்னாதது-கஷ்டமானதாகும்‌. ஆனா 
லும்‌ ஸ்வர்காநுபவத்தில்‌ உள்ள ஆசையினால்‌ கஷ்டங்களைப்‌ 
பொறுத்துக்‌ கொண்டு யாகத்தைச்‌ செய்கிறார்கள்‌. இவ்வாறேதான்‌ 
மற்றைய எல்லா இடங்களிலும்‌. - 


ஆனால்‌ பகவத்‌ விஷயத்தில்‌ மட்டும்‌ அவனே உபாயம்‌, 
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மாதுர்யம்‌ 
அவனே பலம்‌ (பயன்‌ அவனை 'வகைரிப்பதற்காகாஏற்பட்ட 
வ்யாஜங்கள்‌ (உபாயங்கள்‌) பக்தி ப்ரபத்திகள்‌; பக்தி அவனை 
இடைவிடாமல்‌ நினைப்பது தானே. அவன பரம போக்யமாய்‌, 
இனியனாய்‌ இருப்பதால்‌ அவனுடைய நினைவும்‌-பரமபோக்ய 
மாய்‌ இனியதாய்‌ இருக்கும்‌. ப்ரபத்தியிலும்‌ ஸித்தோபாயனான 
மரண்யனான எம்பெருமான்‌ இனியனாகவே இருப்பான்‌. 
உலகில்‌ அனுபவிக்கப்படும்‌ விஷயம்‌ மதுரமாய்‌ (இனிய 
தாய்‌) அதற்கு உபாயமானது அப்படி இல்லாமலும்‌ இருக்கும்‌. 
இங்கு அப்படியன்றிக்கே எம்பெருமான உபாயமாயிருக்கும்‌ 
தசையிலும்‌ மதுரனாய்‌ இனியனாய்‌ இருப்பான்‌ என்பன்‌ 
பாலை உதாஹரணமாகக்‌ காட்டி விளக்கியருளுகிறார்‌ ஸ்வா 
ஸ்ரீதேசிகன்‌. ப 
த்வேஷியான - பகைவனான ஒருவனை பகவான்‌ வதம்‌ 
செய்ய விரும்புகிறான்‌. இன்னும்‌ வதம்‌ செய்வதற்கு இறங்க 
வில்லை. 
அந்த நிலையிலும்‌ அந்த த்வேவிக்கும்‌ எம்பெருமான்‌ இனிய 
னாய்‌ இருப்பான்‌. அவனுடைய கண்ணையும்‌ மனத்தையும்‌ 
கொள்ளை கொண்டு ஆனந்தத்தைத்‌ தருபவனாகவே இருப்பான்‌. 
ஒருவனை வதம்‌ செய்ய முற்பட்டு, தான்‌ அவனை வதம்‌ 
செய்ய வருவதை அவனுக்குக்‌ காட்டிய போதும்‌ அவனுக்கும்‌ 
எம்பெருமான்‌ இனியனாய்‌ மதுரனாய்‌ இருப்பான்‌ என்று இந்த 
மாதுர்யத்தை இரண்டு வகைகளாகப்‌: பகுத்து ஸாதிக்கிறார்‌ 
ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌. க 
ஊண்‌ எள்ள aff TATE TATA AT 
த்வேஷவதாம்‌ ' ஜிகாம்ஸிதாநாம்பி த்ருஷ்டிசித்தாப - 


ஹாரித்வேந ரஸாவஹத்வம்‌ வா) என்றும்‌ 
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என்றண்ளி fe vier mgd எவனா ணை! கரிடு 


(வதோத்யோக ப்ரதர்றநே5பி ஹி ஸெளம்யத்வம்‌. மாதுர்யம்‌ 


'எஹ்யேஹி புல்லாம்புஜபத்ரநேத்ர' இத்யாதிஷு ப்ரஸித்தம்‌) ' 


என்றும்‌ இரண்டு வகைகளாகக்‌ காட்டுகிறார்‌. 


வதம்‌ செய்ய விரும்பிய போதும்‌ (ஜிகாம்ஸிதாநாம பி) 
என்றால்‌ மாதுர்யத்திற்குச்‌ சிறப்பு ஏற்படாது. 

, ஒருவனை வதம்‌ செய்வதில்‌ எம்பெருமானுக்கு உள்ள விருப்‌ 
பத்தை அவன்‌ அறியாமல்‌ இருக்கிறான்‌. அதனால்‌ அவன்‌ ஈடுபடு 
கிறான்‌. எம்பெருமானுக்குள்ள விருப்பத்தை அவன்‌ அறிந்தால்‌ 
ஈடுபடமாட்டான்‌ என்று மாதுர்யம்‌ இல்லை என்று சொல்லி 
விடலாம்‌. அதற்காக இரண்டாவது வகை அதாவது ஒருவனை 
வதம்‌ செய்யத்‌ தனக்குள்ள விருப்பத்தை அந்த ஒருவன்‌ நன்கு 
அறியும்படி அவனை வதம்‌ செய்ய முற்பட்ட போதும்‌ அந்த 
ஒருவன்‌ தன்னை. வதம்‌ செய்ய வரும்‌ எம்பெருமானை ரஸிக்கு 
றான எனறால்‌ தான்‌ மாதுர்யத்தின்‌ சிறப்பு நன்கு புலனாகும்‌. 

. முந்தைய வகைக்கு உதாஹரணம்‌ சிசுபாலன்‌ ்‌ 
வகைக்கு ஸ்ரீ பீஷ்மர்‌. வத்தல்‌ 
ப ஜிகாம்ஸிதாநாம்‌ என்று முன்பும்‌, வதோத்யோக ப்ரதர்‌ 

நபி என்று பின்பும்‌ சொற்கள்‌ அமைந்திருப்பதைக்‌ கொண்டு 
இந்த இரண்டு வகைகள்‌ உரைக்கப்படுகின்றன. 

சிசுபாலன்‌ எம்பெ ர்‌ கண்‌ 

ரமான கண்ணனுடைய மாதுர்யத்தை 
அனுபவித்த விதத்தை ஸ்வாமி ஸ்ரீதேரிகன்தம்‌ i 
தம்‌ உரையில்‌ 
விவரித்தருளுகிறார்‌. த்‌ 


WTAE எ WTA | 
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da Ree எனி TTT | 


எம்பெருமானால்‌ வதம்‌ செய்ய விரும்பப்பட்டவர்‌ பகைவ 


ராயினும்‌ அவர்களுடைய கண்களையும்‌ மனத்தையும்‌ வசீகரிக்க 
்‌ வல்ல இந்த இனிமையினால்‌ - மாதுர்யத்தினால்‌ சிசுபாலனுக்குச்‌ 
்‌ சரம தசை (மரணதசை)யில்‌ கண்ணனிடம்‌ ஈடுபாடு உண்டா 


i யிற்று. 


சிசுபாலன்‌ “சேட்‌ பால்‌ பழம்‌ பகைவன்‌”, பல நெடுங்கால 


மாகவே எம்பெருமானிடம்‌ பகை பாராட்டிப்‌ பழக்கப்பட்டவன்‌; 


இவனை வதம்‌ செய்ய விரும்பிக்‌ கையிலே சக்ராயுதத்தை ஏந்தி 
நின்றான்‌ கண்ணன்‌. அழகான மதுரமான அந்த நிலையைக்‌ 
கண்டான்‌ சிசு பாலன்‌; அதிலே ஈடுபட்டான்‌. கண்ணன்‌ 
சக்ராயுதத்தை ப்ரயோடுத்தான்‌. பரமபவித்ரனான சக்ராயுதத்தின்‌ 
ஸம்பந்தத்தினால்‌ பாபம்‌ முழுதும்‌ தொலையப்‌ பெற்றான்‌ 
சிசுபாலன்‌. மதுரமான அந்திமஸ்ம்ருதி உண்டாயிற்று. 
யோகிகளுக்கும்‌ கிடைக்காத ஸ்தானத்தைப்‌ பெற்றான்‌, என்ற 
கதை ப்ரஸித்தமானது. 

இப்படிப்‌ பகைவனையும்‌ வசீகரிக்க வல்லது எம்பெருமா 
னுடைய மாதுர்யம்‌. 

ஸ்வாமி நம்மாழ்வாரும்‌ சிசுபாலனை ஆட்கொண்ட இந்த 
மாதுர்யத்தை வியந்து பாசுரம்‌ இடுகிறார்‌. 

அந்தப்‌ பாசுரம்‌ இதுவே- 

“கேட்பார்கள்‌ கேசவன்‌ 8ர்த்தியல்லால்‌ மற்றும்‌ கேட்பரோ! 

கேட்பார்‌ செவி சுடு &ழ்மை வசவுகளே வையும்‌ 

சேட்பால்‌ பழம்‌ பகைவன்‌ சிசுபாலன்‌ - திருவடி 

தாட்பால்‌ அடைந்த தன்மை அறிவாரை அறிந்துமே” 

-திருவாய்மொழி (7-5-3) 
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உயர்வற உயர்நல.ம்‌ உடையவன்‌ 


சிசுபாலனுடைய கொடுமையை ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ 
இந்தப்‌ பாட்டில்‌ மிக அழகாக வர்ணிக்கிறார்‌. 


*கேட்பார்செவிசுடும்‌ கீழ்மை வசவுகளேவையும்‌' சிசுபாலன்‌ 
என்று. 4 

வசவுகளே வையும்‌ - தப்பித்‌ தவறி நல்ல வார்த்தை ஒன்று 
கூடச்‌ சொல்லமாட்டான்‌ அவன்‌ என்கிறார்‌. 


பகவானிடத்தில்‌ பக்தியோ அல்லது ப்ரபத்தியோ பண்ணி 
அவனுக்கு அநுகூலமான கார்யங்களையே செய்து வருபவர்கள்‌ 
கூட ப்ரக்ருதி (சரீர) ஸம்பந்தத்தினால்‌ தப்பித்தவறி ஏதேனும்‌ ஒரு 
பாபகார்யத்தை அறியாமல்‌ செய்து விடுவரர்கள்‌. அம்மாதிரி 
இவன்‌ தன்னையறியாமல்‌ தவறி ஒரு நல்வார்த்தையாவது 
சொல்லுவானோ என்று நினைக்கவேண்டாம்‌. தவறிப்போய்‌ 
பகவத்‌ விஷயத்தில்‌. [றியாமலாவது ஒரு நல்ல்‌ வார்த்தை கூடச்‌ 
சொல்லமாட்டான்‌ சிசுபாலன்‌ என்று ஈட்டில்‌ ) ஸ்வாமி நம்பிள்ளை 


வ்யாக்யானம்‌ செய்கிறார்‌. 
6 1-1 DTT டப லது 
இவன்‌ வையும்‌ வசவு வார்த்தைகள்‌ கேட்பவர்களுடைய 


செவிகளைச்‌ சுடுமாம்‌. கேட்பவர்‌ பக்தர்களாயிருந்து அவர்க 
ளுடைய செவிகள்‌ சுடும்படியான வசவுகள்‌ என்றால்‌ அவன்‌ 
வசை மொழிகள்‌ அவ்வளவு க்ரூரங்கள்‌- கொடியவை என்று 
சொல்ல முடியாது. பிறர்‌ சிறிதளவு வைதாலும்‌ பக்தர்களுடைய 
செவிகள்‌ சுட்டுவிடும்‌. ஆகவே சிசுபாலனுடைய வசவுகளின்‌ 
கொடுமையை நம்பிள்ளை இவ்விடத்தில்‌ ஈட்டு வ்யாக்யா 
னத்தில்‌ அழகாக விளக்குகிறார்‌. அதாவது சிசுபாலன்‌ கூறும்‌ வசவு 
மொழிகள்‌ பக்தர்களின்‌ காதுகளைச்‌ சுடக்‌ கூடியன என்ற 
பொருளைக்‌ கொள்ளக்‌ கூடாது. பின்‌? க்ருஷ்ணத்வேவிகளாய்‌, 
இவனை நன்கு வைது கேட்கவேண்டும்‌ என்று விரும்புபவர்கள்‌ 
பலர்‌ சிசுபாலனுடைய நண்பர்கள்‌ உளர்‌. அவர்களுக்கு அவ்வ 
ளவு ஸாமர்த்யம்‌ போதவில்லை. அவர்கள்‌ அனைவரும்‌ நிதி 
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திரட்டி வைத்து சிசுபாலனைக்‌ காக்க ஏற்பாடு செய்து அவனைக்‌ 
கொண்டு க்ருஷ்ணனை வாயார வையச்செய்து கேட்க விரும்பி 
னார்கள்‌. அப்படியே அவனைத்‌ தூண்டி விட்டார்கள்‌. அந்தக்‌ 
காலத்திலும்‌ பகவானைப்‌ பழிப்பதற்கு எளிதில்‌ நிதி திரண்டது. 

சிசுபாலனும்‌ முன்‌ பிறவிகளில்‌ (ஹிரண்யாக்ஷனாகவும்‌ ராவண 
னாகவும்‌ இருந்த பிறவிகளில்‌) எம்பெருமானை வைது, அப்யாஸம்‌ 
(பயிற்சி) பெற்றவன்‌. ஆகவே இவர்கள்‌ தூண்டுதலாலும்‌ 
பகவான்‌ க்ருஷ்ணனை வையத்‌ தொடங்கினான்‌. அப்பொழுது 
அவன்‌ வாயிலிருந்து வெளிப்பட்ட வசவு வார்த்தைகள்‌ மிகக்‌ 
கொடியனவாயிருந்தன. பகவானை வைது (பழித்து) கேட்க 
வேண்டும்‌ என்று தூண்டியவர்களுடைய காதுகளையே 
சுட்டனவாம்‌ அந்த வசவு மொழிகள்‌. அப்படியானால்‌ அவை 
எப்படி இருக்க வேண்டும்‌? இதை விளக்கும்‌ ஈட்டு ஸ்ரீஸ ஒக்திகள்‌ 
இவை:- 


'பகவந்‌ நிந்தைக்கு ஜீவநம்‌ (நிதி, ஃபண்டு) வைத்துக்‌ 
கேட்கும்‌ தண்ணியவர்களும்‌ (நீசர்களும்‌) கூடப்‌ பொறுக்க 


இப்படிச்‌ சொல்லப்‌ பெறாய்‌ காண்‌”: என்று சொல்லும்படியான 
வசவுகளே வைகை. 

இப்படிப்பட்டவன்‌ திருவடி தாட்பால்‌ அடைந்தான்‌ 
அதாவது விச்சேதமின்றிக்கே (இடைவெளியின்றிக்கே அதாவது 
எப்பொழுதும்‌ என்றபடி) கிட்ட நின்று நித்ய கைங்கர்யம்‌ 
பண்ணப்‌ பெறுகை. இது தான்‌ மோக்ஷமாகும்‌. 


இப்படிப்பட்ட மஹாபாவிக்கு மோக்ஷம்‌ வரக்காரணம்‌ 


்‌ என்ன? என்றால்‌ நம்பிள்ளை அருளிச்‌ செய்கிறார்‌:- “திருநாமங்‌ 
களைச்‌ சொல்லி “த்வம்‌” கரிக்கையும்‌, கையும்‌ திருவாழியுமான 


அழகை அந்திம தசையிலே ஸ்மரிக்கவும்‌ கூடுமிறே” என்று. 


அர்ச்சனை செய்பவர்கள்‌ எம்பெருமான்‌ திருநாமங்களை ஓவ்‌ 


மாட்டாமையால்‌ செவி புதைத்து இத்தனை அதிரச்‌ சொன்னாய்‌; 


>< 


உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


வொன்றாகச்‌ சொல்லி முன்னும்‌ பின்னும்‌ ப்ரணவம்‌-நமஸ்‌ என்ற 
சொற்கள்‌ இவற்றைச்‌ சேர்த்துச்‌ சொல்லுவது போல்‌ சிசுபாலனும்‌ 
'க்ருஷ்ணா நீ அயோக்கியன்‌, நந்தன்‌ மகனே நீ திருடன்‌, யசோதை 
மைந்தனே! நீ ஜாரன்‌” என்று வையும்‌ போதெல்லாம்‌ .வாய்க்கு 
வாய்‌ ஸ்ரீக்ருஷ்ணனுடைய திருநாமங்களையே சொல்லிப்‌ 
பழித்ததும்‌, கையில்‌ திருவாழியுடன்‌ (சக்ராயுதத்துடன்‌) ஸ்ரீக்ருஷ்‌ 
ணனை எப்பொழுதும்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டிருந்தவனாதலில்‌ அந்த 
அழகை - மாதுர்யத்தைப்‌ - பற்றிக்‌ கடைசி ஸமயத்தில்‌-நினைத்த 
மையும்‌ தான்‌ காரணம்‌ என்கிறார்‌ நம்பிள்ளை. இங்கு மோக்ஷம்‌ 
என்பது எது என்ற விசாரம்‌ இப்பொழுது வேண்டாம்‌. இதைத்‌ 
தான்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகனும்‌ 'யேந சிசுபாலஸ்ய தாத்ருபாீ 
சரமாவஸ்தா; இந்த மாதுர்ய குணத்தினால்‌ சிசுபாலனுக்கு சரம 
தசையில்‌ க்ருஷ்ணனைப்‌ பற்றிய நினைவு வந்திருக்கக்‌ கூடு 
மன்றோ” என்று அருளியுள்ளார்‌. 

இவ்வளவும்‌ பகைவர்‌ விஷயத்தில்‌ மாதுர்யம்‌ படுத்திய 
பாடுகள்‌ விவரிக்கப்பட்டன. 


இனி எம்பெருமானைத்‌ தவிர மற்றைய எந்த விஷயத்திலும்‌ 
மநஸ்ஸைச்‌ செலுத்தாதவர்கள்‌ விஷயத்தில்‌ மாதுர்யம்‌ செய்யும்‌ 
செயலைக்‌ குறிப்பிடுகிறார்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேசிகன்‌ . 


பக்தர்களாயிருப்பவர்கள்‌ அவனுடைய மாதுர்யத்தினால்‌ 
வசீகரிக்கப்பட்டவர்களாய்‌ அவனிடமே தங்கள்‌ மனஸ்ஸைச்‌ 
செலுத்தி அவனை விட்டு நொடிப்‌ பொழுதாயினும்‌ பிரிய நேர்ந்‌ 
தால்‌ வாழ முடியாதவர்களாய்‌, எம்பெருமானுடைய கல்யாண 
குணங்களில்‌ தாம்‌ தாம்‌ அனுபவித்தவற்றைப்‌ பிறர்க்குத்‌ தெரிவித்‌ 
தும்‌ அபூர்வங்களானவற்றை எடுத்துச்‌ சொல்லியும்‌ தாங்களும்‌ 
மகிழ்ந்து, கேட்பவர்களையும்‌ மகிழ்விக்கன்றவர்களாயிருப்‌ 
பார்கள்‌. இப்படியெல்லாம்‌ இந்த மாதுர்யம்‌ (இனிமை) 
பக்தர்களைப்படுத்தும்‌. இதை 
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எண: என்றா; எண எரு | 
FTA Wi என்‌ ர்‌ எனன எ Il 
மச்சித்தா: மத்கதப்ராணா: போதயந்த: பரஸ்பரம்‌ | 
கதயந்த: ச மாம்‌ நித்யம்‌ துஷ்யந்தி ச ரமந்தி ச || 
என்று ஸ்ரீ க்ருஷ்ணனே ஸ்ரீ£தையில்‌ அருளிச்‌ செய்துள்ளான்‌ 


. (10-91). இதை ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேசிகன்‌ மாதுர்ய குணத்திற்கு 


வ்யாக்யாநம்‌ செய்யுமிடத்தில்‌ 
அண ளர்‌ என என்ணாரா: ஊரான எ ॥ 
(அநந்யமநஸாம்‌ மச்சித்தா: மத்கதப்ராணா: இத்யாத்யுக்தாவஸ்‌ - 


| த்தா ச) என்று அருளினார்‌. 


1. த்வேஷிகளாயிருந்து எம்பெருமானால்‌ வதம்‌ செய்யப்பட 
விருப்பவர்கள்‌ விஷயத்திலும்‌ 

2. எம்பெருமான்‌ வதம்‌ செய்ய முற்பட்ட போதும்‌, 

3. எம்பெருமானைத்‌ தவிர மற்றொன்றை அறியாத ஜ்ஞாநிகள்‌ 
விஷயத்திலும்‌, 

எம்பெருமானுடைய மாதுர்யம்‌ இருக்கும்‌ விதத்தை மூன்று 
வகைகளாகப்‌ பகுத்துக்‌ காட்டியுள்ளார்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌. 


ஸ்ரீ ஆளவந்தார்‌ அருளிய ஸ்தோத்ரத்தில்‌ எர எனன: வமமீ 
வதாந்ய: என்று தொடங்கும்‌ ஸ்லோகத்தில்‌ உள்ள 'மதுர: 
என்றபதத்திற்கு உரையிடும்‌ போது ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேசிகன்‌ இந்த 
மாதுர்யத்தை திருமேனியினால்‌ ஏற்பட்ட மாதுர்யம்‌, வாக்கினால்‌ 
(பேச்சினால்‌) ஏற்பட்ட மாதுர்யம்‌ என்று இருவகைகளாகப்‌ 
பிரித்துத்‌ தக்க ப்ரமாணங்களைக்‌ கொண்டு காட்டியுள்ளார்‌. 
ஸ்ரீராமனுடைய பேச்சும்‌ மதுரம்‌, அவன்‌ திருமேனியும்‌ மதுரம்‌ 
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என்று ஆழ்வார்களுடைய அருளிச்‌ செயல்களைக்‌ கொண்டு இதை 
விவரித்தால்‌ மேலும்‌ விரிவாகும்‌ என்று இத்துடன்‌ நிற்கிறோம்‌. 

அர்ச்சையிலும்‌ இந்த மாதுர்யத்தை அனுபவிக்கலாம்‌. எங்கே 
என்றால்‌ ஆசார்யஹ்ருதயம்‌ பதிலளிக்கிறது: ''களைகண்‌ அற்‌ 
றாரை உருக்கும்‌ மாதுர்யம்‌ குடமுக்கிலே ப்ரவஹிக்கும்‌”” என்று. 

குடமுக்கு - கும்பகோணம்‌ - அங்கு ஆராவமுதாழ்வானு 
டைய ஆராவமுதமான இந்த மாதுர்யம்‌ வெள்ளம்‌ இட்டு ஒடும்‌ 
என்கிறது ஆசார்யஹ்ருதயம்‌. இது திருமேனி அழகினால்‌ ஏற்‌ 
பட்ட மாதுர்யம்‌. 

இதுவரை குறைந்தது ஒரு பகுதியில்‌ இரண்டு குணங்களை 
யாவது விவரித்து வெளிவந்தது அருள்மொழி. 

இந்த இதழில்‌ அருள்மொழியை மாதுர்யம்‌ என்ற ஒரு 
குணமே ஆக்ரமித்துக்‌ கொண்டது. இதுவும்‌ மாதுர்யத்திற்கு 
எடுத்துக்காட்டே. இப்படி இந்த ஒரு குணத்தை மட்டும்‌ 
விவரித்து வரும்‌ இந்த அருள்மொழியும்‌ அனைவருக்கும்‌ 
மதுரமாயிருக்கும்‌ என்று நம்புகிறோம்‌. இதற்கு வாசகப்‌ 
பெருமக்களே பெருஞ்சான்று. இந்தப்‌ பெருங்குணத்தைப்‌ 
பொய்யென்று சொல்வதை நினைத்து வியக்க வேண்டும்‌ நாம்‌. 


ாஜர்னய்ப்ச ரன்கள்‌ எண்‌ 
ர்‌ YET: MATA HAA ॥ 
மாதுர்யேண குணேநைவ லேகோ£$யம்‌ பர்யபூர்யத | 


அதாபி ஸுஹ்ருதாமேஷ: பவேந்மாதுர்யவாந்‌ த்ருவம்‌ || 
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efit ஏ எனின்‌ எரர்‌ எண? | 
வன உ எனக்‌ ஈன எ; ॥ 
கம்பீரம்‌ ச ததோதாரம்‌ பகவந்தம்‌ ஸமாஸ்ரிதா: | 
வயமித்யேவ ஹ்ருஷ்யேம நாஸ்மாகம்‌ வித்யதே க்ஷதி:।। 


காம்பீர்யஸ்யாதிகம்பீரம்‌ வ்யாக்யாநம்‌ பூர்வதர்றிதம்‌ |. 

ப்ரதர்ஸ்யாத்ர ப்ரஹ்ருஷ்டா: ஸ்ம: ப்ரஹ்ருஷ்யேயுஸ்ச 
ஸஜ்‌ஜநா:।| 

ஒளதார்யஸ்யாபி சாக்யாநம்‌ அத்யுதாரம்‌ ப்ரதர்மிதம்‌ | 

பங்சாதப்யநுவர்த்தேத ததா பூதாஹ்யுதாரதா || 

காம்பீர்யம்‌ என்றதொரு மஹாகுணம்‌ அடுத்து இடம்‌ பெறு 


்‌ இறது. இதை விவரிக்கும்‌ நம்‌ பூர்வாசார்யர்களுடைய ஜ்ஞாநத்‌ 
' இன்காம்பீர்யமும்‌ அதாவது ஆழமும்‌ இங்கு வெளிப்படுகிறது. 


ஸெளமமீல்யம்‌ முதலாக ஸ்த்தைர்யம்‌ என்ற குணம்‌ முடிவாக 
உள்ள பகவானுடைய பன்னிரண்டு குணங்களும்‌ ஆஸ்ரயித்த 
வர்களைக்‌ காப்பதற்கே உரியனவாகும்‌ என்று ஸ்ருதப்ரகா 
ஸபிகாசார்யர்‌ அவதாரிகையில்‌ (தோற்றுவாயில்‌) கூறியுள்ளார்‌. 
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rear. snare “ra ar fra 
ஏ எரு எசான்‌ | சிரி ணன எண. 
ATI 
'காம்பீர்யம்‌- ஆஸ்ரிதவிஷயே “ஏவம்‌ அநேநசிகீர்ஷிதம்‌* 
இதி பரிச்சேத்தும்‌ அமக்யத்வம்‌ | தீயமாந கெளரவ - 
ஸம்ப்ரதாநலாகவாநபேக்ஷத்வம்‌ வா 


என்றை ர்‌ ்‌ சர அ பன்‌ 
டன, ஸ்ரீ ங்ருதப்ரகாமிகாசார்யர்‌ வயாக்யாநம்‌ செய்‌ 
எவன்வு பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை தமிழில்‌ 'காம்‌பீர்யம்‌ - 
cre எய்ய நினைத்திருக்கும்‌ அவை ஒருவராலும்‌ 
அரிதாயிருகீகை. (அல்ல 3 ்‌ 
ன்‌ ்‌ து) தன்‌ கொடையி 
ரமையும்‌, கொள்ளுகிறவன்‌ சிறுமையும்‌ தினி 
என்று இதற்கு விவரணம்‌ பண்ணிக்‌ காட்டியுள்ளார்‌. 
இவை ஸம்ஸ்க்ருதத்தில்‌ ்‌ i 
த்தில்‌ இருப்பதால்‌ ; ற்‌ இந 
நாம்‌ விவரித்து விளக்குகிறோம்‌. பக்‌ ல 
வடட ஆஸ்ரயித்தவர்கள்‌ விஷயத்தில்‌ எம்பெருமான்‌ 
, கணி நன்மைகளைத்‌ தான்‌ செய்வான்‌" என்று ஒருவராலும்‌ 
நக்கன்‌ அளவிட்டுக்‌ கூறமுடியாதிருக்கை; என்றும்‌ 
ட தா! கொடுக்கும்‌ பொருளின்‌ பெருமையையும்‌ 
ன்‌ ய்‌ காள்பவனுடைய தாழ்வையும்‌ எதிர்பாராதிருக்கை। 
ந ல காம்பீர்யத்திற்கு விளக்கம்‌ தரலாம்‌ என்கிறபடி 
௫ ருடைய திருவுள்ளமும்‌ மப்தப்ரயோகமும்‌ ஒரே மாதிரி 
யில்‌ தான்‌ அமைந்துள்ளன: 


வ பத்‌ அன்புடன்‌ ஒருவன்‌ தன்னையே ஆஸ்ரயித்து அண்டி 
 ஆம்ரயித்த அவனுக்கு ஆஸ்ரயமாய்‌ இருப்பவன்‌ நன்மை 


கள்‌ செய்வதைக்‌ கண்டு வருகிறோம்‌. ஆனால்‌ ஆஸ்ரயமாய்‌ - 
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மரணமாய்‌ இருப்பவன்‌ - மரணம்‌ அடைந்தவனுக்குச்‌ செய்யும்‌ 
நன்மைகள்‌ ஒரு அளவுக்கு உட்பட்டுத்‌ தான்‌ இருக்கும்‌. இவ்வ 
ளவு நன்மைகள்‌ தான்‌ இவனால்‌ செய்ய முடியும்‌ என்று இவனு 
டைய ஸாமர்த்யத்தை வரையறுத்துப்‌ பிறர்களால்‌ சொல்லி விட 
முடியும்‌. 

ஒரு ஏழை - வறியவன்‌ - ஒரு பணக்காரனிடம்‌ உதவி நாடிச்‌ 


. செல்கிறான்‌. அந்தப்‌ பணக்காரன்‌ ஏழைக்குச்‌ செய்யும்‌ உதவி 


அளவிட்டுக்‌ கூறமுடியும்படித்தானிருக்கும்‌. அதாவது ஒரு 
வேலை போட்டுத்‌ தரலாம்‌; நல்லவனாக இருந்தால்‌ அவனைப்‌ 
பணக்காரனாகவும்‌ செய்து விடலாம்‌; இப்படி அவன்‌ செய்யும்‌ 
உதவிகள்‌ அனைத்தும்‌ அளவுக்கு உட்பட்டனவாகவே இருக்கும்‌. 
எம்பெருமான்‌ ஆஸ்ரிதர்களுக்குச்‌ செய்யும்‌ உதவிகளோ அளவிட 
முடியாதவை. ஆகவே ஆம்ரிதர்கள்‌ விஷயத்தில்‌ எம்பெருமான்‌ 
என்ன உதவி செய்யப்‌ போகிறான்‌ என்று அவன்‌ மனத்தின்‌ 
ஆழத்தை ஒருவராலும்‌ அளந்து அறியமுடியாது. இந்த மன 
நிலைக்குத்‌ தான்‌ காம்பீர்யம்‌ என்றும்‌ பெயர்‌. 

ஸ்வாமி நம்மாழ்வாரும்‌ பெரிய திருவந்தாதியில்‌ எம்பெரு 
மானை நோக்கி 'உன்‌ அடியார்க்கு என்‌ செய்வன்‌ என்றே இருத்தி '- 
என்னை ஆஸ்ரயித்தவர்களுக்கு என்ன நன்மைகளைச்‌ செய்ய 
லாம்‌ என்று எப்பொழுதுமே சிந்தித்துக்‌ கொண்டிருப்பவ 
னாயிற்றே நீ என்கிறார்‌. மற்றையார்‌ அதாவது அவனை ஆஸ்ர 
யிக்காதவர்‌ விஷயத்தில்‌ இம்மாதிரி எம்பெருமான்‌ இருக்க 
மாட்டான்‌. ஏன்‌ என்றால்‌ அவர்கள்‌ வேறு பலனை விரும்பு 
பவர்கள்‌. அதற்காக எம்பெருமானை அவர்கள்‌ வேண்டும்போது 
அந்தப்‌ பலன்களை அவர்களுக்குக்‌ கொடுத்து விட்டுச்‌ சிந்தை 
யின்றி இருப்பான்‌ எம்பெருமான்‌. ஆகவே தன்னையே விரும்பி 
தன்னை ஆஸ்ரயித்தவர்கள்‌ விஷயத்தில்‌ தான்‌ இம்மாதிரியான 
சிந்தை எம்பெருமானுக்கு எப்பொழுதும்‌ உண்டு. ஏன்‌? இவர்கள்‌ 
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உயர்வற. உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


எம்பெருமானைத்‌ தவிர வேறு எந்தப்‌ பலனையும்‌ விரும்பாத 
வர்கள்‌- நிரபேக்ஷர்களாயிற்றே. ஆகவே தான்‌ இவர்கள்‌ விஷயத்‌ 
தில்‌ இப்படிப்பட்ட சிந்தை எம்பெருமானுக்கு. இந்த நிலை ஒரு 
போதும்‌ எம்பெருமானை விட்டு நீங்காது. 


முன்‌ காட்டிய பாசுரத்தின்‌ வ்யாக்யானத்தில்‌ பெரியவாச்சான்‌ 
பிள்ளை- 'நிரபேக்ஷர்க்கு என்‌ செய்வன்‌” என்றிருக்கிற தர்மந்தான்‌ 
எப்போதும்‌ ஒருபடிப்பட்டிருக்கும்‌ என்று பாசுரத்தில்‌ உள்ள 
'அடியார்க்கு' என்ற பதத்திற்கு 'நிரபேக்ர்க்கு” என்று வ்யாக்‌ 
யானம்‌ அருளி விவரணம்‌ தந்துள்ளார்‌. அதாவது மற்றைய விஷ 
யங்களில்‌ அபேகை்ை - ஆசை இல்லாதவர்கள்‌ தானே எம்பெரு 
மானுக்கு அடியவர்கள்‌ ஆவார்கள்‌. ஆக அடியார்கள்‌ நிரபேக்ஷர்‌ 
கள்‌-மற்றவற்றில்‌ பற்றற்றவர்கள்‌. அவர்கள்‌ விஷயத்தில்‌ “இவர்க 
ளுக்கு என்ன செய்யலாம்‌” என்று சிந்தனை செய்து கொண்டிருப்‌ 
பானாம்‌ எப்பொழுதும்‌. த்ரெளபத பண்ணின மரணாகதிக்காகப்‌ 
பாண்டவர்களை முடிசூடும்படிச்‌ செய்தாயிற்று. இவ்வளவு 
செய்த பிறகும்‌ இவர்களுக்குச்‌ செய்தது போதாதே என்று வாங்கிய 
கடன்‌ வட்டியுடன்‌ வளர்ந்து வருத்துவது போல்‌ எம்பெரு 
மானுடைய திருவுள்ளத்தில்‌ குறை வருத்துகின்றதாம்‌. 


தீரெளபதி தனக்கு ஆபத்து நேர்ந்தபோது அருகிலேயே இருக்‌ 
கும்‌ தன்‌ பர்த்தாக்களை ரக்ஷகர்கள்‌ என நினைத்து அவர்களைச்‌ 
சரணம்‌ அடையாமல்‌ வெகுதூரத்தில்‌ உள்ள என்னுடைய 
திருநாமத்தைப்‌ (பெயரைச்‌) சொல்லி அழைத்தாளே! இதற்கு 
எவ்வளவு நன்மைகள்‌ செய்தாலும்‌ போதா என்று சிந்தைப்பட்டுக்‌ 
கொண்டே டக்கிறான்‌ எம்பெருமான்‌. இவ்வாறே நம்‌ விஷயத்‌ 
திலும்‌ இருப்பான்‌ என்ற இந்த விஷயத்தை:- 


“பாண்டவர்கள்‌ முடி சூடின அன்றும்‌, திரெளபதி குழல்‌ 
முடித்த பின்பும்‌ பர்த்தாக்கள்‌ ஸந்நிஹிதராயிருக்க அவர்களை 
ரக்ஷ்கர்‌' என்று நினையாதே தன்‌ பேர்‌ சொன்னவளுக்குத்‌ 
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திருவுள்ளத்திலே தளிசு பட்டிருக்குமாப்‌ போலே அந்த 
ஆநுகூல்யம்‌ உடையார்க்கு என்றும்‌ “என்‌ செய்வன்‌? என்றே . 


இருத்தி நீ'' என்ற ஸ்ரீ ஸூக்திகளால்‌ விளக்குகிறார்‌ பெரிய 


வாச்சான்‌ பிள்ளை. 
ந்தி அ அட்டனில்‌ 


த்ரெளபத முதலானவர்கள்‌ ஜ்ஞாநிகளைப்‌ போலே எம்பெரு 
மானையே பலனாகக்‌ கருதி மற்றையவற்றை விட்டவர்கள்‌ 
அல்லர்‌. ஆயினும்‌ 'ரக்ஷகன்‌' என்று கருதி பேர்‌ சொல்லி அழைத்த 
தற்கே இவ்வளவு பாடுபடுகிறான்‌ எம்பெருமான்‌ என்றால்‌ நம்‌ 
போன்ற அடியவர்கள்‌ விஷயத்தில்‌ இவனுடைய த்தல்‌; 
விளக்க வேண்டுவதில்லை. 

ஸ்ரீ சக்ரவர்த்தித்‌ திருமகனும்‌ தன்னையே விரும்பிய 
ஹநுமனுக்கு ஸீதையைக்‌ கண்டு வந்து செய்தி சொன்னதற்காக 
என்ன தரலாம்‌ என்று பல நெடுங்காலம்‌ யோசித்துக்‌ கடைசியில்‌ 
மிகச்‌ சறந்ததான தன்னுடைய திருமேனியைத்‌ தழுவச்‌ செய்தான்‌. 


WAT RTT TH TOT ணன WET: | 
மயா காலம்‌ இமம்‌ ப்ராப்ய தத்தஸ்தஸ்ய மஹாத்மந: | 


என்று இவ்விஷயத்தைத்‌ தானே அருளிச்‌ செய்கிறான்‌ 
ஸ்ரீராமன்‌. இங்கு ஹநுமானை “மஹாத்மா” என்று 
குறிப்பிடுகிறான்‌ ஸ்ரீராமன்‌. 

என-ளானா என எ: (மஹதி ஆத்மா யஸ்ய ஸ:) என்ற விரி 
வினால்‌ மஹானான எம்பெருமானிடத்தில்‌ மனத்தைச்‌ செலுத்தி 
யவன்‌- எம்பெருமானைத்‌ தவிர மற்றொன்றை விரும்பாதவன்‌. 


. காமாத்மாவாக (வேறு பலனை விரும்புபவனாக) இருந்தால்‌ 


அவனைப்‌ பற்றி எம்பெருமான்‌ இவ்வளவு யோசிக்க வேண்‌ 
டாம்‌. ஏதாவது ஒரு அல்ப பலனைத்‌ தந்தாலும்‌ அதை அவன்‌ 


பெற்று த்ருப்தி அடைந்து விடுவான்‌. அப்படிப்பட்டவன்‌ 
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உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


அல்லனே ஹநுமான்‌. ஆகவே தான்‌ எம்பெருமானுக்கு இவ்வ 
ளவு சிந்தை. சிந்தித்துக்‌ கடைசியில்‌ மற்றொருவருக்கும்‌ இடைக்‌ 
காத தன்னுடைய திருமேனியைத்‌ தழுவும்படியான பரமபுரு 
ஷார்த்தத்தைத்‌ தந்தான்‌. 

இதைத்தான்‌ ஸ்வாமி நம்மாழ்வாரும்‌” உன்‌ அடியார்க்கு என்‌ 
செய்வன்‌ என்றே இருத்தி நீ” என்று அருளியுள்ளார்‌. 

பொதுவில்‌ பகவானுடைய எண்ணத்தை அளந்து அறிய 
முடியாதிருக்கை 'காம்பீர்யம்‌' என்று கூறிவிடலாம்‌. 


ஸ்ரீஸஹஸ்ரநாமத்திலும்‌ 'கபீர:” என்றும்‌ 'கபீராத்மா' என்றும்‌ 
'ஒருவராலும்‌ அளந்து அறியமுடியாதவன்‌, அளவிட்டு அறிய 
முடியாத மனம்‌ உடையவன்‌” என்று பொதுவிலே இவனுடைய 
கருத்து ஆழம்‌ எவராலும்‌ அறியமுடியாது என்றே கூறப்‌ 
பட்டுள்ளது. 

ஆழ்வார்களும்‌ 'தன்‌ தன்மை தனக்கும்‌ அறிவரியபிரான்‌' 
தன்னாலும்‌ அறிய முடியாததான ஸ்வபாவத்தை உடையவன்‌ 
எம்பெருமான்‌ என்று அருளியுள்ளார்கள்‌. 


இப்படிப்‌ பொதுவில்‌ ஒருவராலும்‌ அவனுடைய திருவுள்‌ 
ளத்தின்‌ ஆழத்தை அறியமுடியாதபடியிருக்கை காம்பீர்யம்‌ என்று 
விவரித்தால்‌ எம்பெருமானை ஒருவரும்‌ ஆஸ்ரயிக்கமாட்டார்‌ 
கள்‌. ஆகவே தான்‌ பூர்வர்கள்‌ 'ஆஸ்ரிதர்கள்‌ விஷயத்தில்‌ நன்மை 
செய்யக்‌ கொண்டுள்ள திருவுள்ளத்தின்‌ ஆழத்தை அளந்து அறிய 
முடியாதிருக்கை காம்‌பீர்யம்‌”என்று இப்படிச்‌ சிறப்பித்து வ்யாக்‌ 
யானம்‌ செய்துள்ளனர்‌. இந்த மஹாகுணம்‌ ஆஸ்ரிதர்களுடைய 
ரக்ஷணத்திற்குப்‌ பயன்படும்‌. 

ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேசிகன்‌ இந்த அர்த்தத்தையே மேலும்‌ விவ 
ரித்துச்‌ சுவை மிக வ்யாக்யானம்‌ செய்தருளுகிறார்‌:- 
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எண எனனை ரோன்‌ கோளாரு | த்ய 
sft Frei என்ன்‌ rere a gare | afr 
ண்ண ளனர்‌: |”! 


பக்தாநுக்ரஹ-வதாந்யத்வாதே: ஆமூலதோ துரவகாஹத்வம்‌. 
ஆஸ்ரிதாபராதேஷு ப்ரதிக்ருஹீத்ரு நிகர்ஷாதிஷு ௪ கய்‌ 
ஸ்வஜ்ஞாநஸ்ய கோபநேந துர்ஜ்ஞாநத்வம்‌ வா | ததபிப்ராயேண 
ஹி ஸர்வஜ்ஞஸ்யாப்யவிஜ்ஞாத்ருத்‌ வோக்தி: | என்று: அதாவது 
பக்தர்களுக்கு அநுக்ரஹம்‌ செய்வதிலும்‌, அவர்களுக்குக்‌ கொடுப்‌ 
பதிலும்‌ அவன்‌ திருவுள்ளத்தை அடியுடன்‌ அறிய முடியா 
திருக்கை. 
ஆல்ரிதர்களை எம்பெருமான்‌ எப்படியெல்லாம்‌ அறுக்ர 
ஹிப்பான்‌, அவர்களுக்கு எவ்வளவெல்லாம்‌ தருவான்‌ என்பதை 
ஒருவராலும்‌ அறியமுடி யாதிருக்கை காம்பீர்யம்‌ ஆகும்‌. 
பொதுவில்‌ தன்கருத்தைப்‌ பிறர்‌அறியமுடியாதபடி மறைத்து 
வைக்கை காம்பீர்யம்‌ எனப்படுகிறது. இதை தான்கு வகைக 
ளாகப்‌ பகுத்துக்‌ காட்டுகிறார்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌. 
பக்தர்களுக்கு அநுக்ரஹம்‌ செய்யும்போதும்‌, அகன்‌ 
விரும்பிய பொருள்களைத்‌ தரும்போதும்‌ அவன்‌ ன ச 
அறியமுடியாதிருக்கை என்று இரண்டு வகைகளைக்‌ கண்‌ வ்‌ 
மிப்போது. இனி மேலும்‌ இரண்டு வகைகளைக்‌ காண்போம்‌. 
எம்பெருமான்‌ பக்தர்களிடத்திலும்‌ சில அபராத ங்கள்‌ புகுந்து 
விடுகின்றன. அவற்றை எம்பெருமான்‌ அறிவதே இல்லை என்று 
சொன்னால்‌ இருப்பதை அறியாதவன்‌ எப்படி ஸர்வஜஞனா 
யிருக்க முடியும்‌ ? என்ற கேள்வி எழும்‌. இதற்குப்‌ பதிலாக அவன்‌ 
தன்‌ பக்தர்களின்‌ அபராதங்களை நன்கு அறிவான்‌ என்று சொன்‌ 
னால்‌ அவனுடைய ஸர்வஜ்ஞத்வம்‌ நிலைத்து விடும்‌. ஆனால்‌ 
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பக்தன்‌ தன்‌ தோஷங்களை அறிந்து வைத்துள்ள எம்பெருமா 
னிடம்‌ செல்ல அஞ்சுவான்‌. 


உலகிலும்‌ தான்‌ செய்துள்ள குற்றங்களை அறிந்து வைத்துள்ள 
ஒருவனிடம்‌ செல்ல அஞ்சுவது கண்‌ கூடானதே. 


ஆகதன்னைஆஸ்ரயித்தவர்களுடைய குற்றங்களை எம்பெரு 
மான்‌ அறிவானா? அறியானா? என்ற கேள்விக்கு முரண்பாடு 
இல்லாத வகையில்‌ நம்‌ பூர்வாசார்யர்கள்‌ பதில்‌ அருளியுள்‌ 
ளார்கள்‌. அதாவது - 


ஆம்ரயித்தவர்களுடைய தோஷங்களை- அபராதங்களை 
எம்பெருமான்‌ ஸர்வஜ்ஞனானபடியால்‌ அறிந்தே வைத்துள்‌ ளான்‌: 
ஆனால்‌ ஆல்ரிதர்களுடைய அபராதங்கள்‌ தனக்குத்‌ தெரியும்‌ 
என்பதை எம்பெருமான்‌ ஒருவருக்கும்‌ காட்டிக்‌ கொள்ள 
மாட்டான்‌. அபராதம்‌ செய்த ஆஸ்ரிதர்கள்கூடத்‌ தம்மிடம்‌ உள்ள 
அபராதங்களை எம்பெருமான்‌ அறிந்திருக்கிறான்‌ என்று 
அறியமாட்டார்கள்‌. அப்படி அவர்களுக்கும்‌ கூட எம்பெருமான்‌ 
அவர்களுடைய அபராதங்களைத்‌ தான்‌ அறிந்துள்ளமையை 
அவர்கள்‌ அறியாதபடி மறைத்து வைப்பான்‌. இதுவும்‌ காம்பீர்‌ 
யத்தின்‌ ஒரு வகை. 

அவ்வாறே எம்பெருமான்‌ தன்னிடம்‌ புருஷார்த்தங்களை 
(பயன்களை)ப்‌ பெறத்‌ தன்னை ஆஸ்ரயிக்கப்‌ பலர்‌ வரும்போது 
அவர்களில்‌ மிகத்‌ தாழ்ந்தவர்கள்‌ சிலர்‌ இருந்தாலும்‌ அவர்க 
ஞடைய தாழ்வை தான்‌ அறிந்து வைத்தபோதும்‌ அதை ஒருவரும்‌ 
அறியாதபடி.மறைத்து வைத்துக்‌ கொள்வான்‌. பக்தர்கள்‌ உயர்வு - 
தாழ்வுகளை அவன்‌ நன்கு அறிவான்‌. ஆனால்‌, தான்‌ அவர்களின்‌ 
தாழ்வை அறிந்துள்ளமையை நன்கு மறைத்து வைத்துக்‌ 
கொள்வான்‌. 


ஸ்ரீராமன்‌ பக்தனான ஸ்ரீ குஹனிடம்‌ உள்ள பேரன்பு 
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காம்பீர்யம்‌, ஒளதார்யம்‌ 


காரணமாக அவனைக்கட்டித்‌ தழுவினானே! அப்பொழுது குஹ 
னிடம்‌ உள்ள தாழ்வை ஸ்ரீ ராமன்‌ அறியவில்லையா என்ன? 
அவன்‌ யார்‌ எப்படிப்பட்டவன்‌ என்பதையெல்லாம்‌ ஸ்ரீராமன்‌ 
அறிவான்‌. ஆனால்‌ அவன்‌ குஹனிடம்‌ உள்ள தாழ்வை அறிந்‌ 
இருப்பது ஒருவர்க்கும்‌ புலனாகாது-தெரியாது. இதுவும்‌ காம்பீர்‌ 
யத்தின்‌ ஒரு வகை. 

1. ஆக எம்பெருமான்‌ பக்தர்களுக்கு அநுக்ரஹம்‌ செய்யும்‌ 
போது அவன்கருத்தின்‌ ஆழத்தை முழுவதும்‌ அறியமுடியாதிருக்‌ 
கையும்‌ காம்பீர்யம்‌ (ஆழம்‌) ஆகும்‌. 

2. எம்பெருமான்‌ தன்‌ பக்தர்களுக்குப்‌ பலன்‌ கொடுக்கும்‌ 
போதும்‌ அந்த வள்ளன்மையை-கொடைத்‌ தன்மையை-பிற 
ரால்‌ முழுவதும்‌ அறியமுடியாதிருக்கையும்‌ காம்பீர்யம்‌ (ஆழம்‌) 
ஆகும்‌. 

3. தன்னை ஆஸ்ரயித்தவர்களிடத்தில்‌ உள்ள தோஷங்களை 
எம்பெருமான்‌ நன்கு அறிந்து வைத்திருந்தும்‌, தான்‌ அவ்வாறு 
அறிந்திருப்பதைப்‌ பிறர்‌ எவரும்‌ அறியாதபடி மறைத்து வைத்‌ 
திருக்கையும்‌ காம்பீர்யம்‌ (ஆழம்‌) ஆகும்‌. 

4. அவ்வாறே தன்னிடம்‌ பலன்‌ பெற வரும்‌ பக்தர்களிடம்‌ 
உள்ள தாழ்வை எம்பெருமான்‌ நன்கு அறிந்து வைத்திருந்தும்‌, 
தான்‌ அவ்வாறு அறிந்திருப்பதைப்‌ பிறர்‌ எவரும்‌ அறியாதபடி 
மறைத்து வைத்திருக்கையும்‌ காம்பீர்யம்‌ (ஆழம்‌) ஆகும்‌. 

இப்படி நால்வகைகளில்‌ பகுத்துக்‌ கூறப்பட்ட காம்பீர்யத்தின்‌ 
ஆழத்தை மிக ஸுக்ஷ்மமாக நாம்‌ அறிய வேண்டும்‌. 

Kx KKK 

ஒளதார்யம்‌ என்ற குணம்‌ காம்பீர்யத்திற்கு அடுத்துக்‌ கூறப்‌ 
பட்டுள்ளது ஸ்ரீ பரணாகதிகத்யத்தில்‌. ஒளதார்யம்‌ வள்ளன்மை - 
வாரி வழங்கும்‌ தன்மை எனப்படும்‌. இந்த ஒளதார்ய குணத்தை 
நம்‌ பூர்வர்கள்‌ விளக்கும்‌ முறை மிக அத்புதமானது. 
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உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


ஸ்ருதப்ரகாபமிகாசார்யர்‌ தரும்‌ விளக்கம்‌ பின்வருமாறு: - 

ளின்‌ ஏன்‌ வரி! Taff ‘aad ye” 
சனை argo சோ aed WaT” கனரா எிஎன்‌ எ | TTA 
ஊண்‌ அர்‌ ரணி?! கரா Sarda ப 

(ஒளதார்யம்‌: £அந்யஸ்மை ததாமி' இத்யபிமாந விரஹேண 
'புத்ரவத்‌ ப்ராப்தம்‌ புங்க்தே' இதிபுத்த்யா தாத்ருத்வம்‌. இதம்‌ இயத்‌ 
தத்தம்‌ மயா இத்யஸ்மரண ஸ்ரீலத்வம்‌ வா | யத்‌ வா ஸர்வம்‌ தத்த்‌ 
வாபி “ருணம்‌ ப்ரவ்ருத்தமிவமே' இதி அத்ருப்தத்வம்‌ ஒளதார்யம்‌) 

எம்பெருமான்‌ தன்னை ஆஸ்ரயிப்பவர்களுக்கு அவர்கள்‌ 
வேண்டியவற்றை எல்லாம்‌ தருகிறான்‌. மிகச்‌ சிறந்த புருஷார்த்த 
மான மோக்ஷத்தையும்‌ தந்து தன்னையும்‌ தந்து விடுகிறான்‌. 
இப்படிக்‌ கொடுக்கும்‌ போது அவனுடைய மனநிலையைக்‌ 
கண்டு அதையும்‌ இந்த ஒளதார்யத்தின்‌ விளக்கத்தில்‌ சேர்க்க 
றார்கள்‌ உரையாசிரியர்கள்‌. உலகில்‌ கொடை வள்ளலாயிருப்‌ 
பார்களில்‌ பெரும்பாலானவர்கள்‌ எல்லாம்‌ கொடுத்து விட்டு, 
எவனோ ஒருவன்‌ வந்து வாங்கிக்‌ கொண்டு போய்‌ விட்டான்‌ 
நாமும்‌ சில நிர்பந்தங்களால்‌ கொடுத்து விட்டோம்‌, என்று 


நினைப்பார்கள்‌. ஆனால்‌ எம்பெருமான்‌ எப்படி நினைக்கிறான்‌. 


தெரியுமா! தன்னை ஆஸ்ரயித்துப்‌ பலன்‌ பெறுபவர்களை 
எவனோ ஒருவன்‌ என நினைப்பதில்லை. தன்னைத்‌ தகப்ப 
னாகவும்‌ அவர்களைப்‌ புத்ரர்களாகவும்‌ நினைத்துத்‌ தகப்பன்‌ 
ஸம்பாதித்து வைத்த சொத்துக்கள்‌ முழுவதையும்‌ புத்ரன்‌ தானே 
அனுபவிக்க வேண்டும்‌. ஆகவே தன்னை ஆஸ்ரயித்தவர்களைப்‌ 
புத்ரர்களாக நினைத்து தன்னையும்‌ தன்னுடைய ஸ்தானமான 
பரமபதத்தையும்‌ அவர்கள்‌ தானே அனுபவிக்க வேண்டும்‌ என்ற 
எண்ணத்துடன்‌ எல்லாவற்றையும்‌ வாரி வழங்குகிறான்‌. கொடுப்‌ 
பது அரிதன்று. இந்த எண்ணத்துடன்‌ கொடுப்பதுதான்‌ அரிது. 


78 


காம்பீர்யம்‌, ஒளதார்யம்‌ 


இம்மாதிரி கொடுப்பது தான்‌ ஒளதார்யம்‌ ஆகும்‌. இது எம்பெரு 
மானுக்கு உரிய சிறந்த குணமாகும்‌. ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ 
எம்பெருமானுடைய இந்த குணத்தை அனுபவித்து அருளிச்‌ 
செய்கிறார்‌. 
கொள்ளும்‌ பயனில்லை, குப்பை கிளர்ந்தன்ன செல்வத்தை 
வள்ளல்‌ புகழ்ந்து நும்‌ வாய்மை இழக்கும்‌ புலவீர்காள்‌! 
கொள்ளக்குறைவிலன்‌ வேண்டிற்றெல்லாம்‌ தரும்‌ கோதில்‌ என்‌ 
வள்ளல்‌ மணிவண்ணன்‌ தன்னைக்‌ கவி சொல்ல வம்மினோ 


(திருவாய்மொழி-3-9-5) 


நீசர்களைக்‌ கவிபாடி அத்யல்பமான பொருள்களைப்‌ பெறும்‌ 
புலவர்களைப்‌ பார்த்து ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ எதற்காக நீங்கள்‌ 
ஸாதாரண மக்களைக்‌ கவிபாடுகிறீர்கள்‌? அவர்கள்‌ கொடுக்கும்‌ 
செல்வம்‌ குப்பையைக்‌ கிளறினாப்போல்‌ இருக்கும்‌. நீங்கள்‌ 
உங்கள்‌ வாக்கின்‌ வாய்மையை அதாவது தூய்மையை - சிறந்த 
வாக்கு படைத்தவர்கள்‌ என்ற ப்ரஸித்தியை - இழக்கிறீர்கள்‌; 
இதுதான்‌ நீசர்களைப்‌ பாடுவதால்‌ நீங்கள்‌ பெறும்‌ பலன்‌. 

ஆனால்‌ யாரைக்‌ கவிபாடுவது என்று கேட்கிறீர்களா? கவி 
பாடும்‌ விஷயத்தைச்‌ சொல்லுகிறேன்‌. புலவீர்காள்‌! கொள்ளக்‌ 
குறைவிலன்‌. வேண்டியவற்றையெல்லாம்‌ தருபவன்‌. குற்றமற்ற 
வள்ளன்மையை உடையவன்‌. நான்கண்டறிந்த வள்ளன்மை 
யிது. அப்படிப்பட்ட மணிவண்ணனைக்‌ கவி பாடவாருங்கோள்‌ 
என்கிறார்‌ ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌. 

எம்பெருமான்‌ கொள்ளக்குறைவிலன்‌. பலருக்குக்‌ கொடுப்ப 
தால்‌ கொடுப்பவனுடைய செல்வம்‌ குறைந்து விடும்‌. இது 
உலகில்‌ கண்டறிந்த உண்மை. எம்பெருமானுடைய செல்வம்‌ 
எல்லாரும்‌ கொள்ளக்‌ கொள்ள குறைவு படாது என்று ஸாமான்ய 
மாகப்‌ பொருள்படும்‌. பூர்வாசார்யர்கள்‌ காட்டும்‌ அர்த்தம்‌ 
அதன்று. பின்‌ கொள்ளக்‌ குறைவிலன்‌. அதாவது உலகில்‌ குணம்‌ 
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உயர்வற்‌ உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


கெட்டவனைப்‌ பொருள்‌ ஆசையினால்‌ புலவர்கள்‌ பலவாறு 
இல்லாத குணங்களையெல்லாம்‌ இவனிடம்‌ இருப்பதாகப்‌ பாடு 
வார்கள்‌. அவனும்‌ மகிழ்ந்து நிறைய பொருள்‌ கொடுப்பான்‌ 
இவர்களுக்கு. இவர்கள்‌ பாடின புகழ்கள்‌ முழுவதும்‌ தனக்கு 
உண்டு என்றிருப்பான்‌ அவன்‌. ஆனால்‌ உலகில்‌ யாவரும்‌, புலவர்‌ 
கள்‌ பாடும்‌ குணம்‌ ஒன்றும்‌ இவனிடம்‌ கிடையாது. அவ்வளவு 
குறைபாடு உடையவன்‌ ஆயிற்றே. எப்படி இவன்‌ அந்தக்‌ 
குணங்களைத்‌ தன்னுடையவைதான்‌ என்று ஏற்கிறான்‌ என்று 
புலவர்கள்‌ பாடின குணங்களை ஏற்கும்போது குறை காண்பார்‌. 
எம்பெருமான்‌ விஷயத்தில்‌ அப்படியன்று. யார்‌ எவ்வளவு புகழ்‌ 
பாடினாலும்‌ அந்தக்‌ குணங்களை ஏற்று மகிழும்போதும்‌ எந்தக்‌ 
குறையும்‌ இல்லாதவன்‌ எம்பெருமான்‌.புகழ்கள்‌ யாவும்‌ இவ 
னுக்குத்தகும்‌. அவன்‌ தான்‌ ஸமஸ்த கல்யாண குண நிதியாயிற்றே 
என்றே இருப்பார்கள்‌ நாட்டார்கள்‌ "நீங்கள்‌ யாவை-யாவை “எந்த 
எந்த” சில ஏற்றங்களை இட்டுக்‌ கவி பாடினீர்கோள்‌? அவற்றை 
ஸ்வீகரிக்கும்‌ இடத்தில்‌ ஒரு குறையுடையன்‌ அல்லன்‌' என்ற 
ஈட்டு ஸ்ரீஸ௦க்தியினால்‌ இந்த சுவை மிகுந்த பொருளை 
அறியமுடிகிறது. 'வேண்டிற்றெல்லாம்‌ தரும்‌. எம்பெருமானிட 
மிருந்து நாம்‌ கொள்ளும்‌ பயனும்‌ பெரிது. நீங்கள்கவி பாடினால்‌ 
போக-மோக்ங்கள்‌ முதலாக வேண்டியவற்றையெல்லாம்‌ 
தருவான்‌ எம்பெருமான்‌. இந்த எம்பெருமானைத்‌ தவிர மற்றைய 
எந்த தேவதையும்‌ வேண்டியவற்றைத்‌ தராது. 

மற்றைய தேவதை ஒருவனுக்கு ஒரு பயனைத்‌ தருகிறது. 
அதைப்‌ பெற்ற இவன்‌ மற்றொரு பலனைப்‌ விரும்பி அந்தத்‌ 
தேவதையிடமே மற்றும்‌ வேறொரு பலனைக்‌ கேட்கிறான்‌. 
அந்தத்‌ தேவதை அந்த மற்றொரு பலனை அவனுக்குத்‌ தராது. 
அதற்கு அவ்வளவு சக்தி இல்லை. 

ஒரு க்ருஹத்திற்கு அதிதியாகச்‌ சென்ற ஒருவனுக்கு அந்த 
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்‌ க்ருஹத்திற்கு உரியவள்‌ காய்கறிகளும்‌ பாயஸத்தையும்‌ பண்ணி 
' அன்னமிட்டாள்‌. அந்தப்‌ பாயஸத்தைச்‌ சாப்பிட்ட அவன்‌ இவ்வா 


றே வடையையும்‌ பண்ணி ஸாதிக்குமாறு கேட்டான்‌. ஆனால்‌ 
அவளுக்கு பாயஸத்தைத்‌ தவிர வேறு எதுவும்‌ செய்யத்‌ தெரியாது. 


அப்படிப்பட்டவளிடம்‌ வடை முதலியவற்றை அபேக்ஷித்தால்‌ 


கிடைக்குமா? அன்றைக்கு மட்டுமல்ல மறுநாள்‌ இருந்தாலும்‌ 
கிடைக்காது. எத்தனை நாட்கள்‌ மாதங்கள்‌ வருஷங்கள்‌ காத்திருந்‌ 
தாலும்‌ கிடைக்காது. ஏன்‌. அவளுக்கு அவற்றைச்‌ செய்யவே 
தெரியாதே. இம்மாதிரி தான்‌ மற்றைய தேவதைகளும்‌ தாங்கள்‌ 
கொடுக்கக்‌ கற்ற அந்த ஒரு பயனை மட்டும்‌ தான்‌ தரும்‌. 


எம்பெருமான்‌ எல்லாவற்றையும்‌ தருவான்‌. தரவல்லவன்‌, 
அப்படியானால்‌ தீரெளபதி முதலானோர்க்கு ஏன்‌ எம்பெருமான்‌ 
மோக்ஷம்‌ தரவில்லை? என்றால்‌ அவர்கள்‌ கேட்காததால்‌ தர 
வில்லை. இவனால்‌ முடியாது. இவன்‌ தரமாட்டான்‌ என்ற 
காரணத்தினால்‌ அன்று '” என்கின்றனர்‌ பூர்வர்கள்‌. 

இங்கு ஈட்டு ஸ்ரீஸூக்தி ''அபேக்ஷித்தார்‌ தாழ்வாலே இழக்‌ 
கில்‌ இழக்குமித்தனை. அவன்‌ தரமாட்டாமையாலே இழக்க 
வேண்டா. '” ஆகவே தான்‌ வேண்டிற்றெல்லாம்‌ தருபவனிவன்‌ 
என்றார்‌ ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌. 

மோக்ஷம்‌ தரும்‌ எம்பெருமான்‌ மற்றைய பலன்களையும்‌ 
தருவான்‌; மற்றைய தேவதைகள்‌ அல்ப பலன்களையே தரவல்ல 
வர்கள்‌. எவ்வளவு நாள்‌ விளம்பித்துப்‌ பொறுத்துக்‌ கிடந்தாலும்‌ 
அவர்களிடமிருந்து மோக்ஷம்‌ கிடைக்காது. 

“தேவதாந்தரங்கள்‌ பக்கல்‌ விஷ மது துல்யங்களான (விஷம்‌ 
கலந்த தேன்‌ போலான) க்ஷாத்ர (அல்ப) பலன்கள்‌ கடுக ஸித்திக்‌ 
கும்‌. அவை தாமும்‌ பகவததீனம்‌. அவர்கள்‌ பக்கல்‌ மோக்ஷம்‌ 
விளம்பித்தும்‌ கடையாது என்று பல ப்ரமாணங்களைக்‌ காட்டி 
ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌ ஸ்ரீமத்ரஹஸ்யத்ரய ஸாரத்தில்‌ பரதேவதா 
பாரமார்த்யாதிகாரத்தில்‌ அருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌. 
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எம்பெருமான்‌ வேண்டியவற்றையெல்லாம்‌ தருபவன்‌ 
என்பதை விளக்கும்‌ ப்ராசீன ப்ரமாண ஸ்லோகம்‌ ஒன்று உள்ளது. 
Tadd, ed னர்‌ எ ராப 
வ tafe என Sa ரன்‌ எட ॥ 
(பெளமம்‌ மநோரதம்‌ ஸ்வர்க்யம்‌ ஸ்வர்கிவந்த்யஞ்ச யத்‌ பதம்‌ | 
ததாதி த்யாயிநாம்‌ நித்யம்‌ அபவர்கப்ரதோ ஹரி:।|) 


நில உலகில்‌ விரும்பப்படும்‌ போகங்கள்‌, ஸ்வர்கலோக 
ஸுகம்‌, ஸ்வர்கத்திலுள்ளவர்கள்‌ விரும்பி வணங்கும்‌ மோக்ஷ்ஸ்‌ 
தாநம்‌ இவையனைத்தையும்‌ தன்னை த்யானம்‌ செய்பவர்களுக்கு 
மோக்ஷம்‌ தரும்‌ எம்பெருமான்‌ அருளுகிறான்‌ என்பது இதன்‌ 
பொருள்‌. ஆகையால்‌ மோக்ஷம்‌ அளிக்கவல்ல எம்பெருமான்‌ 
மற்றைய பலன்களையும்‌ தருவான்‌ என்பது ஸ்பஷ்டம்‌. 

கோதில்‌ வள்ளல்‌ 


ஒருவனுக்கு ஒன்று கொடுக்கும்‌ போது கோது (தோஷம்‌) 
அற்றிருப்பவன்‌ எம்பெருமான்‌. உலகில்‌ ஒருவனுக்கு ஒன்றைக்‌ 
கொடுக்கும்போது சில தோஷங்களைப்‌ பார்த்து வருகிறோம்‌ 
அவையாவன:- கொடுப்பவன்‌ சில தேசங்களில்‌ தான்‌ கொடுப்‌ 
பான்‌, சில காலங்களில்‌ தான்‌ பாத்திரமறிந்து சிலருக்குத்தான்‌ 
கொடுப்பான்‌. சிலவற்றைத்‌ தான்‌ கொடுப்பான்‌; கொடுத்த 
பிறகும்‌ கொடுத்தவன்‌ இவனுக்கு இவ்வளவு கொடுத்து விட்‌ 
டோமே. என்னைத்‌ தவிர வேறு யார்‌ இவ்வளவு கொடுப்பார்கள்‌ 
என்ற அஹங்காரம்‌ தொடர்ந்து வந்து கொண்டே இருக்கும்‌. 
மேலும்‌ கொடுப்பவன்‌ ப்ரத்யுபகாரத்தை எதிர்பார்த்தே கொடுப்‌ 
பானாகையால்‌ அவனிடமிருந்து பெறுபவர்கள்‌ இவனுக்கு நாம்‌ 
என்ன கைம்மாறு (ப்ரத்யுபகாரம்‌) செய்வது என்ற குறையுட 
னிருக்கும்படி இருக்கும்‌. 
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அம்மாதிரியான தோஷங்கள்‌ எம்பெருமானிடம்‌ ஏதும்‌ 


: இடையாது. எல்லாக்‌ காலங்களிலும்‌ எல்லாத்‌ தேசங்களிலும்‌ 
யாவர்க்கும்‌ யாவற்றையும்‌ தருவான்‌ எம்பெருமான்‌. அவனுக்கு 


இவ்வளவு கொடுத்துவிட்டோமே! என்ற பஸ்சாத்தாபமும்‌ 
(அநுதாபமும்‌) இல்லாதவன்‌. எம்பெருமான்‌ பரிபூர்ணனாகை 
யாலே இவன்‌ எவரிடமிருந்தும்‌ எதையும்‌ எதிர்பாராதவன்‌. 
ஆகையால்‌ இவனிடமிருந்து பலனைப்‌ பெறுபவர்கள்‌, இவ 
னுக்கு (எம்பெருமானுக்கு) என்ன ப்ரதீயுபகாரம்‌ செய்வது என்ற 
சிந்தையும்‌ வேண்டாதபடிக்‌ கொடுப்பவன்‌ எம்பெருமான்‌. 

என்வள்ளல்‌- “எனக்கு எல்லாம்‌ தருபவன்‌” என்றதால்‌ இப்‌ 
படிப்பட்ட எம்பெருமானுடைய கோதற்ற-குற்றமற்ற கொடை 
யை நன்கு அனுபவித்துச்‌ சொல்லுகிறேன்‌ என்கிறார்‌. 

மணிவண்ணன்‌- நீலரத்னம்‌ போன்ற திருமேனியின்‌ அழகு 
படைத்தவன்‌. எம்பெருமானை ஆஸ்ரயிப்பதனால்‌ வேறு எந்தப்‌ 
பலனும்‌ வேண்டாம்‌. திருமேனி அழகு ஒன்றே அதையே எப்‌ 
பொழுதும்‌ அனுபவித்துக்‌ கொண்டிருக்கலாமே என்கிறார்‌. 
இப்படி எம்பெருமானுடைய ஓளதார்யத்தை நம்‌ பூர்வர்கள்சுவை 
பட விளக்கியுள்ளனர்‌. ம்ருதப்ரகாமமிகாசார்யர்‌ முதலானோர்‌ 
காட்டிய பொருள்கள்‌ 8ழேகாட்டிய ஈட்டு வ்யாக்யானங்களிலும்‌ 
காணலாம்‌. 


இந்த ஒளதார்யம்‌ பற்றி மேலும்‌ எழுத வேண்டுவன சில உள. 
அவை தொடரும்‌. 
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ரண்‌ எர FETT எள | 
வார்ன்‌ என்கை ரா ॥ 
ரண wri விர்‌ AAT: | 
ஈணணன பீர்‌ எர TTT எள ॥ 


பூர்வஸ்யாம்‌ ஸஞ்சிகாயாம்‌ து ப்ரஸ்துதாபி வதாந்யதா | 
பஹுப்ரமாணைரத்யாபி காம்பீர்யாத்‌ விவ்ருதா புந: || 
சாதுர்யம்‌ அத ஸம்ப்ரோக்தம்‌ ஹரேர்ஜ்ஞோயம்‌ மநீஷிபி: | 
ப்ரகாஸ்யதே$த்ய பூர்வேஷாம்‌ மதே ஸ்தித்வா மயாதுநா \l 
சென்ற இதழில்‌ வெளியான ஒளதார்யமே இந்த இதழிலும்‌ 
தொடர்றெது. இதிலிருந்தே இதன்‌ சிறப்பை நன்கு உணரலாம்‌. 
பெரும்‌ வள்ளலான எம்பெருமானுடைய திருவுள்ளச்‌ 
சிறப்பை மற்றும்‌ பலவகைகளில்‌ விளக்கி எம்பெருமானுடைய 
ஓளதார்யத்தைச்‌ சிறப்பித்துக்‌ காட்டுகிறார்‌ ஸ்ரீ ம்ருதப்ரகா 
ஸ்றிகாசார்யர்‌. ்‌ 
உலூல்‌ கொடையாளியாயிருப்பார்‌ சிலர்‌-தானம்‌ வாங்க 
வந்தவர்களுக்கு நிறைய கொடுப்பார்கள்‌. ஆனால்‌ தாம்‌ என்ன 
கொடுத்தோம்‌. எவ்வளவு கொடுத்தோம்‌ என்பதையும்‌ நினை 
வில்‌ வைத்துக்‌ கொள்வார்கள்‌. 'ஸமயம்‌ வந்த போது உனக்கு 
அதைத்‌ தந்தேனே. இதைத்‌ தந்தேனே அவ்வளவு தந்தேனே! 
என்று மனப்பாடம்‌ செய்தாற்‌ போல்‌ சொல்லிக்‌ காட்டுவார்கள்‌. 
சிறந்த கொடையாளியாயிருந்தால்‌ தான்‌ கொடுத்த பொருள்‌ 
இன்னது என்பதையும்‌, எவ்வளவு என்பதையும்‌ ஒரு போதும்‌ 
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நினைவில்‌ கொள்ளமாட்டான்‌. இந்தத்‌ தன்மையை எம்பெரு 
்‌ மானிடம்‌ தான்‌ காணலாம்‌. 


மோக்ஷம்‌ முடிவாகப்‌ புருஷார்த்தங்கள்‌ யாவற்றையும்‌ தந்த 
பிறகும்‌ தான்‌ கொடுத்த பொருளையும்‌ அதன்‌ அளவையும்‌ ஒரு 
போதும்‌ நினைக்க மாட்டான்‌ எம்பெருமான்‌. இதுவே இவனது 


இயல்பு. இதுவும்‌ ஒளதார்யத்தின்‌ வகையையே சாரும்‌. இதைத்‌ 


தான்‌ ஸ்ருதப்ரகாணிகாசார்யர்‌ ஊனை என! வறை 


. (இதம்‌இயத்தத்தம்‌ மயா இதி அஸ்மரண ஸ்ரீலத்வம்‌) என்று. ஆக 


எம்பெருமான்‌ கொடுத்த பொருளையும்‌ அதன்‌ அளவையும்‌ 
நினையாதிருக்கும்‌ ஸ்வபாவம்‌ கொண்டவன்‌. இதுவும்‌ ஒளதார்‌ 
யமே என்கிறார்‌. 

இதற்கு மேலும்‌ எம்பெருமானுடைய ஒளதார்யத்தை அவன்‌ 
ஸ்வபாவம்‌ காட்டி விளக்குகிறார்‌ ம்ருதப்ரகா மமிகாசார்யர்‌. 
ங்கு அகல்‌ 

தன்னை ஆஸ்ரயித்தவன்‌. எவனோ ஒருவன்‌. அவன்‌ யார்‌? 
எப்படிப்பட்டவன்‌ என்ற விசாரம்‌ ஏதும்‌ செய்யாமல்‌ அவனுக்கு 
மோக்ஷம்‌ இறுதியாக யாவற்றையும்‌ தந்துவிட்டான்‌. அவற்றைப்‌ 
பற்றி' நினைக்காமல்‌ இருப்பது மட்டுமன்று இவனுக்கு நாம்‌ 
என்ன செய்து விட்டோம்‌? ஒன்றுமே செய்யவில்லையே. நாம்‌ 
கொடுத்தது போதாதே என்று ஏங்கியிருப்பானாம்‌ எம்பெருமான்‌. 
கடன்‌ வாங்கினவன்‌-தான்‌ கடனாக வாங்கிய பணத்தைத்‌ தர 
முடியாத-போது அதற்கு அதிகமாக வட்டி வளர்நீது விட அதைக்‌ 
கண்டு எப்படி அவன்‌ கலங்குவானோ? அம்மாதிரி ஆஸ்ரயித்த 
வர்களுக்கு எல்லாவற்றையும்‌ தந்து விட்டு சரியான முறையில்‌ 
நாம்‌ ஒன்றும்‌ செய்யவில்லையே என வருந்துவானாம்‌ எம்பெரு 
மான்‌. இதுதான்‌ இவனுடைய சிறந்த ஒளதார்யம்‌ - வள்ளன்மை. 


த்ரெளபதிக்கு துர்யோதனாதிகளால்‌ பெருஞ்சபை நடுவே 
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மானபங்கம்‌ ஏற்படும்‌ நிலை உண்டாகி விட்டது. அப்பொழுது 
அவள்‌ உரத்த குரலில்‌ கண்ணனைக்‌ கூப்பிட்டுக்‌ கதறி அழுதாள்‌. 
எம்பெருமானும்‌ உடனே பற்பல. வண்ணப்புடவை களை 


ஆயிரக்கணக்கில்‌ அருள்‌ செய்து அவளுடைய மானத்திற்குப்‌ 


பங்கம்‌ ஏற்படாமல்‌ காத்து ரக்ஷித்தான்‌. ஆனாலும்‌ கண்ணன்‌ 
'அவள்‌ வெகு தூரத்தில்‌ இருக்கும்‌. என்னைக்‌ கதறிக்‌ கூப்பிட்ட 
பிறகு தானே நான்‌ அவளை ரக்ஷித்தேன்‌. ஆபத்து வந்த பிறகு 
ரக்ஷிப்பது சிறக்குமா! த்ரெளபதிக்கு ஆபத்து வருவதற்கு 
முன்பேயே நான்‌ அவளைக்‌ காத்திருக்கவேண்டுமே/ அவ்வாறு 
செய்யத்‌ தவறிவிட்டேனே! கடன்பட்டவன்‌ அசலுக்குமேல்‌ 
வட்டி வளர்ந்து விட்டதைக்‌ கண்டு எப்படி வருந்துவானோ 
அப்படி நான்‌ வருந்துகிறேன்‌. 


எண்‌ எண ணா ஈர்ணா | 
கரன்‌ ஊர்‌ | 
கோவிந்தேதியதாக்ரந்தத்‌ க்ருஷ்ணா மாம்‌ தூரவாஸிநம்‌ | 
ருணம்‌ ப்ரவ்ருத்தமிவ மே ஹ்ருதயாந்நாபஸர்ப்பதி || 
என்று எம்பெருமானே வாய்விட்டுக்‌ கூறியுள்ளான்‌. இதுவும்‌ 
ஒளதார்யத்தின்‌ வகையேயாம்‌. 'உன்னடியார்க்கு என்‌ செய்வன்‌ 
என்றே இருத்தி நீ: என்ற பாசுரம்‌ கொண்டு முன்பு.விளக்கப்‌ 


பட்டது. 


இவ்வாறெல்லாம்‌ விளக்கம்‌ தந்து எம்பெருமானுடைய 
ஒளதார்யத்தைச்‌ சிறப்பித்துள்ளார்‌ ம்ருதப்ரகாமிகாசார்யர்‌. அவர்‌ 
காட்டிய பொருள்களைத்‌ திரட்டி ஒருங்கே அனுபவிப்போ 
மிப்போது:- 

1. அயலாருக்குக்‌ கொடுக்கிறோம்‌ என்ற எண்ணமின்றித்‌ 
தகப்பன்‌ சொத்தைப்‌ புத்ரன்‌ அனுபவிப்பது போல்‌ பக்தன்‌ நான்‌ 
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தருவதை அனுபவிக்கிறான்‌ என்ற எண்ணத்துடன்‌ தருவது - 
ஒளதார்யம்‌. 


2 இன்னாருக்கு இலத இவ்வளவு கொடுத்தேன்‌ என்று 
நினையாதிருக்கும்‌ இயல்பு-ஒளதார்யம்‌ 
3 எல்லாவற்றையும்‌ தந்தும்‌ கூட, வளர்ந்த வட்டியைக்‌ கண்டு 
வருந்துவது போல்‌ வருந்தி, கொடுத்தது போதாது என்ற 
எண்ணம்‌ கொண்டு, த்ருப்தி இல்லாமல்‌ இருக்கை-ஒளதார்யம்‌. 
இனி இந்த ஒளதரர்யத்திற்கு ஸ்ரீபெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை 
தரும்‌ விளக்கத்தைக்‌ காண்போம்‌. அந்த விளக்கம்‌ பின்வருமாறு- 


'ஆஸ்ரிதருடைய அபேக்ஷிதங்களைத்‌ தானே இரந்து 
கொடுக்கை' என்பதேயாம்‌. எம்பெருமானை ஆஸ்ரயித்தவன்‌ 
ஒருவன்‌ ஒரு பொருளைவிரும்புகிறான்‌. ஆனால்‌ அதை எம்பெரு 
மானிடம்‌ வாய்விட்டுக்‌ கேளாமல்‌ இருந்து விடுகிறான்‌. ஆனால்‌ 
எம்பெருமான்‌ அவன்‌ கருத்தை அறிந்து அவன்‌ கேளாமலிருக்கும்‌ 
பொழுதும்‌ அவன்‌ விரும்பியதை அவனுக்குத்‌ தர மூற்படுவான்‌. 
அப்பொழுது அவன்‌ அதை வேண்டாம்‌ என்று தடுத்தபோதும்‌ 
“நான்‌ தருவதை அவய்யம்‌ மறுக்காமல்‌ நீ பெற்றுக்‌ கொள்வா 
யாக” என்று எம்பெருமான்‌ அவனை இரந்து யாசித்து அதை 
அவனுக்குக்‌ கொடுப்பானாம்‌. | 

உலகில்‌ ஒருவன்‌ தன்னிடம்‌ ஒரு வஸ்துவை வேண்டாத 
போது அதை அவனுக்குத்‌ தரமாட்டான்‌. கேளாததைத்‌ தருவா 
னேன்‌? என்று வெறுமனே இருந்துவிடுவான்‌. ஆனால்‌ எம்பெரு 
மான்‌ ஸ்வபாவம்‌ அத்தகையது அன்று. தன்னை ஆஸ்ரயித்த 
காரணம்‌ ஒன்றைக்‌ கொண்டே அவனுக்கு அவன்‌ விரும்பியதைத்‌ 
தானே முற்பட்டு அவனை அதை வாங்கிக்‌ கொள்ளும்படி 
நிர்பந்தித்து வேண்டித்‌ தருவானாம்‌. இதுவும்‌ ஒளதார்யத்தின்‌ 
வகையேயாகும்‌. இதற்குப்‌ ப்ரமாணமாக ஸ்ரீமத்ராமாயண 
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ப்லோகம்‌ ஒன்றையும்‌ காட்டுகிறார்‌ ஸ்ரீ பெரியவாச்சான்பிள்ளை. 
அந்த ம்லோகம்‌ இதுவே. 


ஏகன்‌ ளான ளி] 
எள்‌ எ ன எண ௭ ப 


அத மத்யமகக்ஷ்யாயாம்‌ ஸமாகச்சத்‌ ஸுஹ்ருஜ்ஜநை: | 
ஸ ஸர்வாந்‌ அர்த்திநோ த்ருஷ்ட்வா ஸமேத்ய ப்ரதிநந்த்ய ௪ || 
யாசகர்கள்‌ பலர்‌ ஸ்ரீ ராமனுடைய திருமாளிகைக்கு வந்துள்‌ 

ளனர்‌. அவனிடம்‌ எதை எப்படிக்‌ கேட்பது? என்று அவர்கள்‌ 
திகைத்து வாய்‌ திறவாமல்‌ நிற்கின்றனர்‌. அவ்வாறு நிற்கும்‌ 
அவர்களை ஸ்ரீ ராமனே எதிர்‌ கொண்டு அழைத்துக்‌ கொண்டாடு 
கிறான்‌. “நீங்கள்‌ தயங்க வேண்டாம்‌. நீங்கள்‌ வேண்டுவதை நான்‌ 
அறிவேன்‌. நான்‌ கொடுப்பதை நீங்கள்‌ மறுக்காமல்‌ வாங்கிக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌” என்றெல்லாம்‌ கூறி அவர்களை வரவேற்‌ 
கிறானாம்‌. அதன்‌ பிறகு தான்‌ தன்‌ நண்பர்களுடன்‌ சேர்வானாம்‌. 


யாசிக்க வந்தவர்கள்‌ வாய்‌ திறந்து கேட்கக்‌ கூசி நின்றால்‌ 
ஸ்ரீராமனே சென்று நான்‌ தருவனவற்றை நீங்கள்‌ மறுக்காமல்‌ 
வாங்கிக்‌ கொண்டேயாகவேண்டும்‌ என்று தானே வேண்டிக்‌ 
கொடுப்பானாம்‌. அவர்களுக்கு - அர்த்திகளுக்கு - அதாவது யாச 
கர்களுக்கு - ஒன்றும்‌. கொடுக்காத போது எம்பெருமானுக்குத்‌ 
தாங்க முடியாத வேதனை உண்டாகும்‌. கொடுத்தால்‌ தான்‌ அந்த 
வேதனை நீங்கும்‌ என்பதால்‌ எம்பெருமானுடைய ஒளதார்‌ 
யத்தின்‌ சிறப்பு நன்கு விளக்கப்பட்டதாறெது. 

தன்னுடைய இந்தச்‌ சிறப்பியல்பை ஸ்ரீ கண்ணனே ஸ்ரீ 
கீதையில்‌ தன்‌ திருவாக்கினாலேயே வெளிப்படுத்துகிறான்‌, 
அதாவது: - 
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தன்னிடமிருந்து ஐஸ்வர்யம்‌,கைவல்யம்‌ (ஜீவாத்மாநு 
பவம்‌), மோக்ஷம்‌ முதலான புருஷார்த்தங்களை வாங்கிக்‌ 
கொண்டு செல்லுபவர்களை “இவர்கள்‌ அனைவரும்‌ வள்ளல்கள்‌” 
என்கிறான்‌. கொடுப்பவனைத்‌ தான்‌ வள்ளல்‌ என்று உலகில்‌ 
கூறுவார்கள்‌. அதற்கு மாறாக வாங்கிக்‌ கொண்டு செல்லும்‌ 
இரப்பாளர்களை (யாசகர்களை) உதாரர்கள்‌ என்று கூறியுள்ளான்‌. 

வாங்கிக்கொள்பவர்கள்‌ எப்படி வள்ளல்கள்‌ ஆவார்‌? என்ற 
கேள்விக்கு ஸ்ரீ பாஷ்யகாரரும்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேசிகனும்‌ விளக்கம்‌ 
அருளுகிறார்கள்‌ ஸ்ரீதோபாஷ்யத்திலும்‌ அதன்‌ உரையிலும்‌ . 
அதாவது- 

என்னிடமிருந்து ஏதேனும்‌ ஒன்றை வாங்கிக்‌ கொள்பவர்கள்‌ 
எனக்கு ஸர்வ சொத்தையும்‌ தந்தவர்கள்‌ ஆகிறார்கள்‌ என்று 
கண்ணன்‌ கருத்தாக ஸ்வாமி எம்பெருமா னார்‌ அருளிச்‌ செய்துள்‌ 
ளார்‌. இதற்கு ஸ்ரீதேசிகன்‌ தாத்பர்ய சந்த்ரிகையில்‌ தரும்விவரணம்‌ 
பின்வருமாறு. 

வேண்டுவார்‌ வேண்டுவனவற்றை எல்லாம்‌ தருகை தான்‌ 
எனக்கே அதாவது (ஸ்ரீக்ருஷ்ணனுக்கே) உள்ள சொத்தாகும்‌. 
இப்படிப்பட்ட வள்ளன்மை-ஒளதார்யம்‌ என்‌ சொத்து. என்னிட 
மிருந்து பெறுபவர்கள்‌ (ப்ரதிக்ரஹீதாக்கள்‌) சிலர்‌ இருப்பதால்‌ 
தானே இந்த என்‌ சொத்து நிலைத்துள்ளது. எவரும்‌ என்னிட 
மிருந்து எதையும்‌ பெறாவிட்டால்‌ நான்‌ உதாரன்‌- வேண்டிய 
வற்றையெல்லாம்‌ அளிப்பவன்‌ என்ற என்னுடைய வள்ளன்மை 
எப்படி நிலைக்கும்‌? ஆகவே என்னிடமிருந்து சிலவற்றைப்‌ 
பெறும்‌ யாசகர்களால்‌ தான்‌ என்னுடைய வள்ளல்‌ தன்மை 
நிலைத்திருப்பதால்‌ இதைத்‌ தருபவர்களை, என்‌ வள்ளன்மையை 
உளதாக ஆக்குபவர்களை உதாரர்‌ என்பதில்‌ தவறு என்ன? என்கி 
றான்‌ கண்ணன்‌ - இது ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேசிகனின்‌ விளக்கம்‌. 
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இவ்வளவால்‌ தன்னிடம்‌ யாசிக்க வருபவர்களையும்‌ உதாரர்‌ 
என்று கொண்டாடும்படியாக மிகச்‌ சிறந்தது அவனுடைய 
ஒளதார்யம்‌ என்று கூறப்பட்டதாகிறது. 

ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌ வ்யாக்யான வாக்யம்‌ இதோ. 

ணர்‌, ஊன்‌ எணண எண்ன ஈனா FU 
எறாம்கண்‌, TT Tray அ | ர Ta fe எள்‌: Yala ei 
TATTTATE | 


(பாத்ரலாகவம்‌, தேயகெளரவஞ்சாநாத்ருத்ய தாயவிபாக 
ந்யாயேந ப்ரத்யுபகாரநிரபேக்ஷம்‌ விதரண ரஸிகத்வம்‌, ப்ரபூதம்‌ 
தத்வாப்யத்ருப்தத்வம்‌ ச | அத ஏவ ஹ்யர்த்திநஸ்ஸர்வாந்‌ ஸ்வயம்‌ 
உதாராந்‌ ஆஹ) 

தம்மிடமிருந்து புருஷார்த்தங்களைப்‌ பெறுபவனுடைய 
தாழ்வு, தான்‌ கொடுக்கும்‌ பொருளின்‌ பெருமை இவை யொன்‌ 
றையும்‌ பொருட்படுத்தாமல்‌ குலக்ரமமாக வரும்‌ சொத்தைத்‌ 
தான்‌ தன்‌ ஸந்ததியினருக்குக்‌ கொடுப்பது போல்‌, ப்ரத்யுபகாரம்‌ 
ஒன்றையும்‌ எதிர்பாராமல்‌ கொடுத்து மகிழ்கை ஓளதார்யம்‌. 
தன்னிடம்‌ யாசிக்க வந்தவர்களுக்கு நிறையக்‌ கொடுத்தும்‌ 
கொடுத்தது போதும்‌ என்ற எண்ணமில்லாமலிருக்கையும்‌ 
ஒளதார்யம்‌. ஆகையால்‌ தான்‌, தன்னிடம்‌ யாசிப்பவர்களையும்‌ 
உதாரர்‌ என்று சொன்னான்‌ எம்பெருமான்‌ பார்த்தஸாரதி. இது 
முழுவதும்‌ முன்னமே விளக்கப்பட்டதாகும்‌. 

kkk 

மரணாகதிகத்யத்தில்‌ இதற்கு அடுத்து இடம்‌ பெற்றுள்ள 
குணம்‌ சாதுர்யம்‌ என்பதாகும்‌. 

இங்கு மூன்று உரையாசிரியர்களுடைய கருத்தும்‌ சொற்களும்‌ 
அநேகமாக ஒத்திருக்கின்றன. 
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ஸ்ரீ ஸ்ருதப்ரகாபமிகாசார்யர்‌:- 

ர - ஏரா எக்க எனா AAT A 
க ளா எண எள்ள எரு எள ளார்‌ ॥ 

சாதுர்யம்‌ - ஆஸ்ரிதார்த்தேஷு அஜடக்ரியத்வம்‌ - யதா 

ஈநுபந்த ராவணவதேந விபீஷணாபிஷேக:. யத்வா - ஆஸ்ரித 

ரஷகோபநம்‌ வா சாதுர்யம்‌ யதா பித்ராதேரிவ. 

பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை:- 

சாதுர்யம்‌- ஆஸ்ரித தோஷங்களைப்‌ பிராட்டியும்‌ அறியாத 

டி மறைத்துக்‌ கொண்டிருக்கை, ஆஸ்ரிதருடைய அதிசங்கை 

யப்‌ போக்கிரக்ஷிக்கை, என்னவுமாம்‌, 'பாதாங்குஷ்டேந 


க்ஷேப ஸம்பூர்ணம்‌ தமயோஜநம்‌”. 


' (ரக்ஷணியேஷு 'ஜநயந்‌ ப்ரத்யயம்‌ ததா” இத்யாதி ப்ரஸித்தம்‌ 
அதிறாங்காறாமந-தோஷகோபநாதிரூபம்‌ அஜட க்ரியத்வம்‌ | யேந 
விபீஷண-ஸுமுகாதிஷு விருத்தாநப்யநுகூலயதி | 
ஸுுபாஸ்ரயஸ்வாகாரப்ரதர்றநாத்யயத்நோபாயை: 
விஷயவைராக்யாதிகம்‌ ச ஜநயதி) 

இதில்‌ உதாஹரணம்‌ கொண்டு விளக்கியிருப்பது அதிகமான 
ம்பமம்‌. 
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ஆஸ்ரிதர்கள்‌ விஷயத்தில்‌ உதவி செய்யும்‌ போது மிகவும்‌ 
சுறுசுறுப்புடன்‌ செயல்படுகை சாதுர்யமாகும்‌. தன்னை சரணம்‌ 
அடைந்தான்‌ ஸ்ரீ விபீஷணாழ்வான்‌. பல எதிர்ப்புக்களிடையே 


அவையனைத்தையும்‌ சரி செய்து கடைசியாக ஸ்ரீ விபீஷணாழ்‌ '1 


வானை ஏற்றுக்கொண்டான்‌ சக்ரவர்த்தித்‌ திருமகன்‌ ஸ்ரீராமன்‌. 
அவன்‌ எதிர்பாராவிட்டாலும்‌ மிக்க சுறுசுறுப்புடன்‌ அவனுக்கு 


பல நன்மைகள்‌ செய்ய முற்பட்டான்‌. ராவணனை உற்றார்‌ 
உறவினர்‌ அனைவருடனும்‌ வதம்‌ செய்தான்‌. பிறகு ஸ்ரீ விபீஷ ' 
ணாழ்வானுக்கு ஸ்ரீ லங்கையிலேயே பட்டாபிஷேகம்‌ செய்து -, 


வைத்தான்‌. 


தன்னை ஆஸ்ரயித்தவர்களுடைய தோஷங்களை ஒருவரும்‌ 


அதாவது பிராட்டியும்‌ கூட அறியாதபடி மறைக்கையும்‌ சாதுர்ய : 


மாகும்‌ என்று ஸ்ரீ ஸ்ருதப்ரகாஸிகாசார்யர்‌ விளக்குகிறார்‌. பெரிய 


வாச்சான்‌ பிள்ளையும்‌ இந்த விளக்கத்தைத்‌ தந்து மேலும்‌ . 


அதிகப்படியான விளக்கம்‌ ஒன்றையும்‌ தருகிறார்‌. 

தன்னை சரணம்‌ அடைந்தவர்களை ரக்ஷிப்பதாக எம்பெரு 
மான்‌ முதலில்‌ ப்ரதிஜ்ஞை செய்கிறான்‌. “அஹம்‌ த்வர ஸர்வ 
பாபேப்யோ மோக்ஷயிஷ்யாமி மாம -சச: (நீ விரும்பும்‌ பலனுக் குத்‌ 
தடையான எல்லாப்‌ பாபங்களையும்‌ போக்கி நான்‌ உன்னை 
ரக்ஷிக்கிறேன்‌) என்று. 

நம்முடைய பாபம்‌ நிறைய இருப்பதைக்‌ கண்டு “எம்பெரு 
மானால்‌ இவ்வளவு பாபங்களையும்‌ போக்க.முடியுமா? என்று .. 
நாமே ஸந்தேஹம்‌ கொள்கிறோம்‌. 


(3 
இந்த நம்முடைய ஸந்தேஹங்களைக்‌ கண்டு எம்பெருமான்‌ . 
எவ்விதத்திலாவது தன்னுடைய மஹிமையைக்‌ காட்டி ஆங்ரி , 
தர்களுடைய ஸந்தேஹங்களைப்‌ போக்கி அவர்களுக்குத்‌ தன்னி 
டத்தில்‌ நம்பிக்கையை உண்டு பண்ணுவான்‌. இந்தத்‌ தன்மையும்‌ 
சாதுர்யந்தான்‌. உதாஹரணம்‌ ஒன்று பாருங்கள்‌. 
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வாலியை வதம்‌ செய்து அவன்‌ அபஹரித்துக்‌ கொண்ட தன்‌ 
மனைவியையும்‌ ஸாம்ராஜ்யத்தையும்‌ தனக்குத்‌ தரவேண்டும்‌ 
என்று ஸ்ரீராமனை சரணம்‌ அடைந்தான்‌ ஸ-க்ரீவன்‌. ஸ்ரீராமனும்‌ 
அப்படியே வாலியை வதம்‌ செய்து அவன்‌ விரும்பியதை. 
ஸாதித்துத்‌ தருவதாகச்‌ சொன்னான்‌. பின்பு ஸக்ரீவன்‌ ராமனிடம்‌ 
அதியங்கை அதாவது ஸந்தேஹம்‌ கொண்டான்‌. அதாவது வாலி 
மிகவும்‌ பலிஷ்டனாயிற்றே. அவனுடைய பலத்தை நானே 
நேரில்‌ பல தடவைகள்‌ கண்டுள்ளேன்‌. அப்படிப்பட்ட அவனை 
வதம்‌ செய்வதற்கு வேண்டிய சக்தி ஸ்ரீராமனுக்கு உண்டா? என்று. 
இதை ஸ்ரீராமனிடமே கூறினான்‌. ஸ்ரீராமன்‌ இதற்காக ஸ-க்ரீ 
வனைக்‌ கைவிட்டு விடவில்லை. தன்னுடைய பராக்ரமத்தை 
அவனுக்குக்‌ காட்டி அவனுக்குத்‌ தன்னிடத்தில்‌ நம்பிக்கை 
வரும்படிச்‌ செய்தான்‌. அதற்காக அவன்‌ தந்த பரீக்ஷைகளுக்கு 
உட்பட்டுத்‌ தன்‌ பராக்ரமத்தைக்‌ காட்டினான்‌ ஸ்ரீராமன்‌. 

அவளைப்‌ பற்றி இவ்வாறு ஸந்தேஹம்‌ கொண்ட ஸக்ரீவன்‌ 
மீது கோபம்‌ கொள்ளாத ஸ்ரீராமன்‌ அவளைப்‌ பார்த்து மஹா 
ராஜறே!வாலியை வதம்‌ செய்வதில்‌ என்‌ மீது உமக்கு நம்பிக்கை 
யில்லையாகில்‌ நாம்‌ உமக்கும்‌ நம்‌ மீது நம்பிக்கை வரும்படிச்‌ 
செய்கிறோம்‌ என்று புன்சிரிப்புடன்‌ கூறி அவன்‌ சொன்னபடி 
துந்துபி என்ற ராக்ஷ்ஸனுடைய எலும்புக்கூட்டைத்‌ தன்‌ திருவடி 
நுனியால்‌ தூக்கி எறிந்தும்‌, ஏழு மரங்களை ஒரே பாணத்தினால்‌ 
துளைத்து வீழ்த்தியும்‌ தன்‌ மீது நம்பிக்கையை ஸ-க்ரீவனுக்கு 
உண்டு பண்ணினான்‌. 


என TET AT ஏறின HET: | 


FAY என; ஈரா வீரு: ॥ 
ஏர எரி ணாக ணி எ ளா! 


னர்‌ எண்ணான என TATA A ப 
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ண எ: கார்‌ பசார்‌ சின | 
எண்ண எள: ஜா னள I 
தஸ்ய தத்வசநம்‌ ச்ருத்வா, ஸுக்ரீவஸ்ய மஹாத்மந: | 
ஸ்மிதபூர்வம்‌ அதோ ராம: ப்ரத்யுவாச ஹரிம்‌ ப்ரபு: || 
” யதி நப்ரத்யயோ$ஸ்மாஸு விக்ரமே தவ வாநர | 
ப்ரத்யயம்‌ ஸமரே ஸ்லாக்யம்‌ அஹம்‌ உத்பாதயாமி தே || 
ராகவோ துந்துபே: காயம்‌ பாதாங்குஷ்டேந லீலயா | 
தோலயித்வா மஹாபாஹு: சிக்ஷேப தறயோஜநம்‌ || 
என்ற இந்த ஸ்ரீராமாயண ஸ்லோகங்கள்‌ மேலே கூறிய 
விஷயங்களை விளக்குகின்றன. 
தன்னைப்‌ பற்றி வானர ஜாதியைச்‌ சார்ந்த ஸுக்ரீவன்‌ ஸந்தே 
ஹம்‌ கொண்ட போது ஸ்ரீராமன்‌ அவன்‌ மீது கோபம்‌ கொள்ள 
வில்லை. சிரித்துக்‌ கொண்டே துந்துபியின்‌ எலும்புக்‌ கூட்டை 
விளையாட்டாகப்‌ பத்து யோஜனைகள்‌ தூரம்‌ எறிந்து அவனுக்கு 
நம்பிக்கையை உண்டு பண்ணினான்‌ அன்றோ. இதுவும்‌ சாதுர்‌ 
யத்தையேசாரும்‌. எப்படியும்‌ தன்னை ஆஸ்ரயித்தவர்களைக்‌ கை 
விடக்கூடாது. ஸந்தேஷம்‌ கொள்ளும்‌ ம ரணாகதர்களை இந்தச்‌ 
சாதுர்ய குணத்தினால்‌ ரக்ஷிக்கிறான்‌ என்றபடி. 
ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌ தரும்‌ சாதுர்யத்தின்‌ விளக்கம்‌ மேலும்‌ 
சற்று விரிவானது. 
கழே காட்டிய வகையில்‌ நம்பிக்கையை உண்டு பண்ணி 
ஆரர்ரிதர்களுக்குத்‌ தன்‌ பக்கல்‌ உண்டான அதிஸங்கையை- அவ 
நம்பிக்கையைப்‌ - போக்குதலும்‌, ஆஸ்ரிதர்களிடத்தில்‌ தோஷங்‌ 
களைக்‌ கண்ட போதும்‌ அவற்றைப்‌ பிறர்‌ எவரும்‌ அறியாதபடி 
மறைக்கையும்‌ சாதுர்யம்‌ என்று முன்‌ கூறியபடி விளக்கம்‌ 
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தந்துள்ளார்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேசிகன்‌. இதற்குமேல்‌ இந்த சாதுர்யம்‌ 


. என்ற மஹாகுணத்தினால்‌ ஏற்படும்‌ விளைவை உதாஹரணங்கள்‌ 


காட்டி விவரித்து இந்தச்‌ சாதுர்ய குணத்தைச்‌ சிறப்பித்தருளு 
கிறார்‌. 

இந்த சாதுர்யம்‌ என்ற சிறந்த குணத்தைக்‌ கொண்டு எம்பெரு 
மான்‌, எவ்வளவு கார்யம்‌ செய்துள்ளான்‌ தெரியுமா! விபீஷணன்‌ 
ஸ்ரீராமனை சரணம்‌ அடைய வருகிறான்‌. ஸ்ரீராமனும்‌ இவனை 
உடனே சேர்த்துக்‌ கொள்ள விரும்புகிறான்‌. ஆனால்‌ இடையே 
எவ்வளவு தடைகள்‌? ஸ்ரீராமனுக்கு மிகவும்‌ வேண்டியவனான 
ஸாக்ரீவ மஹாராஜன்‌ “விபீஷணன்‌ ராக்ஷஸன்‌, துஷ்டன்‌, அவ 
னால்‌ நமக்குத்‌ தீங்கு நேரும்‌. ஒருக்காலும்‌ அவனைச்‌ சேர்த்துக்‌ 
கொள்ளக்கூடாது ' என்று இளைய பெருமாளையும்‌ கூட்டிக்‌ 
கொண்டு பல தடவைகள்‌ தடுக்கிறான்‌ ஸ்ரீராமனை. ஸ்ரீராமனும்‌ 
பல யுக்திகளைக்‌ கொண்டு அவனை அவல்யம்‌ சேர்த்துக்‌ 
கொள்ளத்‌ தான்‌ வேண்டும்‌ என்று கூறியபோதும்‌ கலங்கி நின்ற 
ஸாக்ரீவனுக்குத்‌ தன்‌ மேன்மையை (பரத்வத்தை)க்‌ காட்டி 
அவனைத்‌ தெளியும்படிச்‌ செய்து தான்‌ கொண்டுள்ள மரணாகத 
ரகஷண வ்ரதத்தையும்‌ கூறி முடிவில்‌ அவன்‌ வாயாலேயே 
ஸ்ரீவிபீடணாழ் வாளைச்‌ சேர்த்துக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌ என்று 
கூறும்படிச்‌ செய்து இருவருக்குமிடையே இருந்த விரோத 
மனப்பான்மையைப்‌ போக்கி இருவரையும்‌ பொருந்தச்‌ 
செய்தானே. இது எதனால்‌? இந்தச்‌ சாதுர்யம்‌ என்ற மஹா குணத்‌ 
தினால்‌ தான்‌. 


இவ்வாறே தன்னுடைய சாதுர்ய குணத்தினால்‌ ஸுமுகன்‌ 
என்ற ஸர்ப்பங்ரேஷ்டனை ஸர்ப்பங்களுக்குப்‌ பகைவனான 
கருடனுடன்‌ சேர்த்து வைத்துத்‌ தோழமை கொள்ளச்‌ செய்தான்‌. 
அந்த வரலாறு பின்வருமாறு: - 


இந்திரனுடைய தேரோட்டி மாதலி என்பவன்‌. அவனுக்கு 
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மிக அழகு வாய்ந்த பெண்‌ ஒருத்தி இருந்தாள்‌.அவளுக்கு ஏற்ற 
வரனைத்‌ தேடினான்‌ மாதலி. தன்‌ பெண்ணுக்கு ஏற்றவரன்‌ 
தேவலோகத்திலும்‌ கிடைக்கவில்லை அவனுக்கு. கடைசியில்‌ 
நாகலோகத்திற்குச்‌ சென்று வரன்‌ தேடினான்‌ இவன்‌. அங்கு 
அவர்களும்‌ தேவரூபம்‌ கொண்டு அழகியவர்களாகவே இருப்‌ 
பார்கள்‌. அங்கே 'ஸுமுகன்‌' என்ற ஸர்ப்பஸற்ரேஷ்டன்‌ (உயர்ந்த 
ஸர்ப்ப வடிவம்‌ கெர்ண்டவன்‌) கிடைத்தான்‌. எல்லாவற்றாலும்‌ 
தன்‌ பெண்ணுக்கு ஏற்றவனாயிருந்தான்‌ அவன்‌. அவனிடம்‌ 
சென்று தன்‌ பெண்ணைக்‌ கல்யாணம்‌ செய்து கொள்ளும்படிக்‌ 
கேட்டான்‌. அவன்‌ சொன்னான்‌- “என்‌ தகப்பனார்‌ கொஞ்ச 
காலத்திற்கு முன்தான்‌ கருடனால்‌ கொல்லப்பட்டு அவனுக்கு 
உணவாகி இறந்தார்‌. தற்போது நான்‌ என்‌ தாத்தாவின்‌ 
அரவணைப்பில்‌ தான்‌ இருக்கிறேன்‌. ஆகையால்‌ கல்யாண 
விஷயம்‌ பற்றி அவரிடம்‌ கேட்டுத்‌ தெரிந்து கொள்ளுங்கள்‌” * 
என்று. இதைக்‌ கேட்ட மாதலியும்‌ அப்படியே ஸுமுகனுடைய 
தாத்தாவை அணுகி பேரனுக்குத்‌ தன்‌ பெண்ணைக்‌ கொடுக்கும்‌ 
எண்ணத்தைத்‌ தெரிவித்தான்‌. அந்தக்‌ கிழவரும்‌ இதைக்‌ கேட்டு 
மகிழ்ந்தார்‌. கூடவே வருத்தும்‌ செய்தி ஒன்றையும்‌ மாதலிக்குக்‌ 
கூறினார்‌. ''உம்முடைய பெண்ணை என்‌ பேரன்‌ ஸுமுகனுக்குத்‌ 
தருவதில்‌ மிகவும்‌ ஸந்தோஷமே! ஆனால்‌ அவனுடைய ஆயுஸ்‌ 
அடுத்த ஒரு மாதம்‌ வரை தான்‌ உண்டு. கருடன்‌ அடுத்த மாதம்‌ 
தனக்கு ஆஹாரமாக நாள்‌ குறித்துச்‌ சொல்லிச்‌ சென்றுள்ளான்‌. 
அவனுடைய குறிப்பு ஒரு நாளும்‌ பொய்யாவதில்லை. 
கட்டாயம்‌ அடுத்த மாதம்‌ கருடன்‌ வந்து இவனைக்‌ கொத்தித்‌ 
தின்று விடப்‌ போகிறான்‌. இப்படி அல்பாயுஸ்ஸாயிருக்கும்‌ 
இவனுக்கு எப்படி உம்முடைய பெண்ணை மணம்‌ முடித்து 
வைப்பது? ஆகவே இது நடக்காது” என்று. 

இதைக்‌ கேட்ட மாதலி கொஞ்சமும்‌ வருந்தவில்லை. தான்‌ 
தேவேந்த்ரனுக்கு ஸாரதியாயிருப்பதால்‌ அவனைக்‌ கேட்டுக்‌ 


96 


ஒளதார்யம்‌, சாதுர்யம்‌ 


கொஞ்சம்‌ அம்ருதம்‌ வாங்கி இவனுக்கு (ஸுமுகனுக்கு)க்‌ 
கொடுத்து விட்டால்‌ போகிறது. இவன்‌ சிரஞ்ஜீவி ஆகிவிடுவான்‌ 
என்ற தைர்யம்‌ இவனுக்கு உண்டு. இந்தத்‌ தைர்யத்தினால்‌ மாதலி 
ஸுமுகன்‌ தாத்தாவிடம்‌ “நீங்கள்‌ பையனுடைய ஆயுஸ்ஸைப்‌ 
பற்றிக்‌ கவலைப்படவேண்டாம்‌” நான்‌ எப்படியாவது அவனைச்‌ 
சிரஞ்ஜீவியாக ஆக்கிவிடுகிறேன்‌. என்‌ பெண்ணை நீங்கள்‌ 
சிந்தையின்றி உங்கள்‌ பேரனுக்காக ஏற்றுக்‌ கொள்ளுங்கள்‌” 
என்றான்‌. 

இதைக்‌ கேட்ட அவர்‌ உயர்ந்த இடத்துப்‌ பெண்ணும்‌ கிடைக்‌ 
கிறது. நீண்ட ஆயுஸ்ஸும்‌ கிடைக்கிறதே! என்ற ஸந்தோஷத்தில்‌ 
இந்த விவாஹத்திற்கு அங்கோரம்‌ அளித்து விட்டார்‌. 

உடனே மாதலி இந்த்ரனிடம்‌ வந்து “நான்‌ என்‌ பெண்ணுக்கு 
ஏற்ப நல்ல வரன்‌ ஒன்று ஏற்பாடு செய்து வைத்திருக்கிறேன்‌. 
ஆனால்‌ அவனுடைய ஆயுஸ்‌ மிகஅல்பமாயிருக்கிறது. அவனை 
எப்படியாவது சிரஞ்ஜீவியாகச்‌ செய்யவேண்டும்‌. தங்கள்‌ வறம்‌ 
உள்ள அம்ருதத்தில்‌ சிறிது அளவு தந்து அவனைச்‌ சாப்பிடச்‌ 
செய்தால்‌ அந்த வரன்‌ தீர்காயுஷ்மானாக சிரஞ்ஜீவியாக ஆகிவிடு 
வான்‌. இவ்விஷயத்தில்‌ தாங்கள்‌ தான்‌ தயை செய்யவேண்டும்‌ 
என்று வேண்டிக்‌ கொண்டான்‌. இந்த்ரன்‌, ஹே! மாதலியே நீ 
பார்த்திருக்கும்‌ மாப்பிள்ளை சிரஞ்ஜீவியாக இருக்க வேண்டும்‌. 
இவ்வளவு தானே? அப்படியே எப்படியாவது செய்துவிடலாம்‌. 
இதற்காக அம்ருதம்‌ கேட்கவேண்டாம்‌. இது தேவர்களுக்கு 
மட்டுமே உரியது. ஸர்வேஸ்வரனான எம்பெருமான்‌ எனக்குத்‌ 
தம்பியாக அதாவது வாமனனாக அவதரித்து உபேந்த்ரனாக 
உள்ளான்‌. அவனிடம்‌ போய்‌ ப்ரார்த்திப்பாயாக. அவன்‌ அந்த 
வரனைச்‌ சிரஞ்ஜீவியாக இருக்குமாறு அநுக்ரஹிப்பான்‌. 
அவ்வளவே போதும்‌ என்றான்‌. 


மாதலியும்‌ அவ்வாறே சென்று உபேந்த்ரனைப்‌ ப்ரார்த்தித்‌ 
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தான்‌. எம்பெருமானான அவனும்‌ அப்படியே அருள்‌ செய்தான்‌. 


அதனால்‌ அந்த ஸுமுகன்‌ என்பவனும்‌ சிரஜ்ஜீவியானான்‌. 


ஒரு மாதம்‌ கழிந்த பிறகு கருடன்‌ தனக்கு உணவாக ஏற்பாடு 
செய்திருந்த ஸுமுகன்‌ என்ற ஸர்ப்பங்ரேஷ்டனை உணவாகக்‌ : 


கொள்ள நாகலோகத்திற்குச்‌ சென்று அங்குள்ள ஸ-முகனைக்‌ 
கூப்பிட்டனுப்ப அவன்‌ வந்ததும்‌ அவனை அப்படியே விழுங்க 


முற்பட்டான்‌. அப்பொழுது ஸுமுகன்‌ தான்‌ உபேந்த்ரனுடைய . 
திருவருளால்‌ சிரஞ்ஜீவியாகி விட்டதையும்‌ இனி ஒருவராலும்‌ 


தன்னைக்‌ கொல்ல முடியாது என்றால்‌ கர்வம்‌ மிகுந்து 
சொன்னான்‌. 


பசியுடன்‌ வந்த கருடன்‌ உணவு கிடைக்காது போனதால்‌ 
மிகுந்த கோபம்‌ கொண்டு 'உணவு கிடைக்காதபடி செய்தது 
எம்பெருமான்‌ தான்‌' என்பதையும்‌ அறிந்து எம்பெருமானிடம்‌ 
சென்று என்‌ ஆஹாரத்தைக்‌ கெடுத்தீரே, இது உமக்குத்‌ தகுமா? 
உம்மையும்‌ உம்முடைய தேவியாரையும்‌ முதுகில்‌ சுமந்து நீர்‌ 
விரும்பும்‌ இடங்களுக்கெல்லாம்‌ கொண்டு செல்கிறனே! இப்படி 
அடியனான எனக்குத்‌ த்ரோஹம்‌ செய்யலாமா! என்றெல்லாம்‌ 
கர்வத்துடன்‌ எதிர்த்துக்‌ கேட்டான்‌. 

இதைக்‌ கேட்ட எம்பெருமான்‌ அவன்‌ கர்வத்தை அடக்கி 
“என்னால்‌ சிரஞ்ஜீவியாகச்‌ செய்யப்பட்ட ஸுமுகனை உன்னி 
டமே அடைக்கலமாக ஒப்படைக்கிறேன்‌. நீயே பகை பாராட்‌ 
டாமல்‌ அவனைக்‌ காப்பாற்றுவாயாக” என்று ஸஃமுகனை கருட 
னுக்கு அன்புடை அடியவனாகச்‌ செய்து காப்பாற்றினான்‌. 

எம்பெருமான்‌ தன்னுடைய சாதுர்யம்‌ என்ற இந்த மஹா 
குணத்தைக்‌ கொண்டு பரஸ்பரம்‌ முரண்பட்ட ஸ்வபாவம்‌ 
கொண்ட இருவரையும்‌ ஒன்றுபடுத்தி வைத்தான்‌. இது சாதுர்யத்‌ 
தின்‌ பயன்‌. இந்த ஸஃமுகனுடைய வரலாறு மஹாபாரதத்தில்‌ 
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உள்ளது. திருமங்கை ஆழ்வாரும்‌ பெரிய திருமொழியில்‌ அருளு 
. கிறார்‌. 


நஞ்சு சோர்வதோர்‌ வெஞ்சின அரவம்‌ 
வெகுவி வந்து நின்சரண்‌ எனச்‌ சரணாய்‌ 
நெஞ்சிற்‌ கொண்டு நின்‌ அஞ்சிறைப்பறவைக்கு 
அடைக்கலம்‌ கொடுத்து அருள்செய்தது அறிந்து 
வெஞ்சொலாளர்கள்‌ நமன்‌ தமர்‌ கடியார்‌ 
கொடிய செய்வன உள அதற்கு அடியேன்‌ 
அஞ்சி வந்து நின்னடியிணை அடைந்தேன்‌ 
அணிபொழில்‌ திருவரங்கத்தம்மானே! 
(பெரிய திருமொழி 5-8-4) 


நஞ்சு சோர்வதோர்‌ வெஞ்சின அரவம்‌ - ஸுமுகன்‌ என்ற 
ஸர்ப்பராஜன்‌. அஞ்சிறைப்‌ பறவை-கருடன்‌. 

ஸுமுகனுக்கு கருடனால்‌ வந்த பயத்தைப்‌ போக்கி ரக்ஷித்தாற்‌ 
போல்‌ எனக்கு யமபடர்களால்‌ வரும்‌ ஆபத்தைப்‌ போக்கியருள 
வேண்டும்‌ என்று திருமங்கையாழ்வார்‌ ப்ரார்த்திக்கிறார்‌ இதில்‌. 

இதில்‌ எம்பெருமானுடைய சாதுர்யத்தை - ஸாமர்த்யத்தை - 
பெரியவாச்சான்பிள்ளை மிகச்‌ சாதுர்யமாகக்‌ காட்டுகிறார்‌. 

கருடன்‌ தன்னைக்‌ கொன்று உண்ண வந்தபோது இந்த 
ஸுமுகன்‌ அவனுடன்‌ எதிர்த்து சண்டை போடவில்லை, இவனு 
க்கு அஞ்சி “எம்பெருமானை விட்டு வேறு எவரையும்‌ சரணாகப்‌ 
பற்றவில்லை. தன்னிடமே தேடி வந்தானே! என்று எம்பெரு 
மான்‌ திருவுள்ளம்‌ உருகிற்றாம்‌. இதை நினைத்து இந்த 
ஸுமுகனைக்காப்பாற்றும்படிச்‌ சொன்னானாம்‌ எம்பெரு மான்‌. 
இதுதான்‌ மிக்க சாதுர்யத்தை விளக்குவதாகும்‌. 

ஸுமுகன்கருடனிடமிருந்து தன்னைக்‌ காப்பாற்ற வேண்டும்‌ 
என்று எம்பெருமானைத்‌ தானே சரணம்‌ அடைநீதான்‌. ஆகை 
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யால்‌ எம்பெருமான்‌ தானே ரக்ஷிக்க வேண்டும்‌. பின்‌ ஏன்‌ ' 


கருடனிடம்‌ தந்து இவனை ரகஷிக்கும்படிச்‌ சொல்ல வேண்டும்‌ 
எம்பெருமான்‌ ஸுமூகனை ரக்ஷிக்க அபமக்தனா? என்ற கேள்வி 
ஒன்று இங்கு எழும்‌. இதற்குப்பதில்‌ சொல்லும்‌ முறையில்‌ தான்‌ 
பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை அத்யத்புதமாக விளக்கம்‌ தந்தருளு 
கிறார்‌. அது பின்வருமாறு: 


எம்பெருமானால்‌ ஸுமுகனை ரக்ஷிக்கமுடியும்‌. ஆனால்‌ 
எம்பெருமானே தன்னைச்‌ சரணம்‌ அடைந்த ஸுமூகனை 
ரக்ஷித்தால்‌ கருடனுக்கு ஸுமுகனிடம்‌ உள்ள த்வேஷம்‌ மேலும்‌ 
அதிகமாகும்‌, எம்பெருமான்‌ மீதும்‌ கோபம்‌ உண்டாகும்‌. தனக்கு 
உணவாக ஸ்ருஷ்டிக்கப்பட்ட ஸுமுகன்‌ என்ற ஸர்ப்பம்‌ தன்னை 
ஏமாற்றிவிட்டு பகவானைச்‌ சரணம்‌ அடைந்து விட்டானே! 
ஆகட்டும்‌, பார்க்கலாம்‌. “எப்பொழுதாவது எங்காவது தனியே 
இந்த ஸுமுகன்‌ வெளியே வரமாட்டானா? அப்பொழுது பார்த்துக்‌ 
கொள்ளலாம்‌” என்று கறுவியிருப்பான்‌. எனக்கு உணவாக 
அமைந்த இந்த ஸர்ப்பனான ஸுமுகனை எப்படி எம்பெருமான்‌ 
காப்பாற்றலாம்‌? இது எனக்குச்‌ செய்யும்‌ த்ரோஹம்‌ தானே என்று 
எம்பெருமானிடத்திலும்‌ கருடனுக்குக்‌ கோபம்‌ வர வழியுண்டு. 
இவற்றையெல்லாம்‌ ஆலோசித்த எம்பெருமான்‌ இந்த 
ஸுமுகனைத்‌ தன்னிடமே வைத்துக்‌ கொள்ளாமல்‌ கருடனிடமே 
தந்து நீ இவனை ரக்ஷிக்க வேண்டும்‌ என்று ஸுமுகனை ரக்ஷிக்க 
வேண்டிய பொறுப்பையும்‌ அவனிடம்‌ தந்துவிட்டான்‌ . 
இப்பொழுது கருடனும்‌“ஸர்வ மக்தனான எம்பெருமான்‌ 
இந்த ஸுமுகனையும்‌ ரக்ஷிக்க சக்தி வாய்ந்தவனாயிற்றே! அப்படி 
யிருக்க என்னையும்‌ மதித்து இவனை ரக்ஷிக்கும்‌ பொறுப்பை 
என்னிடம்‌ தந்தானே. அவனுடைய ஆத்ம குணம்‌ எப்படிப்‌ 
பட்டது? '”' என்றெல்லாம்‌ மனம்‌ உருகி எம்பெருமானைப்‌ 
புகழ்வான்‌. தனக்கு அடைக்கலமாகத்‌ தந்த இந்த ஸுமுகனிடம்‌ 
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கொண்டுள்ள பழைய பகைமையை (த்வேஷத்தை) விட்டு 
அன்பும்‌ கொண்டு பொறுப்புடன்‌ அவனை ரக்ிப்பானன்றோ? 
இப்படிச்‌ செய்தது எம்பெருமான்‌ தன்னுடைய சாதுர்யம்‌ என்ற 
மஹாகுணத்தினால்‌ தான்‌. இந்த குணத்தை அனுபவித்ததும்‌ 
கருடனுக்கு இருந்த பசியும்‌ தொலைந்ததாம்‌. 


மேலே காட்டிய பாசுரத்தில்‌ பெரியவாச்சான்பிள்ளை 


்‌ அருளிய வாக்யங்கள்‌ பின்வருமாறு:- 


“தன்னை ப (3) க்ஷிக்க வந்த திருவடியை (கருடனை) 
எதிரிடுவதும்‌ செய்யாதே, வேறோர்‌ இடத்தில்‌ போவதும்‌ செய்‌ 
யாதே, தன்னை (பகவானை) ச்‌ சரணம்‌ புக்கான்‌ ஸுமுகன்‌. 
நம்மைச்‌ சரணம்‌ புகுந்த இவன்‌ நம்‌ (பகவான்‌) கழே 
கிடக்கிறான்‌'' என்றிருக்கையன்றிக்கே பெரிய திருவடி (கருடன்‌) 
கையிலே காட்டிக்‌ கொடுத்து அவனை இட்டிறே ரக்ஷித்தது. தான்‌ 
(எம்பெருமான்‌) ஏறிட்டுக்‌ கொண்டு ரக்ஷித்தாலும்‌ அவன்‌ 
(கருடன்‌) துணுக்குத்‌ துணுக்கென்கை போகாதிறே. 

'தானே (பகவானே) ரக்ஷிக்க வல்லனாயிருக்க நம்‌ (கருடன்‌) 
கையிலே காட்டித்‌ தருவதே!” என்று இவனை (ஸ-முகனை)க்‌ 
கொண்ட போதே அவன்‌ (கருடன்‌) பசியும்‌ தீர்ந்தது. இனி இரு 
வர்க்கும்‌ ரஷ்ய-ரக்ஷக பாவமிறே உள்ளது. பாத்ய பாதக 
ஸம்பந்தம்‌ போய்த்தே. 

மிக்க பொருள்‌ ஆழம்‌ கொண்டவை இந்த ஸ்ரீ ஸ௰க்திகள்‌. 


இப்படித்‌ தன்னைச்‌ சரணம்‌ அடைந்த ஸுமுகனை 
எம்பெருமான்‌ கருடனிடம்‌ தந்து ரக்ஷிக்கும்படிச்‌ சொன்னதால்‌ 
ஏற்கெனவே கருடனுக்கும்‌ ஸுமுகனுக்கும்‌ இருந்த விரோத 
மனப்பான்மை-பாத்ய பாதக ஸம்பந்தம்‌ ஒழிந்தது. இனி 
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உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


அந்யோந்யம்‌ ரக்ஷ்ய ரக்ஷ்கத்‌ தன்மை .அதரவது .ஸ-முகள்‌ 
ரக்ஷிக்கப்படவேண்டியவன்‌ தான்‌ இவனுக்கு. ரக்ஷ்கன்‌ என்ற 
ஸம்பந்தம்‌ (உறவு) உண்டாயிற்று. ) 


லோகாநுபவத்திற்கு ஓட்டிய ஸ்ரீஸ கத்திகள்‌ இவை. 


உலகிலும்‌ க்ருஹஸ்தர்களில்‌ சிலர்‌ தளிகைக்கு (சமையலுக்கு): ! 


வேண்டிய உப்பு, பருப்பு முதலான ஸாமான்களை நிறைய 
வாங்கி அத்தனையையும்‌ மனைவியின்‌ கையில்‌ கொடாமல்‌ 
தாங்களே பூட்டி வைத்துக்‌ கொள்வர்‌. மனைவி நிறைய 
செலவழித்து விடுவாள்‌ என்ற அவநம்பிக்கையே தான்‌ இதற்குக்‌ 
காரணம்‌. அன்றாடம்‌ தளிகைக்கு வேண்டிய பருப்பு கடுகு, 
மிளகாய்‌ முதலியவற்றை எண்ணித்‌ தருவார்கள்‌. இப்படியிருக்‌ 
கும்‌ பர்த்தாவினிடம்‌ அவனுடைய பத்னி எப்படி இருப்பாள்‌? 
அவரே இவற்றை ரக்ஷிக்கிறாரே! என்னிடம்‌ தந்தால்‌ அதிகம்‌ 
செலவழிந்து விடும்‌. என்ற எண்ணம்‌ தானே இதற்குக்‌ காரணம்‌ . 


என்று. அவரிடம்‌ கோபம்‌. கொள்வாள்‌. செட்டாகக்‌ கொடுத்த. : 
சாமான்களை வீண்‌ அடித்துவிட்டு மேலும்‌ சாமான்களை அவ: ' 


னிடமிருந்து கேட்டு வாங்கி நிறைய செலவுகளும்‌ செய்வாள்‌. 
பர்த்தாவினிடம்‌ கோபமும்‌ சாமான்களின்‌ வீணான செலவும்‌ தான்‌ 
ஏற்படும்‌. புத்திசாலியான பர்த்தாக்கள்‌ சாமான்களை வாங்கி 
வந்ததும்‌ மனைவியைக்‌ கூப்பிட்டு இவற்றை நீ வாங்கி வைத்துக்‌ 
கொள்‌. நன்றாகக்‌ காப்பாற்றி வைத்துக்‌ கொண்டு தளிகைக்கு 
வேண்டிய அளவு செலவழித்துக்‌ கொள்‌ என்று அவள்‌ பொறுப்பி 
லேயே விட்டு விடுவார்கள்‌. இப்படிச்‌ செய்தால்‌ மனைவிக்கு 
அந்தச்‌ சாமான்களைக்‌ காப்பதில்‌ பொறுப்புணர்ச்சி ஏற்படும்‌. 
அதனால்‌ அவளே சாமான்களைச்‌ சிக்கனமாகச்‌ செலவு செய்‌ 
வாள்‌, தன்‌ பர்த்தாவினிட்ம்‌ பெருமதிப்பும்‌ கொள்ளுவாள்‌. ' 
இப்படிச்‌ செய்யும்‌ புருஷர்கள்‌ சதுரர்கள்‌ ஆவார்‌. | 
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ஒளதார்யம்‌, சாதுர்யம்‌ 


இப்படி இந்த ஸுமுகன்‌ வரலாற்றையும்‌ உணர்த்தி ஸ்வாமி 
ஸ்ரீதேசிகன்‌ எம்பெருமானுடைய சாதுர்யத்தை நன்கு 
விவரித்துள்ளார்‌. 


ரர Te: ஏளன எனு | 

ஈன என எ எரு: எர ॥ 
சாதுர்யம்‌ குரவ: பூர்வே சாதுர்யேண வதந்தி ஹி। 
ப்ரகாஸ்ய வயமப்யேதத்‌ அபூம சதுரா: கலு || 
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9. ஸ்தைர்யம்‌, தைர்யம்‌ 


என YA விர்‌ ள்ள எ | 
சணாரர்ஷார்‌ கண்ர்‌ fa aftr ப 
fra gd TATTAETTEE | 
TaN az TST ஈன்ற STENT என ॥ 
ஸரண்யஸ்ய குணாவேதெள ஸ்தைர்யம்‌ தீரத்வமேவ ச 
ப்ரத்யயாய ப்ரபித்ஸூநாம்‌ கல்பேதே இதி தர்மமிதெள || 
விஸ்தரேணாத்ர பூர்வைஸ்து ப்ரமாணைர்‌ பஹுபிஸ்ஸஹ | 
வயமேததபிஜ்ஞாய நிர்பரா: ஆஸ்மஹே ஸதா ॥॥ 
சரணாகதிகத்யத்தில்‌ சாதுர்யம்‌ என்ற மஹாகுணத்திற்குப்‌ பின்‌ 
இடம்‌ பெறுவன ஸ்தைர்யம்‌, தைர்யம்‌ என்ற குணங்கள்‌. இவற்‌ 
றுள்‌ 'ஸ்தைர்யம்‌” என்ற குணத்தை இங்கு இப்பொழுது அனுப 
விப்போம்‌. 

1. ஸ்ரீ ம்ருதப்ரகாமமிகாசார்யர்‌ ண்‌ எ ணம்‌ கண்ண! Tf - 

| ('நத்யஜேயம்‌ கதஞ்சந* இத்யபிஸந்தி மத்த்வம்‌) 

2. பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை: ₹848- ஏன்‌ சாரை 
க எணண | எ எம்‌ க! எ | (ப்ரத்யூஹ 
ஸமதைரபி ஆஸ்ரிதரக்ஷண ப்ரதிஜ்ஞா பங்கம்‌ ந கரோதி 
'நத்யஜேயம்‌ கதஞ்ச ந' இதி. 

3. ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌ - அன்‌ எனக: எம்‌ 
ணி | எனா NTE “ச்‌ எனார்‌ எ எம்‌ கர 
ன (ஸ்தைர்யம்‌-ஸரணாகதஸங்க்ரஹே தோஷப்ரதர்மமகை: 
அந்தரங்கைரப்யகம்பநீயத்வம்‌. ததா சாஹ- 'மித்ரபாவேந 
ஸம்ப்ராப்தம்‌ ந த்யஜேயம்‌ கதஞ்சந' இத்யாதி '' 
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9. ஸ்தைர்யம்‌, தைர்யம்‌ 


இந்த உரை மூன்றிலும்‌ ஒரே விஷயமே விளக்கப்பட்டி 
ருப்பினும்‌ ஒவ்வொரு விளக்கத்திலும்‌ விசேஷம்‌ உள்ளது. அதை 
இங்கே முறையே அனுபவிப்போம்‌: 


ஸ்ரீமத்ராமாயணத்தில்‌ ஸ்ரீவிபீஷணமரணாகதிஸமயத்தில்‌ 
ஸ்ரீசக்ரவர்த்தித்‌ திருமகன்‌ அருளிச்‌ செய்த ங்லோகம்‌ ஒன்று 
மிகவும்‌ ப்ரஸித்தமானது உள்ளது. 


‘rT ET எ Ad RA | 
, TR என ணாரா |’ 


மித்ரபாவேந ஸம்ப்ராப்தம்‌ ந த்யஜேயம்‌ கதஞ்சந | 
தோஷோ யத்யபி தஸ்ய ஸ்யாத்‌ ஸதாம்‌ ஏததகர்ஹிதம்‌ || 
இதுவே அந்த ஸ்லோகம்‌. 


இதனால்‌ ஆல்ரிதர்களை ரக்ஷிப்பதில்‌ எம்பெருமானுக்கு 
உள்ள ஸ்தைர்யத்தை- ஸ்திரமாயிருக்கும்‌ தன்மையை நரம்‌ நன்கு 
அறியமுடிறெது. தோஷங்கள்‌ உள்ளவனாயினும்‌ நட்பு பூண்டு 
ஒருவன்‌ என்னிடம்‌ வந்தானாகில்‌ அவனை ஒரு போதும்‌. நான்‌ 
கைவிடமாட்டேன்‌. இப்படி தோஷம்‌ உள்ளவனை அங்ககரிப்‌ 
பது பற்றி மஹான்கள்‌ புகழ்வார்களேயன்றி இகழமாட்டார்கள்‌ 
என்று, விபீஷணனை அங்கீகரிக்கக்கூடாது என்று தடுக்கும்‌ 
ஸுக்ரீவனை நோக்கி, ஸ்ரீராமன்‌ தன்‌ ஸங்கல்பத்தை வெளியிடு- 
கிறான்‌. 


இந்த ஸ்லோகத்தின்‌ பூர்வார்தத்தை (முன்பாதியை) மூன்று 
உரையாசிரியர்களுமே கையாளுகின்றனர்‌. ஆயினும்‌ விவரிக்கும்‌ 
வகையில்‌ ஒவ்வொன்றிலும்‌ விசேஷம்‌ உள்ளது. 

'ஆல்ரிதர்களை ஒருக்காலும்‌ கைவிடமாட்டேன்‌: என்று 
எம்பெருமான்‌ கொண்டுள்ள உறுதி வாய்ந்த உள்ளக்‌ கருத்‌ 
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உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன 


துக்குத்தான்‌ 'ஸ்தைர்யம்‌' என்று பெயர்‌ என்பது ம்ருதப்ரகாமமிகா- 
சார்யர்‌ தரும்‌ விளக்கம்‌ ஆகும்‌. 'ந த்யஜேயம்‌” என்ற ங்லோகப்‌ 
பகுதியைக்‌ காட்டித்‌ தான்‌ இதை விளக்குகிறார்‌. 


நூற்றுக்கணக்கான இடையூறுகள்‌ ஏற்பட்டபோதும்‌ ஆஸ்ரி 
தர்களை ரக்ஷிப்பதாகச்‌ செய்த ப்ரதிஜ்ஞையை பங்கப்படுத்தா 
இருத்தல்‌ அதாவது கைவிடாதிருத்தலே ஸ்தைர்யமாகும்‌”. இந்த 
குணத்தை “ந த்யஜேயம்‌” என்று கூறிய எம்பெருமானிடத்தில்‌ 
காணலாம்‌ என்கிறார்‌ பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை. 


'ஆஸ்ரிதர்களை ஒருக்காலும்‌ கை விடேன்‌” என்ற உள்ளத்தின்‌ 
உறுதிப்பாடே ஸ்தைர்யம்‌ என்றார்‌ ஸ்ருதப்ரகாமமிகாசார்யர்‌. 

நூற்றுக்கணக்கான இடையூறுகள்‌ ஏற்பட்டாலும்‌ ஆஸ்ரிதர்‌ 
களைக்‌ காப்பதாகக்‌ கொண்ட ப்ரதிஜ்ஞையைக்‌ கை விடாதிருத்‌ 
தல்‌ ஸ்தைர்யம்‌ ஆகும்‌ என்கிறார்‌ பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை. 

'ஆஸ்ரிதர்களைக்‌ கைவிடேன்‌” என்ற உறுதி யாவரிடத்திலும்‌ 
இருக்கும்‌. ஆனால்‌ இதில்‌ ஏதாவது சிறிதேனும்‌ இடையூறு 
ஏற்பட்டால்‌ தன்னுடைய உறுதியை-அபிஸந்தியைக்‌ - கை விட்டு 
விடுவார்கள்‌ பலர்‌. அந்த நிலையிலும்‌ ஆஸ்ரிதர்களைக்‌ 
காப்பதாகக்‌ கொண்ட ப்ரதிஜ்ஞையைக்‌ கை விடாதிருத்தலே 
ஸ்தைர்யமாகும்‌. இதை எம்பெருமானிடத்தில்‌ தான்‌ காணலாம்‌ 
என்ற திருவுள்ளத்தினால்‌ பெரியவாச்சான்பிள்ளை ப்ரத்யூஹ 
பமதைரபி - நூற்றுக்கணக்கான இடையூறுகள்‌ ஏற்பட்டாலும்‌ 
என்று சிறப்பித்துக்‌ கூறியருளினார்‌. 

இந்த இடையூறுகள்‌ பிறர்களால்‌ ஏற்பட்டால்‌ அவர்களை 
லக்ஷ்யம்‌ செய்யாமல்‌ (பொருட்படுத்தாமல்‌) அந்த இடையூறு 
களிடையே ஆஸ்ரிதரக்ஷணத்தைச்‌ செய்து விடலாம்‌. ஆனால்‌ 
மிகவும்‌ அந்தரங்கமாய்‌ இருப்பவர்களால்‌ அதாவது மிகவும்‌ 
வேண்டியவர்களால்‌ இடையூறுகள்‌ நேர்ந்தால்‌ வேண்டியவர்‌ 
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9. ஸ்தைர்யம்‌, தைர்யம்‌ 


களை விடமுடியாமல்‌ கடைசியாகத்‌ தான்‌ ஆஸ்ரிதர்களை 
ரக்ஷிப்பதாகக்‌ கொண்ட ப்ரதிஜ்ஞையைக்‌ கைவிட்டு விடுவார்கள்‌ 
பலர்‌. இப்படியிருக்கக்‌ கூடாது. நூற்றுக்கணக்கான இடையூறுகள்‌ 
ஏற்பட்டாலும்‌ அதிலும்‌ அந்தரங்கர்களாயிருப்பவர்‌, ॥ரணாகதனை 
ரக்ஷிப்பதில்‌ உள்ள தோஷங்களைக்‌ கண்டு எடுத்துச்‌ சொல்லி; 
சரணாகதனை ரக்ஷிக்கக்கூடாது என்று தடுத்தாலும்‌ தன்‌ 
உறுதியிலிருந்து- தன்‌ நிலைமையிலிரு த்து குலையாதிருக்கையே 
ஸ்தைர்யம்‌ ஆகும்‌ என்று ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌ வ்யாக்யானம்‌ 
செய்து காட்டுகிறார்‌. 

ஸ்ரீவிபீஷணாழ்வான்‌ ஸ்ரீ ராகவனை மரணம்‌ அடைய 
வருகிறான்‌. அப்பொழுது ஸுக்ரீவன்‌ முதலானோர்‌ அவனைச்‌ 
சேர்த்துக்‌ கொண்டால்‌ பற்பல தீங்குகள்‌ ஏற்படும்‌: ஆகவே 
அவனைச்‌ சேர்த்துக்‌ கொள்ளவே கூடாது என்று தோஷங்களை 
எடுத்துரைத்துத்‌ தடுத்தனர்‌. ஸ-க்ரீவண்‌ ஸ்ரீராமனுக்கு மிகவும்‌ 
அந்தரங்கன்‌-வேண்டியவன்‌. ஸீதையையக்‌ காட்டிலும்‌ அவனைத்‌ 
தான்ஸ்ரீராமன்‌ அதிகமாக நேசித்தான்‌. அங்கதன்‌ முதலானோரும்‌ 
ஸ்ரீராமனுக்கு அந்தரங்கர்களே. இப்படிப்பட்டவர்கள்‌ ஸீவிபீஷ- 
ணாழ்வானை அங்கீகரிக்கக்கூடாது எண்று தடுத்தார்கள்‌. என்ன்‌ 
ஆயிற்று? அவனைச்‌ சேர்த்துக்‌ கொள்ளாத்தான்‌ வேண்டும்‌ என்ற 
நிலையிலிருந்து ஸ்ரீராமன்‌ சற்றும்‌ பின்‌ வாங்கவேயில்லை. நிலை 
குலையாமலே நின்றான்‌. *'மித்ரபாவேந ஸம்ப்ராப்தம்‌ ந த்ய 
ஜேயம்‌.கதஞ்சந”' நண்பனாக வந்த அவ னை ஒருக்காலும்‌ கைவிட 
மாட்டேன்‌ உங்களை விட்டாலும்‌ விடுவேன்‌. அவனை ஒரு 
போதும்‌ விடமாட்டேன்‌” என்று தண்நிலையிலேயே தன்னு 
டைய உறுதியிலேயே நின்றான்‌ ஸ்ரீராமன்‌. இது தான்‌ ஸ்தைர்யம்‌ 
எனப்படுகிறது. என்கிறார்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேசிகன்‌. 

எம்பெருமானுடைய இந்த ஸ்தி ரத்தன்மையைப்‌ பெரிய 
வாச்சான்‌ பிள்ளை பெரிய திருமொழி (6-8-5) 'கல்லார்‌ மதிள்‌ சூழ்‌” 
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உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


என்ற பாசுரத்தில்‌ 'செல்வவீடணற்கு வேறாய நல்லானை” என்ற 
வாக்யத்திற்கு வ்யாக்யானம்‌ செய்யும்‌ பொழுது “மஹாராஜர்‌ 
உள்ளிட்டார்விபீஷணனை நிரோதிக்கப்‌ பெருமாளும்‌ அவனைக்‌ 
கைக்கொள்வதைத்‌ தவிரோம்‌ என்ன, ஆகில்‌ கிஷ்கிந்தையில்‌ 
பரிகரங்கள்‌ விடை கொள்றெதென்ன; வேணுமாகில்‌ அது 
செய்கிறது, இது தவிரோம்‌' என்று விபீஷணனிடம்‌ விஸேஷித்து 
ஸங்கத்தைப்‌ பண்ணினவன்‌” என்று அருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌. 
விபீஷணனைச்‌ சேர்த்துக்‌ கொள்ளக்கூடாது என்றார்கள்‌ மஹா 
ராஜர்‌ (ஸுக்ரீவன்‌) முதலானோர்‌. ஸ்ரீசக்ரவர்த்தித்‌ திருமகனும்‌ 
'விபீஷணாழ்வானைக்‌ கைக்‌ கொள்வதை (அங்கீகரிப்பதை) ஒரு 
போதும்‌ கைவிட மாட்டேன்‌. அவனை அங்கீகரிக்கத்‌ தான்‌ செய்‌ 
வேன்‌: என்றான்‌. இதைக்‌ கேட்ட ஸாக்ரீவன்‌ மிகவும்‌ கோபம்‌ 
கொண்டு அப்படியானால்‌, அதாவது எங்கள்‌ வார்த்தையைக்‌ 
கேளாமல்‌ எங்களை அலக்ஷ்யம்‌ செய்து, நாங்கள்‌ கூடாது என்று 
்‌ தடுக்கும்‌ விபீஷணனைச்‌ சேர்த்துக்‌ கொள்வதானால்‌ நாங்கள்‌ 
எதற்காக இங்கு இருக்க வேண்டும்‌? எல்லாக்‌ குரங்குகளையும்‌ 
அழைத்துக்‌ கொண்டு கிஷ்கிந்தைக்குச்‌ சென்று விடுகிறேன்‌ 
என்றான்‌. இதைக்‌ கேட்ட ஸ்ரீசக்ரவர்த்தித்‌ திருமகன்‌ தன்‌ உறுதியி 
லிருந்து கொஞ்சமும்‌ அசையவில்லை. ஸ-க்ரீவ மஹாராஜரே! 
அப்படி நீங்கள்‌ அனைவரும்‌ கிஷ்கிந்தைக்குச்‌ செல்வதானால்‌ 
சென்று விடுங்கள்‌. நான்‌ விபீஷணனை வைத்துக்‌ கொண்டே 
எல்லாக்‌ .கார்யங்களையும்‌ . செய்து கொள்கிறேன்‌” என்று 
ஸாக்ரீவன்‌ கிஷ்கிந்தை செல்வதை இசைந்து விட்டான்‌ ஸ்ரீராமன்‌. 
இப்படி எம்பெருமான்‌ ஸ்ரீராமன்‌ ॥ரணாகதனான விபீஷணாழ்‌ 
வானைக்‌ கைக்கொள்வதில்‌ ஸ்திரனாக இருப்பதை அறிந்த ஸாக்‌ 


ரீவன்‌ உடனே தன்‌ பிடிவாதத்தை விட்டு “விபீஷணன்‌ மிக நல்ல 


வீன்‌. பல விதங்களில்‌ அவனைச்‌ சோதித்து அவன்‌ நல்லவன்‌ 
என்றே அறிந்துள்ளேன்‌. எங்களோடு ஒப்பாக, எங்களுக்கும்‌ 
மேலாக அவன்‌ எங்கள்‌ கோஷ்டியில்‌ சேரட்டும்‌” என்று இசைந்‌ 
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9. ஸ்தைர்யம்‌, தைர்யம்‌ 


தான்‌. இதுதான்‌ ஸ்தைர்யத்திற்கு ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌ தரும்‌ 
விளக்கம்‌. 

ஸ்ரீ ஸஹஸ்ரநாமத்தில்‌ “ன: (ஸ்திர:) என்றதொரு 
திருநாமம்‌ உள்ளது. ஸ்தைர்யம்‌ என்ற குணம்‌ உடையவன்‌ 
எம்பெருமான்‌. ஆதலால்‌ ஸ்திரன்‌ எனப்படுகிறான்‌ என்கிறது 
ஸப்ரீஸஹஸ்ரநாமம்‌. பட்டப்‌ ர்க Riz:’ (அம்ருத்யு: ஸர்வத்ருக்‌ 
ஸிம்ஹ:) என்று ஆரம்பித்து ஊர (ஸுராரிஹா) என்றவரை 
ஸ்ரீந்ருஸிம்ஹாவதாரத்தைக்‌ குறிக்கும்‌ திருநாமங்கள்‌ என்று 
ஸ்ரீபட்டர்‌ அருளியுள்ளார்‌. இவற்றின்‌ நடுவில்‌ உள்ள “ஸ்திர: * 
என்ற திருநாமமும்‌ ஸ்ரீந்ருஸிம்ஹனைத்‌ தான்‌ குறிக்கிறது. இதற்‌ 
குப்‌ பட்டர்தரும்‌ விளக்கமும்‌ மிக அழகியதாகும்‌. அதாவது: - 

என்னார்‌ எனு fA: (தத்ஸந்தாநே ததபசார 
துர்விசால்யத்வாத்‌ ஸ்திர:) என்பதாகும்‌. இதன்‌ பொருளாவது: 
எம்பெருமானுடன்‌ ஸந்தாநம்‌- உடன்படிக்கை - அதாவது 
பரணாகதி செய்துவிட்டால்‌ - பிறகு அவனிடத்தில்‌ அபசாரப்‌ 
பட்டாலும்‌ ॥ரணாகதனை ஒரு போதும்‌ கைவிட மாட்டேன்‌ 
என்ற தன்‌ கொள்கையிலிருந்து நழுவாதவன்‌ என்பதேயாகும்‌. 

ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ திருவாட்டாற்று எம்பெருமான்‌ 
விஷயத்தில்‌ இந்த ஸ்தைர்யத்தை அநுபவிக்கிறார்‌. திரு வாட்‌ 
டாறு எம்பெருமான்‌ ஸ்ரீ லக்ஷமீந்ருஸிம்ஹன்‌ அடியனான என்‌ 
நெஞ்சில்‌ வந்து புகுந்து பின்‌ 'நிலைபேரான்‌ என்‌ நெஞ்சத்து 
எப்பொழுதும்‌” என்கிறார்‌ (10-6-6) . 

ஆக மரணாகதனை ஏற்றுக்‌ கொள்ளக்‌ கூடாது என்று மிகவும்‌ 
வேண்டியவர்கள்‌ தடுத்தாலும்‌ தன்‌ நிலையிலிருந்து அசையாம- 
லிருக்கை-ஸ்தைர்யம்‌, என்று ஸ்தைர்யத்திற்கு ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசி- 


கன்‌ அருளிய விளக்கம்‌. இதற்கு ப்ரமாணம்‌. 
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உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


'மித்ரபாவேந ஸம்ப்ராப்தம்‌ ந த்யஜேயம்‌ கதஞ்சந' என்ற 
ஸ்ரீராமாயண ஸ்லோகம்‌. 

இதுவரையில்‌ கூறப்பட்டுள்ள எம்பெருமானுடைய குணங்‌ 
களில்‌ ஸெளஸீல்யம்‌, வாத்ஸல்யம்‌, மார்தவம்‌, ஆர்ஜவம்‌, 
ஸெளஹார்தம்‌, ஸாம்யம்‌, காருண்யம்‌, மாதுர்யம்‌, காம்பீர்யம்‌, 
ஒளதார்யம்‌, சாதுர்யம்‌, ஸ்தைர்யம்‌ ஆதிய பன்னிரண்டு குணங்‌ 
கள்‌ பக்தர்களை ரக்ஷிப்பதில்‌ பயன்படக்‌ கூடியனவாகும்‌ 
என்கிறார்‌ ம்ருதப்ரகாஸறிகாசார்யர்‌. 

இனி அடுத்துள்ள தைர்யம்‌ டண்‌) என்ற குணத்தை அனுப 
விப்போம்‌. தைர்யம்‌-மெொளர்யம்‌ ள்‌ பராக்ரமம்‌ என்ற 
மூன்று குணங்கள்‌ பக்தர்களை ரக்ஷிப்பதின்‌ வகையான விரோதி 
களை ஒழிப்பதில்‌ பயன்படக்கூடியனவாகும்‌. 

விரும்பியதைக்‌ கொடுப்பதும்‌, விரோதிகளை ஒழிப்பதும்‌ 
ஆகிய இரண்டு அம்மாங்களும்‌ சேர்ந்தால்‌ தான்‌ ரக்ஷணம்‌ (ரக்ஷித 
தல்‌) முழுமை பெற்றதாகும்‌. 8ழே கூறிய பன்னிரண்டு குணங்கள்‌ 
பக்தர்கள்‌ விரும்பியதைக்‌ கொடுப்பதில்‌ பயன்படும்‌. தைர்யம்‌ 
முதலான மூன்று குணங்கள்‌ விரோதிகளை ஒழிப்பதில்‌ பயன்‌ 
படும்‌ என்ற பாகுபாட்டை உணரவேண்டும்‌. 


தைர்யத்திற்கு ஸ்ருதப்ரகாமமிகாசார்யர்‌ தரும்‌ விளக்கமாவது:- 

84. ண ஈனா என்‌ xf a | 

qT-* என்‌ ண?! எ | 

அதாவது தன்னை நோக்கி எதிரிகள்‌ வந்தபோதும்‌ 'பயம்‌' 
முதலான மாறுபாடில்லாதிருக்கை தைர்யம்‌. இவ்விஷயத்தில்‌ 
ப்ரமாண ஸ்லோகம்‌ இதிஹாஸ-புராணங்களில்‌ ஒன்றிலும்‌ 


கிடைக்கவில்லை. ஆகவே நாடகத்திலிருந்து ஒரு ஸ்லோகத்தை 
ப்ரமாணமாகக்‌ காட்டியுள்ளார்‌ இங்கு. 


110 


9. ஸ்தைர்யம்‌, தைர்யம்‌ 


அந்த ஸ்லோகம்‌ பின்வருமாறு: 


எர சோன்‌ போண்‌) ரர்‌ மிச: || 


கபோலே ஜாநக்யா: கரிகலபதந்தத்யுதிமுஷி 

ஸ்மரஸ்மேரம்‌ கண்டோடுமரபுலகம்‌ வக்த்ரகமலம்‌ | 

முஹு: பஸ்யந்‌ ஸ்ருண்வந்‌ ரஜநிசர ஸேநாகலகலம்‌ 

ஜடாசூடக்ரந்திம்‌ த்ருடயதி (ரசயதி) ரகூணாம்‌ பரிப்ருட:।| 

என்ற இந்த ம்லோகம்‌ ஹநுமந்‌ நாடகத்தில்‌ உள்ளது... 

இதன்‌ அர்த்தம்‌ - 

சூர்ப்பணகையின்‌ காது மூக்குகளை அறுத்தான்‌ ஸ்ரீராமன்‌. 
இதன்‌ விளைவாக கரன்‌ தூஷணன்‌ முதலாகப்‌ பதினான்காயிரம்‌ 
ராக்ஷஸர்களும்‌ திரண்டு ஸ்ரீராமனுடன்‌ போர்‌ செய்ய வந்து 
கூச்சலிடுகின்றனர்‌. இப்படி இவர்கள்‌ சண்டை செய்ய வரு 
வார்கள்‌ என்பதை ஸ்ரீராமன்‌ சற்றும்‌ எதிர்பார்க்கவில்லை. ஆயி 
னும்‌ இவர்களைக்‌ கண்டு ஸ்ரீராமன்‌ கலங்கவுமில்லை. எப்பொ 
முதும்‌ போலவே இருந்தான்‌. உடனே இவர்களுடன்‌ போருக்கு 
ஸித்தனாகிறான்‌. சடையில்‌ உள்ள முடிகளை யெல்லாம்‌ சரி 
செய்து தூக்கிக்‌ கட்டிக்‌ கொள்கிறான்‌. இவ்வாறு அலங்காரம்‌ 
செய்து கொள்வதற்குப்‌ பெரிய கண்ணாடி ஒன்று இருந்தால்‌ 
ஸெளகர்யமாயிருக்கும்‌. மயிர்களை ஒன்று விடாமல்‌ தூக்கிக்‌ 
கட்டிக்கொள்வது எளிதாயிருக்கும்‌. காட்டில்‌ கண்ணாடி ஏது? 
ஆயினும்‌ கண்ணாடி ஒன்று கிடைத்து விடுகிறது. அது தான்‌ 
ஸீதையின்‌ கன்னம்‌ (கபோலம்‌). 
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உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


ஸ்ரீராமன்‌ கூடவே இருப்பதால்‌ அவள்‌ புஷ்டியுடன்‌ இருக்‌ 
கிறாள்‌. ஆகையால்‌ கன்னங்கள்‌ இரண்டும்‌ சுருங்காமல்‌ சதைப்‌ 
பற்றுடன்‌ பளிச்சென்று விளங்குகின்றன. யானையின்‌ தந்தத்தைப்‌ 
பிளந்து எடுத்தாற்‌ போல்‌ ப்ரகாசிக்கின்றது இவளுடைய தாடை. 
இதில்‌ ஸ்ரீராமன்‌ தன்னுடைய முகத்தைப்‌ பார்க்கிறான்‌. புன்முறு 
வலும்‌ புளகமும்‌ கொண்டு தாமரை போல்‌ விளங்குகின்றது 
இவனுடைய முகம்‌. இதை ஸீதையின்தாடைப்‌ புறத்திலே அடிக்‌ 
கடி பார்க்கிறான்‌. காதுகளாலே ராக்ஷஸர்களின்‌ கூச்சலையும்‌ கேட்‌ 
கிறான்‌. இவ்வாறு செய்து கொண்டு தன்‌ ஜடையின்‌ மயிர்களின்‌ 
முடியை இறுக்கிக்‌ கட்டிக்‌ கொள்கிறான்‌ ரகுகுல திலகனான 
ஸ்ரீராமன்‌. J 


கழே தைர்யத்திற்குத்‌ தந்த விளக்கத்தை இந்த ஸ்லோகத்தில்‌ 
நன்கு காணலாம்‌. 

எதிரிகள்‌ தன்னுடன்‌ போரிடவந்தபோதும்‌ மாறுபடாம- 
லிருக்கை-தைர்யம்‌. இது தான்‌ இந்த தைர்யத்திற்கு விளக்கம்‌ ! 

சில இடங்களில்‌, மேற்கோளாகக்‌ காட்டும்‌ ஸ்லோகத்தை 
முழுமையாகக்‌ காட்டுவார்கள்‌ உரையாசிரியர்கள்‌. இல்லையேல்‌ 
முதலில்‌ உள்ள ஓரிருபதங்களைக்‌ காட்டி விடுவார்கள்‌. இங்கு 
முழுவதுமாகவோ, முதலில்‌ உள்ள பதங்களையோ எடுத்துக்‌ 
காட்டாமல்‌ ங்ருதப்ரகாமமிகா சார்யர்‌ லோகத்தின்‌ கடைசியில்‌ 
உள்ள அதாவது நான்கா வது பாதத்தில்‌ உள்ள சில பதங்களைக்‌ 
காட்டி இந்த ங்லோகத்தைக்‌ குறிப்பிடுகிறார்‌. 


ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌ இவர்‌ வழியிலேயே சென்று மேலும்‌ சில 
சேர்த்து தைர்யத்தை விளக்கி-இதற்கு ப்ரமாணமாக இந்த ஸ்லோ 
கத்தையே காட்டுகிறார்‌. அப்பொழுது 'கபோலே ஜாநக்யா: 
என்ற முதல்‌ பாதத்தில்‌ உள்ள இரண்டு பதங்களை மட்டும்‌ எடுத்து 
இந்த ங்லோகத்தைக்‌ குறிப்பிடுகிறார்‌. ங்ருதப்ரகாபமிகாசார்யர்‌ 
ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌ இருவருமே இந்த ஸ்லோகத்தை ப்ரமாண 
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9. ஸ்தைர்யம்‌; தைர்யம்‌ 


மாகக்‌ காட்டுகிறார்கள்‌. ஸ்ருதப்ரகா மமிகாசார்யர்‌- கடைசிப்‌ 
பதங்களையும்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌ முதலில்‌ உள்ள பதங்க 
ளையும்‌ கொண்டு எடுத்துக்‌ காட்டுகிறார்கள்‌ இந்த ஸ்லோகத்தை. 


பெரியவாச்சான்பிள்ளை பெரும்பாலும்‌ ஸ்ருதப்ரகா மிகா 
சார்யர்‌ காட்டும்‌ விளக்கத்தை அப்படியே பல: இடங்களில்‌ 
பின்பற்றுபவராயிருந்தும்‌ இந்த இடத்தில்‌ அதாவது தைர்யத்‌ 
திற்கு விளக்கம்‌ தருமிடத்தில்‌ முற்றிலும்‌ வேறாகவே சென்று 
விடுகிறார்‌. முன்பு சொன்ன “ஸ்தைர்யம்‌ என்ற குணத்திற்குக்‌ 
காரணமாக இந்த தைர்யத்தை விளக்குகிறார்‌. அதாவது “அதுக்கு 
அடியான நெஞ்சின்‌ திண்மை” என்பதாகும்‌. அதுக்கு- ஸ்தைர்யத்‌ 
திற்கு- ஆஸ்ரிதர்களை ரக்ஷிப்பதாகக்‌ கொண்ட ப்ரதிஜ்ஞையைக்‌ 
கைவிடாமலிருக்கைக்குக்‌ - காரணமான மனஉறுதி தான்‌ தைர்யம்‌ 
என்கிறார்‌ இவர்‌. 

தான்‌ கொண்ட ப்ரதிஜ்ஞையைக்‌ கைவிடாமல்‌ நிறைவேற்‌ 
றும்‌ போது பல இடையூறுகள்‌ நேரிடும்‌. அவற்றைக்‌ கண்டு 
அஞ்சாமலும்‌ நிலைகுலையாமலும்‌ இருக்க வேண்டும்‌. அதற்கு 
இன்றியமையாதது மனஉறுதியே யாம்‌. ஆகவே ஸ்தைர்யத்தை 
நிலைப்படுத்த உதவுவது இந்த தைர்யம்‌. 

ஸெளமரீல்யம்‌ முதல்‌ இது வரையிலான பதின்மூன்று குணங்‌ 
கள்‌ பக்தரக்ஷணத்திற்குப்‌ பயன்படும்‌. பொளர்யம்‌ (Ata) 
பராக்ரமம்‌ என்ற அடுத்த இரண்டு குணங்கள்‌ பக்தர்களின்‌ 
விரோதிகளை அழிக்க உதவும்‌ என்ற பாகுபாடு பெரியவாச்சான்‌ 
பிள்ளை காட்டியதாகும்‌. 

ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌ இந்த மஹாகுணத்தை பல வகைகளில்‌ 
விளக்கிக்‌ காட்டுகிறார்‌. 
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உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


ள்ளார்‌ ணா ண ள்‌ னள ளா 


14. 


ன்‌: ண்றினி எர ண ணிள்ய 
ஏங்‌ கண்‌! என ர்‌ என்‌ எ 
ஊர்மி; | 

னனர எ விரி னான்‌ | 


ஊண்ணள்‌ எண்ணா ளன அன்‌ ara | ணா 
க்ளா! ஊர | வன்‌ 


ண்‌ எண Tad usaf ள்ளி வின்‌ 
ஏ: | 

மிக வேண்டியவர்களைப்‌ பிரிய நேர்ந்தாலும்‌ தான்மேற்‌ 
கொண்ட ப்ரதிஜ்ஞையைக்‌ கைவிடாமலிருக்கை தைர்யம்‌. ஸ்ரீ 
ராமாவதாரத்தில்‌ எம்பெருமானே 'அப்யஹம்‌ ஜீவிதம்‌ ஜஐஹ்யாம்‌” 
என்ற ங்லோகத்தினால்‌ என்‌ ப்ராணனையே விட நேர்ந்தாலும்‌, 
ப்ராணனைவிடச்‌ சிறந்தவளான சதையை விட நேர்ந்தாலும்‌, 
இவளை விட வேண்டியவனான தம்பி லக்ஷ்மணனையே விட 
நேர்ந்தாலும்‌ நான்‌ மேற்‌ கொண்டதான 'ஆஸ்ரயித்தவர்களைக்‌ 
காப்பாற்றுவேன்‌” என்ற ப்ரதிஜ்ஞையை ஒரு நாளும்‌ கைவிட 
மாட்டேன்‌. அதிலும்‌ ப்ராஹ்மணர்களுக்காகச்‌ சொன்ன ப்ரதிஜ்‌ 
ஞையை ஒரு போதும்‌ விட மாட்டேன்‌” என்று இந்த தைர்யத்தை 
வெளியிட்டான்‌. மிகமிக வேண்டியவர்களை விட நேர்ந்தாலும்‌ 
மேற்கொண்ட ப்ரதிஜ்ஞையை விடாமலிருக்கை என்ற தைர்யம்‌ 
இதனால்‌ எம்பெருமானிடம்‌ வெளிப்படை. | 

இதில்‌ ஒரு கேள்வி:- 

பாரத யுத்தத்தில்‌ கண்ணன்‌ 'தான்‌ ஆயுதம்‌ எடுப்பதில்லை 
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9. ஸ்தைர்யம்‌, தைர்யம்‌ 


என்று ப்ரதிஜ்ஞை செய்தானே! முடிவில்‌ அது என்ன ஆயிற்று? 
கையில்‌ சக்ராயுதம்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டு ஸ்ரீபீஷ்மரை வதம்‌ செய்ய 
முற்பட்டானே. இதனால்‌ ஆயுதம்‌ எடுக்கமாட்டேன்‌ என்ற 
எம்பெருமானுடைய ப்ரதிஜ்ஞைக்கு பங்கம்‌ ஏற்பட்டு விட்ட 
தன்றோ! இது மிகவும்‌ ப்ரஸித்தமாயிற்றே. இப்படி யிருக்க 
பங்கப்படாத. ப்ரிஜ்னஞையை உடையவன்‌ என்பது எப்படி 
நிலைக்கும்‌? என்பதே அந்தக்‌ கேள்வி. 

இதற்குப்‌ பதில்‌: 

இந்தக்‌ கேள்வியை ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகனே எடுத்துக்‌ காட்டி 
இதற்கு உரிய ஸமாதானத்தையும்‌ காட்டியருளுகிறார்‌. சுயநலத்‌ 
திற்காக, அதாவது தன்னுடைய லாபத்திற்காக, தான்‌ கொண்ட 
ப்ரதிஜ்ஞையை விட்டால்‌ தான்‌ தோஷம்‌. இங்கு “ஆயுதம்‌ எடுக்க 
மாட்டேன்‌” என்ற ஸ்ரீகிருஷ்ணன்‌ இதற்கு மாறாகத்‌ தான்‌ கையில்‌ 
ஆயுதம்‌ எடுத்தது தன்‌ பக்தரான ஸ்ரீ பீஷ்மாசார்யருடைய ப்ரதிஜ்‌ 
ஞையை ஸத்யமாக்குவதற்காகத்‌ தான்‌. அதாவது “ஆயுதம்‌ எடுக்க 
மாட்டேன்‌ என்ற ஸ்ரீக்ருஷ்ணனை நான்‌ ஆயுதம்‌ எடுக்கும்படிப்‌ 
பண்ணுகிறேன்‌” என்று ஸ்ரீபீஷ்மர்‌ ப்ரதிஜ்ஞை செய்திருந்தார்‌. 
இதை நிறைவேற்றுவதற்காகத்‌ தான்‌: ஸ்ரீக்ருஷ்ணன்‌ தன்‌ 
திருக்கையினால்‌ ஆயுதம்‌ எடுத்தது. 

தன்‌ ப்ரதிஜ்ஞையைக்‌ குலைக்காமல்‌-கைவிடாமல்‌ பக்தர்‌ 
களை ரக்ஷிப்பது ஒரு, விதம்‌. இது ஸ்ரீராமாவதாரத்தில்‌ நடந்தது. 

தன்னுடைய ப்ரதிஜ்ஞையைக்‌ கைவிட்டு பக்தர்கள்‌ செய்த 
ப்ரதிஜ்ஞையை நிறைவேற்றி அவர்களை ரக்ஷிப்பது மற்றொரு 
வகை. இது ஸ்ரீக்ருஷ்ணாவதாரத்தில்‌. 

இந்த ஸ்ரீக்ருஷ்ணனே த்ரெளபதியிடம்‌ கூறுகிறான்‌ - 

அம்மா! த்ரெளபதியே! ஆங்ரயித்தவர்களை நான்‌ ஒரு 
போதும்‌ கைவிடமாட்டேன்‌, இது ஸதீயம்‌' என்றான்‌. 'நீ ஏலாப்‌ 
பொய்கள்‌ உரைப்பவனாயிற்றே, உன்‌ வார்த்தையை நம்பலாமா' 
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என்று த்ரெளபதி கேட்க, ஸ்ரீ க்ருஷ்ணனும்‌ “த்ரெளபதியே! என்‌ 
வார்த்தையை நம்பு. என்‌ வார்த்தை- ப்ரதிஜ்ஞை ஒருக்காலும்‌ 
பொய்யாகாது. அந்தரிக்ஷ லோகமே 8ழே விழுந்தாலும்‌ விழும்‌, 
பூமியானது வெடித்தாலும்‌ வெடிக்கும்‌; இமயமலைதூள்தூளாகச்‌ 
சிதறினாலும்‌ சிறதலாம்‌; ஸமுத்ரம்‌ வற்றினாலும்‌ வற்றலாம்‌. 
ஆனால்‌ என்‌ வார்த்தை ஒரு நாளும்‌ பொய்யாகாது - வீணாகாது” 
என்றான்‌. 

ஸ்வய நலத்திற்காகத்‌ தன்‌ ப்ர[திஜ்ஞையை ஒரு போதும்‌ கை 
விடமாட்டான்‌ எம்பெருமான்‌. ஆனால்‌ அதே ஸமயத்தில்‌ 
பக்தனை ரக்ஷிக்கவேண்டித்‌ தன்‌ ப்ரதிஜ்ஞையைக்‌ கை விட்டா 
லும்‌ விடுவான்‌ என்று கொண்டால்‌ முரண்பாடு ஏதும்‌ கிடையாது. 
ஆகையால்‌ ஸ்ரீக்ருஷ்ணன்‌ ஒரு ஸமயம்‌ தன்‌ ப்ரதிஜ்ஞையைக்‌ கை 
விட்டமைக்கும்‌ 'தன்‌ ப்ரதிஜ்ஞை ஒரு போதும்‌ பொய்யாகாது” 
என்று கூறும்‌ வார்த்தைக்கும்‌ பரஸ்பர விரோதம்‌ கிடையாது. 

இப்படி ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேசிகன்‌ தைர்யத்தைச்‌ சிறப்பாக 
விளக்கிக்‌ காட்டி விட்டு ஸ்ருதப்ரகாமமிகாசார்யர்‌ காட்டிய வழி 
யில்‌ மேலும்‌ சுவைபட இந்த தைர்யத்தை விளக்கிக்‌ காட்டி 
யருளுகிறார்‌. 


பலம்‌ வாய்ந்த எதிரி எதிர்பாராமல்‌ வந்து நிற்கும்‌ போதும்‌ 
அலக்ஷ்யபாவத்துடன்‌ கலங்காத, த்ருடமான அதாவது உறுதி 
கொண்ட மனம்‌ படைத்திருக்கை - தைர்யம்‌. கரன்‌ தூஷணன்‌ 
முதலாகப்‌ பதினான்கு ஆயிரம்‌ ராக்ஷஸர்கள்‌ எதிரிகளாக வந்த 
போதும்‌, அலக்ஷ்ய பாவத்துடன்‌ சிறிதும்‌ கலங்காமல்‌ உறுதியான 
மனப்பான்மையுடன்‌ பளபளவென்று விளங்கும்‌ ஸீதையின்‌ 
தாடைப்‌ புறத்தில்‌ தன்‌ முகத்தைப்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டு ஜடையை 
முடி போட்டுக்‌ கொண்டிருந்தானே ஸ்ரீராமன்‌, இது தான்‌ இந்த 
தைர்யத்திற்கு விளக்கம்‌. ்‌ 


116 


9. ஸ்தைர்யம்‌, தைர்யம்‌ 


ராவணன்‌ உயிருடன்‌ இருக்கிறான்‌. மிகுந்த பலம்‌ வாய்ந்தவன்‌ 
அவன்‌. ஸமுத்ரத்தை இன்னும்‌ தாண்டவும்‌ இல்லை. இப்படிப்‌ 
பல சிக்கல்கள்‌ நிறைந்திருக்கும்‌ போதும்‌ ஸமுத்ரத்தின்‌ வடக்குக்‌ 
கரையில்‌ தன்னை மாரணம்‌ அடைந்த ஸ்ரீவிபீஷணனை 
லங்காதிபதியாக முடி சூட்டுவித்தானே ஸ்ரீராமன்‌. இதுவும்‌ 
தைர்யத்திற்குச்‌ சிறந்த எடுத்துக்காட்டு. 
என்‌ 4 af, எனா எண்ணை 
ஊன எ ன எ ணன்‌ எ | 
உண்ண: எர என கண்னை: 
Teas கரிர்‌ fe faster ௭0 ப 
அப்திம்‌ ந தேரித ந ஜிக்யத ராக்ஷளேந்த்ரம்‌ 
நைவாஸ்ய ஜஜ்ஞித யதா ச பலாபலம்‌ த்வம்‌ | 
நிஸ்ஸம்றய: ஸபதி தஸ்ய பதே5ப்யஷிஞ்ச: 
தஸ்யாநுஜம்‌ கதமிதம்‌ ஹி விபீஷணஞ்ச? ॥॥ 
எம்பெருமானே! நீ மனுஷ்ய வேஷம்‌ பூண்டு ஸ்ரீராமனாக 
அவதரித்துள்ளாய்‌, ஆனால்‌ நீ செய்யும்‌ செயல்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ 
மனுஷ்ய சக்திக்கு மீறியதாயிருக்கிறதே. உன்னை ப்பது 
அடைந்தான்‌ விபீஷணன்‌. ஸழுத்ரத்தைத்‌ தாண்ட வேண்டும்‌; 
ராவணனுக்குள்ள பலத்தை அல்லது பலமில்லாமையை அறிய 
வேண்டும்‌, ராவணனை வெல்ல வேண்டும்‌. இவ்வளவும்‌ செய்த 
பிறகுதானே அவனுடைய ஸ்தாநத்தில்‌ அவன்‌ தம்பிக்கு 
முடிசூட்ட வேண்டும்‌; கழே கூறியவற்றுள்‌ ஒன்றையுமே செய்ய 
வில்லை. இப்படியிருக்கும்போது கொஞ்சமும்‌ ஸந்தேஹமின்றி 
அதாவது விபீஷணனுக்குச்‌ சூட்டும்‌ முடி நிலைத்திருக்குமா? 
இராதா? என்ற ஸந்தேஹம்‌ சிறிது மின்றி ராவணன்‌ தம்பியான 
விபீஷணனை தன்னை சரணம்‌ அடைந்த உடனேயே லங்கைக்கு 
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அரசனாக முடி சூட்டினாயே! இது எப்படி? என்று எம்பெருமா 


னுடைய தைர்யகுணத்தை வியந்து. பாராட்டுகிறார்‌.ஸ்‌வாமி. 


கூரத்தாழ்வான்‌ தாமியற்றிய அதிமானுஷஸ்தவத்தில்‌. 


இது வரை ஸ்தைர்யத்திற்கும்‌ தைர்யத்திற்கும்‌ தனித்தனியே 
லக்ஷணம்‌ வகுத்துக்‌ காட்டி விவரித்துள்ளனர்‌ முன்னோர்கள்‌. 

இவையிரண்டு லக்ஷ்ணங்களையும்‌ மாற்றியும்‌ இரண்டுக்கும்‌ 
கூறலாம்‌. அதாவது ஸ்தைர்யத்திற்குத்‌ தந்த லக்ஷணம்‌, விளக்கம்‌ 
இவற்றை தைர்யத்திற்கும்‌, தைர்யத்திற்குத்‌ தந்த லக்ஷணம்‌, 
விளக்கம்‌ இரண்டையும்‌ ஸ்தைர்யத்திற்குமாக மாற்றியும்‌ தரலாம்‌ 
என்கிறார்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌. இரண்டுக்கும்‌ இரண்டும்‌ 
பொருந்தும்‌. ஆகையால்‌. 

திருவாய்மொழி 2-7-11வதான ' பற்பநாபன்‌ உயர்வற உயரும்‌ 
பெருந்திறலோன்‌' என்ற பாசுரத்தின்‌ வ்யாக்யானமான 
அடையவளைந்தான்‌ அரும்பத உரையில்‌ தைர்யத்திற்கு 
விளக்கம்‌ தரும்‌ முன்காட்டிய 'கபோலேஜாநக்யா' என்ற ஹநுமந் 
நாடக ஸ்லோகம்‌, மொளர்யாதிகளுக்கு லக்ஷணமாக எடுத்துக்‌ 
காட்டப்பட்டுள்ளது காணத்‌ தக்கதாகும்‌. 

ஆகையால்‌ தோஷம்‌ இல்லாத இடங்களில்‌ ஒன்றுக்குச்‌ 
சொன்ன லக்ஷ்ணத்தை மற்றொன்றுக்காக மாற்றிச்‌ சொல்லலாம்‌ 
என்பது இதனால்‌.ஏற்படுகிறது. 

ஆக மரண்யனான எம்பெருமானிடத்தில்‌ உள்ள இந்த 
ஸ்தைர்யம்‌, தைர்யம்‌ என்ற. இரண்டு குணங்களைக்‌ கண்டு 
ஸரணாகதரான நாம்‌ சிந்தையின்றி இருக்கலாம்‌ என்பதற்காக 
இவற்றுக்கு இவ்வளவு விளக்கங்கள்‌. 
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10. மெளர்யம்‌, பராக்ரமம்‌ 


se Wd wae: ணக TEA | 

எணனிளளா கண்‌ ண்ளானி ॥ 
ஊண்‌ Fre Treat எண fie | 
ET ளா; ரா எழும்‌ எனா Il 


அத ரெொளர்யம்‌ பகவத: விக்ரம: ச குணாவுபெள | 
பக்த ப்ரத்யர்த்திநாமமாய கல்பேதே இதி மாநிதெள | 
அதஸ்தெள விஸ்தரேணாத்ர ப்ரோக்தெள Pera | 
புத்வா ஜநா: ப்ரபத்யேரந்‌ றரண்யம்‌ பக்தவத்ஸலம்‌ ॥ | 
மரணாகதிகத்யத்தில்‌ வதை யம்‌ அதல்‌ ட்டு ர்‌ 
ளுக்குப்‌ பின்‌ இடம்‌ பெறுவன ௮ (ஸொளர்யம்‌), பராக்ரமம்‌ 
என்றெ இரண்டு குணங்கள்‌. 

ம்ருதப்ரகாபமிகாசார்யர்‌:-, 

ர னரா ள்சீர | (ஸ்வக்ருஹே இவ பரபலே 
ப்ரவேயஸாமர்த்யம்‌ மெளர்யம்‌) “தன்‌ வீட்டில்‌ அறன்‌ வக 
தடையின்றி நுழைவது போல்‌ பகைவரின்‌ கதக்‌ 
தயக்கமும்‌ - தடையுமின்றி நுழையும்‌ ஆற்றல்‌ பெ 
என்கிறார்‌. 

என ஏன னாகி எரா: (ப்ரவேமே ஸதி தந்நிரஸந 
கெளமலம்‌-பராக்ரம:) அதாவது தயக்கமும்‌- தடையும்‌ இன்றிப்‌ 
பகைவர்‌ ஸைந்யத்தில்‌ புகுவது மட்டும்‌ போதாது. அவ்வாறு 
நுழைந்து. பகைவர்களை அழிப்பதற்கு உரிய த்க்‌ 

வேண்டும்‌. இதுதான்‌ பராக்ரமம்‌. ஸ்ரீராமன்‌ ராக்ஷ்ஸர்களுடை 
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ஸைநீயத்தில்‌ தயக்கம்‌-தடை ஏதுமின்றி புகுந்தது மட்டு 
மல்லாமல்‌ அவர்களை அழித்தான்‌ அன்றோ? 


foe fr Aad Turd எண்ன | 
என்‌ THOT ற: எ எஸ்‌ எண ப 
சிந்நம்‌ பிந்நம்‌ ரைர்‌ தக்தம்‌ ப்ரபக்நம்‌ ஸஸ்த்ரபீடிதம்‌ | 
- பலம்‌ ராமேண தத்ருற-: ந ராமம்‌ ஸ்ரீக்ரகாரிணம்‌ ॥॥ 


ராக்ஷ்ஸர்களுடைய ஸைந்யத்தில்‌ புகுநீத ஸ்ரீராமன்‌ அந்த 
ஸேனையை அம்புகளால்‌ வெட்டினான்‌; பிளந்தான்‌; கொளுத்தி 
னான்‌; நன்கு உடைத்தான்‌. அங்குள்ளவர்கள்‌ இப்படி நிலை 
குலைந்திருக்கும்‌ ராக்ஷஸ்ஸேனையைத்தான்‌ கண்டனர்‌. இவ்வள 
வையும்‌ ஒரு நொடியில்‌ மிக்க விரைவுடன்‌ செய்த ஸ்ரீராமனைக்‌ 
காணவேயில்லை என்று ஸ்ரீராமனுடைய பராக்ரமத்தை ஸ்ரீராமா 
யணம்‌ யுத்தகாண்ட ஸ்லோகம்‌ (94-24) விளக்குகின்றது. இவ்‌ 
வாறு மெளர்யம்‌ பராக்ரமம்‌ என்ற இந்த இரண்டு குணங்க 
- ளுக்கும்‌ சேர்த்து இலக்கணம்‌ காட்டியுள்ளார்‌. 
பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை:- 


..., மொளர்யம்‌. ஆஸ்ரித விரோதிகளைஅழியச்செய்ய வல்லவனா 
யிருக்கை. அதாவது தன்னை ஆஸ்ரயித்தவர்களுக்கு விரோதம்‌ 
செய்பவர்களை அழிப்பதில்‌ வல்லவனாயிருக்கை மொளர்யம்‌. 
பராக்ரமம்‌:- அளவற முடுகினாலும்‌ வினை செய்ய வல்லவனா 
யிருக்கை. அதாவது அளவில்லாதபடி யுத்தம்‌ செய்ய நேரிட்‌ 
டாலும்‌ யுத்தம்‌ செய்ய வல்லவனாயிருக்கை. 

ஆலஸ்ரித விரோதிகளை அழிக்க வல்லவனாயிருந்தாலும்‌ 
யுத்தம்‌ நேர்ந்தால்‌ அஞ்சி ஓடுபவனாயிருந்தால்‌ அப்படிப்‌ பட்டவ 
னுக்கு மெளர்யம்‌ இல்லை. இவ்வாறின்றி அளவில்லாதபடி 
போர்செய்ய நேர்ந்த போதும்‌ போர்‌ செய்ய வல்லவனாயிருக்கை 
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பராக்ரமம்‌ என்று மெளர்யம்‌-பராக்ரமம்‌ இரண்டுக்கும்‌ விளக்‌ 
கம்‌ தந்துள்ளார்‌. 

மீண்டும்‌ பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளையே-தைர்யம்‌- பொளர்யம்‌, 
பராக்ரமம்‌ என்ற இந்த மூன்று குணங்களுமே எதிரிகளை 
அழிப்பதற்குப்‌ பயன்படுபவை என்று இம்மூன்றையும்‌ ஒன்று 
சேர்த்து மற்றோர்‌ வகையில்‌ விளக்குகிறார்‌. 


தைர்யம்‌:- மூலபலே ஸந்நிஹிதே$ பி பூர்வக்ஷணாத்‌ ந தத்வம்‌ 
ராவணனுடைய மூலபலமே ஸ்ரீராமனுடன்‌ போரிட நெருங்கி 
விட்ட போதும்‌ இது நெருங்காத போது பூர்வகூஷணத்தில்‌ எவ்‌ 
வாறு அச்சம்‌ சிறிதுமின்றி இருந்தானோ அப்படியே இப்பொழு 
தும்‌ இருந்தான்‌. இது தைர்யத்தினால்‌ தான்‌ ஏற்பட்டது. 

பெொளர்யம்‌:- அவ்வளவன்றிக்கே-அநுகூலே இவ தத்‌ பல 
ப்ரவேஸநம்‌. அதாவது மூல பலம்‌ நெருங்கியபோதும்‌ முன்‌ 
போல்‌ சிறிதும்‌ அச்சம்‌ இல்லாமல்‌ இருந்தான்‌ என்பது மட்டு 
மல்லாமல்‌ தனக்கு வேண்டியவர்களின்‌ குழுவில்‌ நுழைவது 
போல்‌ அந்த மூல பலத்திலும்‌ நுழையும்‌ ஸாமர்த்யம்‌ உடையவ 
னாயுமிருந்தான்‌. அந்த ஸாமர்த்யம்‌ தான்‌ பெளர்யம்‌ ஆகும்‌. 


பராக்ரமம்‌:- ‘yeat i, foe fe என்ற | (ப்ரஹர்த்தா ௪ 
சிந்நம்‌ பிந்நம்‌ மரைர்தக்தம்‌) அதாவது பகைவர்களின்‌ தத்தத்‌ 
குள்‌ புகுகின்றவனாய்‌, பகைவர்களை நன்கு அமசன்றனனால்‌ 
என்றபடி இருக்கை- பராக்ரமம்‌. ராக்ஷஸ ஸைந்யத்தில்‌ புகுந்து 
முன்‌ காட்டியபடி பகைவர்களை வெட்டியும்‌ பிளந்தும்‌ கொளுத்‌ 
தியும்‌, உடைத்தும்‌ அழித்தான்‌ அன்றோ! அந்த ஆற்றல்‌ பராக்ரமம்‌ 
எனப்படும்‌ என்று தைர்யம்‌-மெளர்யம்‌-பராக்ரமம்‌ என்ற மூன்று 
குணங்களுக்கும்‌ கொஞ்சம்‌ வேற்றுமை தந்து விளக்கம்‌ 
செய்கிறார்‌ பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை. 
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தைர்யம்‌. பெரும்படை போரிட நெருக்‌ ம்‌ அ 
பஸ்‌ நருங்யெபோதும்‌ அஞ்சா 


மொளர்யம்‌, அந்தப்‌ பெரும்‌ படையின்‌ நடுவே நண்பர்களின்‌ 
திரளில்‌ நுழைவது போல்‌ நுழையும்‌ ஆற்றல்‌. 


பராக்ரமம்‌. நுழைந்த பின்‌ பகைவர்களை உருக்‌ i 
அழிக்கும்‌ ஆற்றல்‌. ல்ல பெத்து 
என்ற முறை அறியவேண்டும்‌ இங்கு. 
“பற்பநாபன்‌ உயர்வற உயரும்‌ பெருந்திறலோன்‌”” 
(திருவாய்மொழி 2-7-11) 
என்று பாசுரத்தின்‌ வ்யாக்யானத்தில்‌ அடைய வளைந்தான்‌ 
அரும்பத உரையில்‌ 'மெளர்யம்‌-வீர்யம்‌- பராக்ரமம்‌ என்ற 
மூன்று குணங்கள்‌ பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை காட்டிய முறையில்‌ 
சறறு மாறுபாட்டுடன்‌ விளக்கப்பட்டுள்ளன. பக்‌ 
1) பூர்வக்ஷ்ணே ஸ்ம்‌ i க; ரச 
்‌ ருதிரஹிதம்‌ மாத்ரு ஸேநாயாம்‌: 
அதயாஸந்நாயாமபி அபீருத்வம்‌ மெளர்யம்‌. ஹண்ட்‌ 
அதாவது இப்படி ஒரு பகைவரின்‌ பெரும்‌ படை நெருங்கும்‌ 
ல முன்‌ க்ஷணத்தில்கூட நினைக்கவில்லை. அப்படியிருக்க 
கப்‌ பெரிய பகைவரின்‌ படை ஒன்று மிகவும்‌ நெருங்கி வந்த 
போதும்‌ அஞ்சாதிருக்கை பொளர்யம்‌. 


2) மாத்ருஸேநாயாம்‌ ஸ்வஸேநாயாமிவ ப்ரவேஷ்ட்‌ ருத்வம்‌- 
வீர்யம்‌. அதாவது தன்னுடைய ஸேனையில்‌ புகுவது போல்‌ 
பகைவர்களுடைய ஸேனையிலும்‌ தயக்கமின்றிப்‌ புகுந்‌. 
செல்லும்‌ ஆற்றல்‌ வீர்யம்‌. டத 

3) பற்கள்‌ ள்ல அக்ஷதத்வேந பரஸம்ஹர்த்ருத்வம்‌- பராக்ரம: 
அதாவது தான அடிபடாமலிருந்து கொண்டு பிறரை அழிக்கும்‌ 
ஆற்றல்‌ பராக்ரமம்‌ ஆகும்‌. 
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. 1) முந்தைய க்ஷணத்தில்‌ கூட இவ்வாறு நினைக்க முடியாத 
படி, பகைவர்களின்‌ பெரும்படை மிக நெருங்கி வந்தபோதும்‌ 
அச்சமின்றியிருக்கை பொளர்யம்‌. 

2) பகைவர்களின்‌ ஸேனையில்‌, தன்னுடைய ஸேனையில்‌ 
புகுவது போல்‌ தயக்கமின்றிப்‌ புகுந்து செல்லும்‌ ஆற்றல்‌ வீர்யம்‌. 

3) தான்‌ கொஞ்சமும்‌ அடிபடாமலிருந்து கொண்டு பகைவர்‌ 
களை அழிக்கும்‌ ஆற்றல்‌ பராக்ரமம்‌ . 

என்ற முறையில்‌ இங்கு இந்த பொளர்யம்‌, வீர்யம்‌, பராக்ரமம்‌ 
என்ற மூன்று குணங்களை அறிய வேண்டும்‌. 

இம்மூன்றுள்‌ ஒவ்வொன்று மட்டும்‌ தனித்து வந்தால்‌ 
அப்பொழுது அதன்‌ விளக்கம்‌ சற்று மாறுபடும்‌. 

“ரிச்‌ என்‌ ஏ; (மெளர்யம்‌ தேஜோ த்ருதி:) என்ற ஸ்ரீ தோ 
(18-43) ஸ்லோகத்தில்‌, பொளர்யம்‌ என்ற குணம்‌ வீர்யம்‌- 
பராக்ரமம்‌ என்ற இரண்டு குணங்களுடன்‌ சேராமல்‌ தனித்து 
வந்துள்ளது. அங்கு ஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌ 
காரி (மொளர்யம்‌-யுத்தே நிர்பயப்ரவேம ஸாமர்த்யம்‌) 
அதாவது யுத்தத்தில்‌ அச்சம்‌ சிறிதுமின்றிப்‌ புகுந்து செல்லும்‌ 
ஆற்றல்‌ - மெளர்யம்‌ என்று பொதுவாக விளக்கம்‌ தந்துள்ளார்‌. 

இப்படிப்‌ பலவகைகளில்‌ தந்துள்ள விளக்கங்கள்‌ சில வகை 
களில்‌ வேறுபட்டும்‌ பல வகைகளில்‌ ஒன்றுபட்டும்‌ இருப்பதைக்‌ 
கண்டு ரஸிக்கவேண்டும்‌. 

எம்பெருமானுடைய இந்த பொளர்யம்‌-வீர்யம்‌- பராக்ரமம்‌ 
ஆகிய இந்த மூன்று குணங்களும்‌ ஆஸ்ரிதர்‌ களுடைய விரோதி 
களைப்‌ போக்கவல்லன என்றார்கள்‌ பூர்வர்கள்‌. இதை அநுஸந்‌ 
தாநம்‌ செய்யும்‌ போது. ஆஸ்ரிதர்கள்‌ நம்முடைய விரோதிகள்‌ 
தொலைவது திண்ணம்‌ என்று நிச்சயித்துச்‌ சிறிதும்‌ பயமின்றி 
இருப்பார்கள்‌. 
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ஆசார்ய ஹ்ருதயம்‌ 174வது சூர்ணிகை (வாக்யம்‌) இந்த 
விஷயத்தை விளக்கிக்‌ காட்டுகிறது. அதாவது:- 

''மஹாமதிகள்‌ அச்சங்கெட்டு அமரும்‌ மெளர்யாதிகள்‌ 
சிற்றாற்றிலே கொழிக்கும்‌. :' ச 


மஹாமதிகள்‌-சிறந்த புத்தி உள்ளவர்கள்‌. அவர்கள்‌ யார்‌ 
தெரியுமா, எம்பெருமானுடைய ஸெளகுமார்யம்‌ (மென்மை) 
ஸெளந்தர்யம்‌ (அழகு) முதலான குணங்களைக்‌ கண்டு எம்டிபரு 
மானுக்கு எந்தத்‌ தீங்கு வந்து விடுமோ என்று, அவனுடைய ஸர்வ 
வல்லமை, ஸர்வ ரக்ஷ்கத்‌ தன்மை முதலியவற்றை மறந்து 
கலங்குகின்ற பகவத்‌ ங்ரேஷ்டர்கள்‌ தான்‌ இங்கு மஹாமதிகள்‌ 
என்று கூறப்படுகிறார்கள்‌. 


எம்பெருமான்‌ ஸர்வரக்ஷகன்‌, ஸர்வ மாக்தன்‌ என்று தெளிவு 
நல்லறிவு-தத்த்வஜ்ஞானம்‌ உடையவர்கள்‌ இங்கு மஹாமதிகள்‌ 
அல்லர்‌. பின்‌? தத்த்வத்தை- உண்மைநிலையை மறந்து, நம்மைப்‌ 
போல்‌ அவனை (எம்பெருமானை) அறியாதவனாகவும்‌ அமமக்த 
னாகவும்‌ ப்ரமித்து அவனுக்கு என்ன தீங்கு நேரிடுமோ? என்று 
அறிவு கலங்கி நிற்பவர்கள்‌ தான்‌ இங்கு மஹாமதிகள்‌ என்னப்‌ 
படுகிறார்கள்‌. 

ஸ்ரீக்ருஷ்ணனை எம்பெருமான்‌ என்றும்‌ அவன்‌ ஸர்வஜ்ஞன்‌, 
வர்க்க என்றும்‌ நன்றாக அறிந்துள்ள விதுரன்‌, துர்யோத 
னன்‌ தன்‌ ஸபையில்‌ பொய்யானதொரு ஆஸநம்‌ தந்து அதில்‌ 
கண்ணனை அமரச்‌ செய்து குழியில்‌ வீழ்த்தியதை நேரில்‌ கண்ட 
பிறகு தன்‌ வீட்டிற்கு வந்து அங்குள்ள தன்‌ ஆஸனத்தில்‌ ஸ்ரீக்ருஷ்‌ 
ணன அமர வந்தபோது அந்த ஆஸநத்தைக்‌ தட்டிப்‌ பார்த்து 
ஒடியாமல்‌ இருக்குமா! என்பதை ஆராய்ந்து அறிந்த பிறகே அதில்‌ 
அவனை (ஸ்ரீக்ருஷ்ணனை) அமரச்செய்தான்‌. 


“ஸம்ஸ்ப்ருமமந்‌ ஆஸநம்‌ மெளரே: விதுரஸ்ஸ மஹாமதி:? 


124 


பொளர்யம்‌, பராக்ரமம்‌ 


ஆஸநத்தைத்‌ தொட்டுப்‌ பார்த்த மஹாமதியான விதுரன்‌ என்று 
கூறுகிறது மஹாபாரதம்‌. கலங்கியிருக்கும்‌ இந்த நிலையில்‌ 
ஸ்ரீவிதுரனை மஹாமதி:-சிறந்த அறிவுடையவன்‌ என்று வ்யாஸர்‌ 
சிறப்பித்துக்‌ கூறுவதிலிருந்து இந்த அர்த்தத்தை அறியலாம்‌. 
பூர்வர்கள்‌ வ்யாக்யானம்‌ செய்யும்‌ போது மஹாமதிகள்‌ 
என்பதற்கு அறிவுகேடர்‌ என்றே பொருள்‌ கூறியுள்ளனர்‌. ஸ்ரீ 
விதுரனுக்கு வந்துள்ள கலக்கம்‌ அஜ்ஞானத்தினால்‌ ஏற்பட்ட 
தன்று. எம்பெருமானுடைய மென்மை முதலான குணங்களை 
நேரில்‌ அனுபவித்தறிந்தமையால்‌ தான்‌ இந்த கலக்கம்‌. இந்த 
மாதிரி கலக்கம்‌ உடைய மஹாமதிகளுக்கு உண்டாகும்‌ பயம்‌ 
அதாவது “எம்பெருமானுக்கு என்ன நேரிடுமோ?” என்ற அச்சம்‌, 
எம்பெருமானுடைய மொளர்யம்‌ முதலான குணங்களை 
அநுஸந்திக்க, அகலும்‌. 

இந்த மெளர்யம்‌, வீர்யம்‌, பராக்ரமம்‌ என்ற குணங்கள்‌ 
திருச்செங்குன்றூரில்‌ திருச்சிற்றாறு என்கிற திருப்பதியிலே 
அர்ச்சாரூபியாய்‌ ஸேவை தரும்‌ எம்பெருமானிடத்தில்‌ ப்ரகாசிக்‌ 
தின்றன. ஆற்றுக்குள்‌ இருக்கும்‌ மணி-முத்து முதலியன வெள்‌ 
ளத்தினால்‌ கரையிலே வந்து கொழித்துத்‌ தோன்றுவது போல்‌ 
இந்த ஊரில்‌ எழுந்தருளியுள்ள எம்பெருமானுடைய இந்தக்‌ 
திருக்குணங்கள்‌ தயாப்ரவாஹத்தினால்‌ இந்த ஊரிலே 
கொழிக்கும்‌ என்று கூறுகிறது ஆசார்யஹ்ருதயம்‌. 

இந்தத்‌ திருத்தலத்தைப்‌ பற்றிய திருவாய்மொழி ஐந்தாவது 
பத்து நான்காவது திருவாய்மொழி. இதில்‌ முதற்பாட்டு- 

வார்கடாவருவியானைமாமலையின்‌ 

மருப்பிணைக்‌ குவடிறுத்துருட்டி 

ஊர்கொள்‌ இண்பாகனுயிர்‌ செகுத்து அரங்கின்‌ 

மல்லரைக்‌ கொன்று சூழ்‌ பரண்‌ மேல்‌ 
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போர்கடாவரசர்‌ புறக்டெ மாட 

மீமிசைக்‌ கஞ்சனைத்‌ தகர்த்த 

சீர்கொள்‌ சிற்றாயன்‌ திருச்செங்குன்றூரில்‌ 
திருச்சிற்றாறு எங்கள்‌ செல்சார்வே . 


(திருவாய்மொழி 8-4-1) 


இந்த ஊரில்‌ எழுந்தருளியிருக்கும்‌ எம்பெருமான்‌ எவ்வளவு 
விரோதிகளை ஒழித்திருக்கிறான்‌ தெரியுமா? 


ஸ்ரீக்ருஷ்ணாவதாரத்தில்‌ விரோதிகளை அழித்தமையை 
மட்டும்‌ கேட்டாலேயே போதும்‌. நம்முடைய அச்சம்‌ 
அனைத்தையும்‌ ஒழித்து விடுமே. 


அருவிகள்‌ பெருக்கெடுத்து ஓடும்‌ ஒரு பெரிய மலை போன்ற 
யானை ஒன்று, அதாவது குவலயாபீடம்‌, மதஜலம்‌ பெருக்‌ 
கெடுத்து ஓட ஸ்ரீக்ருஷ்ணனைக்‌ கொல்ல கம்ஸனால்‌ ஏவப்பட்டு 
எதிர்த்து வந்தது. அந்த யானையினுடைய தந்தங்கள்‌ இரண்டு 
மலைச்சிகரங்கள்‌ பிணைந்திருப்பது போல்‌ பிணைந்திருந்தன. 
ஸ்ரீக்ருஷ்ணன்‌ இளமைப்‌ பருவத்திலே அவற்றை அநாயாஸமாக 
ஒடித்து எடுத்து அவற்றாலேயே அதைக்‌ கொன்றான்‌. அது மட்டு 
மின்றி அந்த யானையை நடத்திச்‌ செல்லும்‌ கொடியனான 
பாகனையும்‌ கொன்றான்‌. 


உடனேயே கம்ஸனால்‌ ஏவப்பட்டு தன்னை (கண்ணனைக்‌ 
கொல்ல வந்த முஷ்டிகன்‌ சாணூரன்‌ என்ற இருமல்லர்களையும்‌ 
அழித்தான்‌. இதைக்‌ கண்டதும்‌ பெரும்‌ படையுடைய அரசர்கள்‌ 
அனைவரும்‌ ஸ்ரீக்ருஷ்ணனை எதிர்க்க வந்திருந்தும்‌ இவனுடைய 
வீரச்செயல்களைக்‌ கண்டதுமே புறமுதுகிட்டு ஓடிவிட்டனர்‌. 
ஸ்ரீக்ருஷ்ணனாலே தனக்கு ஏற்பட்ட பயத்தை அறிந்து கம்ஸன்‌ 
அதற்கேற்ப மிக உன்னதமான மாடத்திலே அமர்ந்து இத்தனை 
யையும்‌ கண்டு கொண்டிருந்தான்‌. அவன்‌ மீது பாய்ந்து அவனைக்‌ 
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ழே தள்ளி அவன்‌ அணிந்திருந்த கிரீடத்தை எடுத்து விட்டு 
அவனை அழித்தான்‌ சிற்றாயன்‌-கண்ணன்‌. 
'ராஜத்ரோஹியை க்‌ கொல்லும்போது அவன்‌ அணிந்துள்ள 
இரீடத்தை அப்புறப்‌.படுத்திக்‌ கொல்வது வழக்கம்‌; அதறிந்த 
கண்ணனும்‌ கம்ஸனுடைய திரீடத்தை அப்புறப்படுத்திக்‌ 
கொன்றான்‌. த்க்‌ 
இப்படித்‌ தனக்கு வந்த விரோதிகளைப்‌ போக்கித்‌ ன்ஸ்‌ 
நமக்குத்‌ தந்த எம்பெருமானே கட்டாயம்‌ நம்முடைய க்‌ ராதி 
களையும்‌ போக்கித்‌ தருவான்‌. கொஞ்சமும்‌ ஸந்தேஹம்‌ வண்‌ 
டாம்‌ என்ற நிம்மதியான நிலை நமக்கு ஏற்படும்‌. 
ஆக நம்முடைய விரோதியான நாம்‌ செய்த பாப வர்கங்‌ 
களைக்‌ கண்டு நாம்‌ அஞ்சவேண்டாம்‌. அவனுடைய மெளர்ய, 
வீர்ய, பராக்ரமங்கள்‌ என்ற குணங்கள்‌ இருக்கும்‌ போது ட 
ஏன்‌ அச்சம்‌? என்று எடுத்துக்‌ கூறுகிறது வலிக்க ள்‌ தப 
ம்‌ ட்‌ ்‌ . கன்சென்‌ 
ர்‌ யஸுத்ரம்‌. இப்படி பயம்‌ கெட்டவர்க ள்‌ அட 
ல்‌ திவ்யதேசம்‌ இருச்செங்குன்றூரத திருச்சிற்றாறு 
என்கிறார்‌ மேலே இந்தத்‌ இருவாய்மொழியிலேயே பத்தாவது 
பாட்டிலே:- ப 
odd இருச்செங்குன்றூரில்‌ தருச்சிற்றாற்றங்கரையானை ன்‌ 
முக்கண்‌ அம்மானை நான்முகனை அமர்ந்தேனே (4-10- ) 
என்று. இத்தனைப்‌ பாசுரார்த்தங்களையும்‌ உள்ளடக்கிய 
பிறந்தது தான்‌ முன்‌ காட்டிய ஆசார்ய ஹ்ருதய ஸ தரம்‌. 
'மஹாமதிகள்‌ அச்சம்‌ கெட்டு அமரும்‌” த 
என்று. இதில்‌ “மொளர்யாதிகள்‌” என்று மொளர்யம்‌ கன்னா 
குணங்கள்‌ என்று கூறப்பட்டுள்ளது. இந்த ஆத ( தகம்‌ D 
A 3 ங்க 
"தத்தினால்‌ கொள்ளப்படவேண்டிய குண வீர்யம்‌ 
ததி என்ற இரண்டு குணங்களாம்‌. மரணாகதிகத்யத்தில்‌ 
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“வீர்யம்‌” எல்‌ i ம்பத்‌ 

ட என்ற குணம்‌ ஆரம்பத்திலேயே தனியாகக்‌ கூறப்பட்டு 
-தால்‌ இங்கு மெளர்யம்‌ - பராக்ரமம்‌, என்‌ 1 

குணங்கள்‌ மட்டுமே கூறப்பட்டன. வத்‌? 


வீர்‌ அசத ட 
Ps க்கு உலகுக்கு மூல (உபாதாந) காரணமாயிருந்தாலும்‌, 
றறையும்‌ தாங்கி நின்றாலும்‌, யாவரையும்‌ நியமிக்கும்‌ 


எசா க்டதுப் வர ல்ல நியமித்தும்‌ நிற்கும்‌ போதும்‌ 

ணம்‌ ற்‌ பில தோன்றாதபடி இருத்தலாகிற 

ம ட்‌ தக்‌. என்று பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளையும்‌ 
ம்‌ தந்துள்ளனர்‌. அது முன்பு விளக்கப்பட்டது. 

நடப்‌ ஸ்வாமி தேசிகன்‌ மெளர்ய-பராக்ரமங்களுக்கு அருளிய 

தீதை அனுபவிப்போம்‌. முன்பு காட்டிய விளக்கங்களைப்‌ 


A இ 


விண்ணி A Ter எ எணண ளான. 
னா ரள aefratonfay || 
(மொளர்யம்‌- அஸஹாயஸ்யாபி பீமே பரபலே ஸ்வபலே இவ 


நிர்பயப்ரவேபு ஸாமர்த்யம்‌ 
மர்‌ 2 - | ்‌ 
திக்க தயம;  யதா-ஜநஸதாநயுத்த, 


இதன்‌ அர்த்தம்‌ பின்வருமாறு: - 


இரவல], மிகவும்‌ பயங்கரமான பகைவர்களின்‌ / 
ந்யத்தில்‌ தனனுடைய ஸைந்யத்தில்‌ போலே பயமின்றிப்‌ 
புகுவதற்கு உரிய ஸாமர்த்யம்‌ தான்‌ மெளர்யம்‌ எனப்படுகிறது 
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பலரைத்‌ துணைக்கொண்டு பகைவர்களின்‌ படை நடுவே 
புகுவது பொளர்யம்‌ ஆகாது என்பதைக்காட்ட “அஸஹாயஸ்‌ 


யாபி' (துணையின்றியே) என்ற விஸேஷணம்‌ தரப்பட்டது. 


பகைவர்களின்‌ படைபலம்‌ இன்றி யார்‌ வேண்டுமானாலும்‌ 
எப்பொழுது வேண்டுமானாலும்‌ புகும்படி இருக்குமாகில்‌ அதில்‌ 
துணையின்றி நுழைந்தால்‌ அது ஸெளர்யம்‌ ஆகாது என்பதைக்‌ 
காட்ட படைக்கு 'பீமே” (ரின்‌) அதாவது 'பயங்கரமான' என்ற 
விஸேஷணம்‌ தரப்பட்டது. | 


பயங்கரமான தன்‌ படையில்‌ நுழைவது பொளர்யம்‌ ஆகாது. 
ஆகவே “பரபலே-பகைவர்களின்‌ படையில்‌” என்று கூறப்‌ 
பட்டது. பயங்கரமான பகைவர்களின்‌ படை நடுவே தனியாகத்‌ 
துணையின்றி நுழையும்‌ போது அச்சம்‌ அதாவது பயம்‌ ஏற்பட்‌ 
டால்‌ அதுவும்‌ மெளர்யம்‌ ஆகாது. ஆகவே நிர்பய' (அச்சமின்றி) 
என்று கூறப்பட்டது, இம்மாதிரி துணையின்றியே அச்சமின்றிப்‌ 
புகும்‌ இடம்‌ தன்னுடைய ஸேனையேயாதலால்‌ அதை உதா 
ஹரணமாகக்‌ காட்டியருளுகிறார்ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌ “ஸ்வபலே 
இவ: (தன்னுடைய படையிற்‌ போலே) என்று. இது ஜநஸ்தா 
நத்தில்‌ எதிர்த்து வந்த கரதூஷணாதிகளின்‌ படையிலும்‌ ராவண 
னுடைய மூலபலத்திலும்‌ ஸ்ரீராமன்‌ நுழைந்து வென்றமையால்‌ 
வெளிப்படை. ஆக பயங்கரமான பகைவர்களின்‌ படை நடுவே 
துணையின்றி அச்சம்‌ இல்லாமலே தன்‌ படையிற்‌ போல்‌ ப்ரவே 
சிக்கும்‌ ஆற்றல்‌ பொளர்யம்‌ ஆகும்‌ என்றபடி. 
பராக்ரமத்திற்கு ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌ தந்தருவிய விளக்கம்‌. 
ண; - Tee TO ‘fod- fre WT ஊண்‌ னம | 
ண ரணி எ ஊனி னின்‌ ரளி என்ன்ன | 
உஊர்ணளிள | 
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பராக்ரம: -: ப்ரவிஷ்டஸ்ய பரஸைந்யே “சிந்நம்‌ பிந்நம்‌ ' 


ஸரைர்தக்தம்‌: இத்யாத்யுக்தோ வ்யாபார:। “அபியாதா- ப்ரஹர்த்தா' 
௪, இத்யாத்‌ யுக்தெள இமெள த்வெள குணெள ஆஸ்ரிதவிரோதி 
பங்கார்த்தெள; தைர்யாதய: த்ரயோ வா।| 


பகைவருடைய பயங்கரமான பெரும்‌ படையில்‌ சிறிதும்‌ 
அச்சமின்றி நுழையும்‌ ஆற்றல்‌ மெளர்யம்‌ என்று மெளர்யத்தை 
விளக்கிய ஸ்வாமி ஸ்றீதேசிகன்‌, பகைவர்களின்‌ பெரும்‌ படையில்‌ 
நுழைந்த பின்‌ செய்யும்‌ வீரச்‌ செயல்களையே பராக்ரமம்‌ 
என்கிறார்‌. ஸ்ரீ ராமன்‌ ராக்ஷ்ஸ ஸைந்யத்தில்‌ நுழைந்து அந்த 
ஸைந்யத்தை அம்புகளால்‌ வெட்டி உடைத்து எறிந்தான்‌ என்பது 
ள்‌, எள்ளின்‌! (சிந்நம்‌ பிந்நம்‌ பரைர்தக்தம்‌) என்று முன்பு 
காட்டிய ஸ்ரீராமாயண ச்லோகத்தினால்‌ அறியலாகிறது. இம்மா 
திரியாகப்‌ பகைவர்களின்‌ படையை அழிப்பதே பராக்ரமம்‌ 
என்கிறார்‌ ஸ்வாமிஸ்ரீ தேசிகன்‌. 


“எனா ரனர்‌ எ! (அபியாதா ப்ரஹர்த்தா ௪') என்று ஸ்ரீராம 
னுடைய இந்த மொளர்யபராக்ரமங்களைக்‌ காட்டுகிறார்‌ வால்மீகி 
மஹர்ஷி. இதில்‌ 'அபியாதா: என்பதால்‌ பகைவர்‌ படையில்‌ 
புகுவதாகிற மெளர்யமும்‌, 'ப்ரஹர்த்தாச' என்பதால்‌ புகுந்த பின்‌ 
செய்யும்‌ வீரச்‌ செயல்களாகிற பராக்ரமமும்‌ கூறப்பட்டதாகிறது. 


இந்த மெளர்யம்‌, பராக்ரமம்‌ ஆகிய இரண்டு குணங்களும்‌ 
ஆல்ரயித்தவர்களுடைய விரோதிகளை அழிப்பதற்காகப்‌ பயன்‌ 
படுபவையாகும்‌. அல்லது தைர்யம்‌ என்று முன்பு சொன்ன 
தையும்‌ கூட்டிக்கொண்டு தைர்யம்‌ - மெளர்யம்‌ - பராக்ரமம்‌ 
ஆகிய இந்த மூன்று குணங்களும்‌ கூட ஆஸ்ரயித்தவர்களின்‌ 
விரோதிகளைப்‌ போக்க வல்லனவாகும்‌ என்றும்‌ கூறலாம்‌ 
என்றும்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌ ஸாதித்தருளுகிறார்‌. 
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ஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌ அருளிச்‌ செய்த ரணாகதி கத்யத்‌ 


்‌. இல்‌ எம்பெருமானுடைய திருக்கல்யாண குணங்களைச்‌ சுருக்கிச்‌ 


சொல்லும்‌ அழகிய வாக்யத்தின்படி இதுவரை அவற்றைப்‌ பன்‌ 
வகைகளில்‌ உரையாசிரியர்கள்‌ காட்டிய வகையில்‌ விளக்கி 
வந்தோம்‌. அந்த வரிசையில்‌ கடைசியில்‌ 'ஸத்யகாமம்‌, தய 
ஸங்கல்பம்‌, க்ருதித்வம்‌, கீருதஜ்ஞதா ஆகிய நான்கு குணங்கள்‌ 
உள்ளன. அவற்றை இப்பொழுது இங்கே விளக்குவோமாக. 

வீர்யம்‌, மெள (30)ர்யம்‌, பராக்ரமம்‌ என்ற இந்த குணங்க 
ளுக்குப்‌ பிறகு 'ஸத்யகாம-ஸத்யஸங்கல்ப” என்று படிக்கப்‌ 
பட்டுள்ளது. ஆகவே இதுவும்‌ குணமாகத்‌ தான்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌. 

இங்கு முதலில்‌ ஸ்ரீ ங்ருதப்ரகாமிகாசார்யர்‌ காட்டும்‌ 
விளக்கத்தை விளக்குவோம்‌. 

ஊ WT எனகன என்னை | “என: எள, 
காள: TART: எனன Alar எண்ணா | 
கணா ன்‌ aT, 

(அத போக்ய குணயுகம்‌ ஸத்யகாமேதி நித்ய விபூதிமத்த்வம்‌- 
“காம்ய: ஸ்ப்ருஹா, ஸ்மர: காம: இத்யநேகார்த்த: | ஸத்ய ஸங்கல்‌ 
பேதி லீலா விபூதிமத்த்வம்‌ ஸ்வஸங்கல்பாநுவர்த்தி உபய 
விபூதிமத்த்வம்‌ வா) 

இந்த வாக்யங்களின்‌ கருத்து பின்‌ வருமாறு:- 

கீழ்க்‌ கூறிய குணங்களுக்குப்‌ பிறகு அனுபவிப்பதற்குரிய 
அதாவது பெற்று அநுபவிக்கக்கூடிய இரண்டு குணங்கள்‌ 
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கூறப்படுகின்றன. அவை ஸத்யகாமமும்‌ ஸத்ய ஸங்கல்பமும்‌ 


ஆகும்‌. 


இங்குள்ள காம சப்தம்‌ காமத்திற்கு அதாவது விருப்பத்திற்கு 
விஷயமான வஸ்துவையும்‌ குறிக்கும்‌. அவ்வாறே காமத்தையும்‌, 
அதாவது விருப்பத்தையும்‌ அவ்வாறே மன்மதனையும்‌ குறிக்கும்‌. 
ஆகவே காம சப்தம்‌ பல பொருளைக்‌ கொண்டதாகும்‌. 


இங்கு காமத்திற்கு விஷயமான வஸ்துவைக்‌ குறிக்கிறது. 
அப்பொழுது fe mT: (காம்யந்தே இதிகாமா:) என்ற 
விக்ரஹம்‌ (விரிவு) கொள்ளவேண்டும்‌. 


இங்கு விரும்பப்படும்‌ வஸ்து அப்ராக்ருதமான ஸ்ரீவைகுண்ட 
லோகம்‌. அது ஸத்யமாக அதாவது ஒரு நாளும்‌ மாறுபடாததாக 
ஒரே தன்மையையுடையதாக இருக்கும்‌. அப்படிப்பட்ட ஸத்ய 
மான நித்ய விபூதியை உடைத்தாயிருக்கை என்கிற குணம்‌- 
தன்மை இதனால்‌ சொல்லப்பட்டதாகிறது. 

அடுத்து உள்ள “ஸத்ய ஸங்கல்ப' என்ற பதத்திற்கு லீலா 
விபூதியைப்‌ பெற்றிருக்கை என்று பொருள்‌ கூறியுள்ளார்‌ 
ஸ்ரீ ம்ருதப்ரகாஸிகாசார்யர்‌. “ஸங்கல்பம்‌” என்ற சொல்‌ ஸங்கல்‌ 
பிக்கப்படும்‌ பொருளைக்‌ குறிப்பதாகக்‌ கொண்டால்‌ தான்‌ இந்த 
அர்த்தம்‌ கிடைக்கும்‌. ஆகவே எண்‌ எனா: (ஸங்கல்‌ 
ப்யந்தே இதி ஸங்கல்பா$) என்று விக்ரஹம்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. 
இப்பொழுது ஸத்ய என்ற சொல்‌ ஸங்கல்பத்தில்‌ அந்வயிப்ப 
நாக கொள்ளவேண்டும்‌. ஸத்யம்‌ என்றால்‌ மாறுபடாத -தவறாத 
என்று அர்த்தம்‌. அதாவது எம்பெருமானுடைய தவறாத ஸங்கல்‌ 
பத்திற்கு விஷயமான வஸ்துவைப்‌ பெற்றிருக்கும்‌ என்ற பொருள்‌ 
கிடைக்கிறது. அந்த வஸ்துவானது லீலா விபூதியாகும்னம்பெரு 
மானுடைய சொத்தை (விபூதியை) இருவகையாகப்‌ பிரிக்க 
ட நம்‌ பூர்வர்கள்‌. ஒன்று நித்ய விபூதி, மற்றொன்று லீலா 

பூதி. 
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நித்ய விபூதி என்பது ஒரு போதும்‌ மாறுபடாமல்‌ ஒரே 
விதமான போகத்தைக்‌ கொடுத்துக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ லோக 
மாகிற ஸ்ரீவைகுண்டம்‌ ஆகும்‌. இதற்கு ஸ்ருஷ்டி- ப்ரளயம்‌ ஏதும்‌ 
இடையாது. எப்பொழுதும்‌ ஒரே மாதிரியாக இருக்கும்‌. ஆகவே 
இது 'ஸத்யம்‌''என்று வழங்கப்படுகிறது. ஆக ஸத்யமான நித்ய 
விபூதி இங்குக்‌ குறிப்பிடப்படுகிறது. இதுவும்‌ எம்பெருமா 
னுடைய குணங்கள்‌ போல்‌ அவனுக்கே உரியதாகையால்‌ கல்‌ 
யாண குணங்களுடன்‌ சேர்ந்து இதையும்‌ குணம்‌ என்றே 
கூறியுள்ளார்‌. தன்னுடையதான இந்த நித்ய விபூதியை எம்பெரு 
மான்‌ எப்பொழுதும்‌ அநுபவிப்பது போல்‌ முக்தர்களும்‌ நித்யம்‌ 
இதை அநுபவிக்கலாம்‌. ஆகையால்‌ போக்யங்களுடன்‌ இது 
சேர்த்துக்‌ கூறப்பட்டது. ஸத்ய காம: என்ற சொல்லை ஸத்ய: 
காம: யஸ்ய-ஸ: என்று பஹுவ்ரீஹி ஸமாஸமாக அதாவது 
அன்மொழித்‌ தொகையாகக்‌ கொண்டால்‌ - ஸத்யமான - காமத்‌ 
தை அதாவது நித்ய விபூதியை உடையவன்‌ என்று பொருள்‌ 
பெறும்‌. அப்பொழுது குணங்களைக்‌ கூறிவரும்‌ இந்த ப்ரகரணத்‌ 
திற்கு ஓட்டாது. பஹுவ்ரீஹறியாகக்‌ கொண்டால்‌ பகவானுக்கு 
விசேஷணமாகி அவனைக்‌ குறிப்பதாகிவிடும்‌. குணம்வேறு, 
குணங்களை உடையவன்‌ வேறு. ஆகையால்‌ இங்கு ஸத்ய காம 
சப்தத்தை “ஸத்ய: சாஸெள காம: ௪: என்ற கர்மதாரய 
ஸமாஸத்தை அதாவது எழுவாய்த்‌ தொகையாகத்‌ தான்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌. 

ஆனாலும்‌ பஹ-வ்ரீஹிஸமாஸமாகக்‌ கொண்டு தான்‌ இந்தச்‌ 
சொல்லை விளக்குகிறார்‌ ஸ்ரீ ங்ருதப்ரகாமிகாசார்யர்‌. இது ஸத்ய 
காமேத நித்ய விபூதிமத்த்வம்‌ என்பதிலிருந்து தெரியவருகிறது. 

ஸத்ய காமசப்தத்தை பஹுவ்ரீஹியாகக்‌ கொண்டால்‌ அது 
நித்ய விபூதியைச்‌ சொல்லாமல்‌ நித்ய விபூதியை உடைய எம்‌ 
பெருமானைத்தான்‌ குறிக்கும்‌. அப்பொழுது குணங்களைக்‌ 
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உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


கூறும்‌ ப்ரகரணத்திற்குப்‌ பொருந்தாதே என்ற கேள்வி வரும்‌. 
அதற்குப்‌ பதில்‌ கத்யத்தில்‌ உள்ள 'ஸத்யகாம” என்ற சொல்லை 
'ஸத்ய காமத்வ” என்ற சொல்லாக மாற்றிக்‌ கொண்டு ஸத்யமான 
காமத்தை-நித்ய விபூதியைப்‌ பெற்றிருக்கை. அதாவது நித்ய 
விபூதி என்ற குணத்தைப்‌ பெற்றிருக்கை இதை ரா! (பாவ) 
ப்ரதாந நிர்தேமமாகக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. 


இவ்விஷயம்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌ அருளிய வ்யாக்யாநத்தில்‌ 
உள்ளது. அதை அவ்விடத்தில்‌ விளக்குவோம்‌. 


இம்மாதிரி சாஸ்த்ரீய விஷயங்கள்‌ வாசகர்களுக்குக்‌ குழப்பத்‌ 
தைத்‌ தரும்‌. ஆனாலும்‌ எழுத வேண்டியவற்றை எழுதத்தான்‌ 
வேண்டும்‌. இம்மாதிரி விஷயங்களைப்‌ புரிந்து கொள்வதற்கு 
உங்களை நீங்களே ஸித்தப்படுத்திக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. தகுதி 
யுள்ளவர்களாக்கிக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. 


இங்கு எம்பெருமானுடைய கல்யாணகுணங்கள்‌ அனைத்தை 
யும்‌ தொகுத்துக்‌ கூறும்‌ வாக்யம்‌ நீண்டு த்வந்த்வ ஸமாஸம்‌ 
கொண்டு அமைந்துள்ளது. 'ஜ்ஞாந - பல-ஐம்வர்ய'” என்று ஒரு 
சொல்லில்‌ கூட எண்‌ லிங்கம்‌ முதலியவற்றைக்‌ காட்டும்‌ 
ப்ரத்யயம்‌- (உறுப்பு) கிடையாது. நாமே தான்‌ ஜ்ஞாநம்‌-பலம்‌ 
என்றவாறு பிரித்துப்‌ பொருள்‌ கொள்ளவேண்டும்‌. அவ்வாறே 
இங்கும்‌ 'ஸத்யகாம:, ஸத்ய ஸங்கல்ப:” என்ற சொற்களையும்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌. 


உபநிஷத்துக்களில்‌ பல இடங்களில்‌ “ஸத்ய காம:, ஸத்ய 
ஸங்கல்ப:” என்ற சொற்கள்‌ வந்துள்ளன. அங்கெல்லாம்‌ இந்தச்‌ 
சொற்கள்‌ எம்பெருமானைக்‌ குறிக்கின்றன. ஸத்யமான - காமங்‌ 
களையும்‌, ஸத்யமான ஸங்கல்பத்தையும்‌ உடையவன்‌ என்று 
பொருளைத்‌ தருகிறது. ஆனால்‌ இங்கு ஸத்யகாம: நித்யமான 
விபூதி (ஸ்ரீவைகுண்டலோகம்‌) ஸத்ய ஸங்கல்பம்‌ அவனுடைய 
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11. ஸத்யகாமத்வம்‌, ஸத்ய ஸங்கலபதவம்‌ 


ஸங்கல்பத்திற்கு அதனமான லீலாவிபூதி என்றிவ்வளவிலேயே 
நிற்கும்‌ இந்த இரண்டு சொற்களும்‌. இதுவரை எரத்யகாம்‌ என்று 
எம்பெருமானுடைய நித்யவிபூதி சொல்லப்பட்டது. 


இனி ஸத்ய ஸங்கல்ப: என்ற சொல்லின்‌ பொருளைப்‌ பார்ப்‌ 
போம்‌. இங்கு ஸ்ரீ ம்ருதப்ரகாமமிகாசார்யர்‌, ஸத்ய ஸங்கல்பேதி 
லீலாவிபூதிமத்த்வம்‌ என்று கூறுகிறார்‌. அதாவது ஸதயலக்கல்ப 
என்ற பதத்தினால்‌ லீலா விபூதியைப்‌ பெற்றிருக்கை என்று 
லீலாவிபூதி சொல்லப்படுகிறது. 


நித்ய விபூதி-லீலா விபூதி என்ற எம்பெருமானுடைய 
இரண்டு விபூதிகளுள்‌ ஒன்றான நித்யவிபூதி ஸத்யகாம பதத்தால்‌ 
கூறப்பட்டது. மற்றொன்றான லீலாவிபூதி ஸத்ய ஸங்கல்ப 
பதத்தினால்‌ கூறப்படுகிறது. 

இனி இந்தப்‌ பொருள்‌ இந்தப்‌ பதத்தினால்‌ எப்படிக்‌ 
இடைக்கிறது என்பதை அறியவேண்டாமா? முன்பதத்திலே யே 
இதைக்‌ கூறியிருக்க வேண்டும்‌. கர்த்தா-கர்மா-கீரியை என்ற 
வற்றைக்‌ குறிக்கும்‌ விகுதிகள்‌ பல உண்டு. இவற்றுள்‌ கர்மா 
வை-அதாவது செயப்படுப்பொருளைக்‌ குறிக்கும்‌ விகுதி 
அதாவது ப்ரத்யயம்‌ இங்கு வந்துள்ளதாகக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. 

காம: என்பது பொதுவில்‌ ஆசை என்ற பொருளில்‌ வந்தாலும்‌ 
காம்யந்தே இதி காமா: ( விரும்பப்படுகின்றவை) என்று ( கர்மணி 
௧(॥) ஞ்‌) கர்மாவைக் குறிக்கும்‌ ஒரு ப்ரத்யயம்‌ காம்‌ என்ற விலை னச்‌ 
சொல்லின்‌ மேல்‌ வந்துள்ளதாகக்‌ கொண்டு விரித்துரைத்தால்‌ 
இந்தப்‌ பொருள்‌ கிடைக்கிறது. பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை இதை 
விவரித்துக்‌ காட்டியுள்ளார்‌ 'காம்யந்தே இது காமா: என்றது 
காமிக்க (விரும்ப)ப்படும்‌ விஷயங்களை” என்று. இவ்வாறே 
இங்கும்‌ ஸங்கல்ப்யந்தே - இதி ஸங்கல்பா:-ஸங்கல்பிக்கப்படும்‌ 
இந்த லீலா விபூதியை ஸங்கல்பம்‌ என்ற பதம்‌ குறிக்கிறது. 
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உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


நித்ய விபூதி கூட ஸங்கல்பிக்கப்படுவது தான்‌. ஆனாலும்‌ 
இங்கு ஸத்யகாம என்றும்‌, ஸத்ய ஸங்கல்ப என்றும்‌ இரண்டு 
பதங்கள்‌ இருப்பதால்‌ இரண்டுக்கும்‌ அர்த்தத்தை பங்கிட்டு 
இவ்விதம்‌ அர்த்தம்‌ கூறப்பட்டது. 

மேலும்‌ ஸத்ய ஸங்கல்பத்திற்கு மற்றொரு விதமாகவும்‌ 
பொருள்‌ கூறுகிறார்‌ ்ருதப்ரகாபமிகாசார்யர்‌. 

ஸங்கல்பம்‌ என்ற சொல்‌ ஸங்கல்பிக்கப்படுவது என்ற 
பொருளில்‌ நித்யவிபூதி, லீலாவிபூதி இரண்டையுமே குறிக்கும்‌. 
ஆகவே ஒன்றையும்‌ விடாமல்‌ இரண்டு விபூதிகளையுமே பொரு 
ளாகக்‌ கொள்ளலாம்‌. ஆகையால்‌ இங்கு ஸங்கல்பம்‌ என்றது 
ஸங்கல்பிக்கப்படும்‌ என்ற பொருளோடு நில்லாமல்‌, தன்‌ 
ஸங்கல்பப்படி நடக்குமவற்றைக்‌ குறிக்கிறது. நித்யவிபூதி 
மாறுபடாதது, லீலா விபூதி மாறுபடக்கூடியது என்று இரண்‌ 
டுக்கும்‌ வேறுபாடு இருந்தாலும்‌ இரண்டுமே “எம்பெருமா 
னுடைய ஸங்கல்பத்தின்‌ படி நடக்கின்றவையே. ஆகையால்‌ 
எம்பெருமானுடைய ஸத்யமான ஸங்கல்பத்தை அநுவர்த்திக்‌ 
கின்றவை- பின்பற்றுபவை- என்று இரண்டு விபூதியையும்‌ 
கொண்டு தன்‌ ( எம்பெருமான்‌) ஸங்கல்பத்தை பின்பற்றுகின்ற 
நிதீயவிபூதி-லீலாவிபூதி என்ற இரண்டு விபூதிகளையும்‌ 
பெற்றிருக்கை என்ற குணத்தைச்‌ சொல்லுகிறது என்றும்‌ பொருள்‌ 
கூறியுள்ளார்‌ அவர்‌. 

ஸ்ருத ப்ரகாமிகாசார்யர்‌ கூறியதன்‌ ஸாரம்‌:- 

ஸத்ய காம: நித்யமாதிய விபூதியைப்‌ பெற்றிருக்கை. 


ஸத்ய ஸங்கல்ப: ஸத்யமான ஸங்கல்பத்திற்கு விஷயமான 
லீலா விபூதியைப்‌ பெற்றிருக்கை 


அல்லது ஸத்ய-ஸங்கல்ப: ஸத்யமான தன்னுடைய ஸங்கல்‌ 
பத்தைப்‌ பின்பற்றும்‌, இரண்டு விபூதிகளையும்‌ பெற்றிருக்கை. 
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11. ஸத்யகாமத்வம்‌, ஸத்ய ஸங்கல்பத்வம்‌ 


இந்த வ்யாக்யானப்படி ஸத்ய காமத்தினால்‌ நித்யவிபூதி ஒரு 
நாளும்‌ மாறாதது என்றும்‌, ஸத்யஸங்கல்ப பதத்தினால்‌ இரண்டு 
விபூதிகளுமே எம்பெருமானுடைய ஸங்கல்பத்தைப்‌ பின்பற்று 
பவையேயாகும்‌ என்றும்‌ பொருள்‌ கிடைக்கிறது” என்று 
கூறப்பட்டதாகிறது. 

பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை:- 


“ஸத்ய காம:-காம்யந்தே இதிகாமா:-காம்யம்‌ என்றது 
காமிக்கப்படும்‌ விஷயத்தை; ஸத்யா: காமா: யஸ்ய ஸ: ஸத்ய 
காம:-கல்யாணகுணங்களையும்‌-விபூதிகளையும்‌ சொல்லுகிறது. 
ஆஸ்ரிதர்களுக்கு அநுபாவ்யமான குண விபூதிகள்‌ என்கை. 

ஸத்ய ஸங்கல்ப-அமோகமான-அபூர்வயோகங்களைஸ்ருஷ்‌ 
டிக்க வல்லனாகை. 

'ஆஸ்ரித ஸம்ரக்ஷ்ணவிஷயோ மநோரத: காம: | ஸ: அப்ரதி 
ஹதோ பவதீதி ஸத்ய காம: | 

தத்ரக்ஷணாய தேவமநுஷ்யாத்யவதார ஸங்கல்போ மநோரத:। 
ஸ: அப்ரதிஹதோ பவதீதி ஸத்ய ஸங்கல்ப:। 

இக்குணங்களிரண்டும்‌ ஜகத்‌ ஸ்ருஷ்டிக்கு உறுப்பாகையாலே 
மத்யஸ்த ஐகத்ரக்ஷணூர்த்தமாகவுமாம்‌”' என்பதேயாம்‌. இதன்படி 
கிடைக்கும்‌ அர்த்தம்‌:- 

'காம சப்தம்‌ முன்‌ காட்டியபடி காம்யந்தே (விரும்பப்படு 
கின்றன) என்று விரிந்து யாவராலும்‌ விரும்பப்படுகிற எம்பெரு 
மானுடைய கல்யாண குணங்களையும்‌ விபூதிகளையும்‌ சொல்லு 
கிறது. ஆக ஸத்யங்களான-மாறுதலில்லாத திருக்கல்யாண 
குணங்களும்‌, விபூதிகளும்‌ ஸத்ய காம பதத்தினால்‌ குறிக்கப்படு 
கின்றன. அதரவது எம்பெருமானை ஆஸ்ரயிப்பவர்கள்‌ அனுப 
விப்பதற்குரிய கல்யாண குணங்கள்‌-விபூதிகள்‌ எம்பெரு 
மானுக்கு உள்ளன. 
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ஸத்ய ஸங்கல்பமாவது:- அபூர்வங்களான- அநுபவிப்ப தற்கு 
உரியவையான- பேரக்ய வஸ்துக்களை ஸ்ருஷ்டிக்கும்‌ போது 
அவன்‌ செய்யும்‌ ஸங்கல்பம்‌ ஒரு நாளும்‌ வீணாகாது. தடைபடாது 
என்றபடி. 


மற்றோர்‌ விதமாகவும்‌ பொருள்‌ கூறப்படுகிறது. 
எம்பெருமானுடைய காமம்‌-ஸங்கல்பம்‌ என்ற இரண்டும்‌ 


நித்யங்கள்‌ என்று ஸத்யகாம- ஸத்ய ஸங்கல்ப பதங்கள்‌ கூறு 
கின்றன. 


காமம்‌- என்பது தன்னை ஆஸ்ரயித்தவர்களை “இப்படி 
இப்படி” ரக்ஷிக்கவேண்டும்‌ என்று எம்பெருமான்‌ கொள்ளும்‌ 
ஆசையாகும்‌. அது ஸத்யம்‌. அதாவது ஒரு நாளும்‌ வீணாவ 
தில்லை. மற்றையோருடைய ஆசைகள்‌ எல்லாம்‌ நிறைவேறும்‌ 
என்று கூறுமுடியாது. அதனால்‌ அவை ஸத்யங்கள்‌ அல்ல. ஆக 
எம்பெருமானுடைய காமம்‌ தான்‌ ஸத்யம்‌ ஆகிறது. 

ஸங்கல்பமாவது: -ஆங்ரிதர்களை ரக்ஷிப்பதற்காக அவதரித்து 
எம்பெருமான்‌ தேவனாகவும்‌ மநுஷ்யனாகவும்‌ ம்ருகமாகவும்‌ 
அவதரித்து ரக்ரிக்கவேண்டியிருக்கிறது. அதற்காக இவன் ஸங்கல்‌ 
பமும்‌ ஸத்யமே-அதாவது வீணாகாததே. தடையற்றதேயாம்‌. 
அதாவது ஸங்கல்பித்தபடியே யாவும்‌ நடக்கும்‌ என்றபடி. 

ஆக ஆஸ்ரிதர்களைக்‌ காப்பதற்காக எம்பெருமான்‌ 
கொள்ளும்‌ காமம்‌ ஸத்யம்‌; ஆக ஸத்ய காம: 

அதற்காக அவதரிக்க வேண்டி இவன்‌ கொள்ளும்‌ 
ஸங்கல்பமும்‌ ஸத்யமே; ஆக ஸத்ய ஸங்கல்ப: 

இந்த வ்யாக்யானத்தில்‌ ஜகத்தை ரக்ஷிப்பதற்காக எம்பெரு 
மான்‌ கொள்ளும்‌ காமமும்‌ (விருப்பமும்‌) இதன்‌ பொருட்டு 
அவதரிப்பதற்காகக்‌ கொள்ளும்‌ ஸங்கல்பமும்‌ ஸத்யங்கள்‌ என்ற 
ரக்ஷ்ண விஷயமாக காமமும்‌, ஸங்கல்பமும்‌ கூறப்பட்டது. 
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இந்த உரையின்படி கிடைக்கும்‌ அர்த்தங்களின்‌ சுருக்கம்‌; 
ஸத்ய காம:-நித்யங்களான யாவராலும்‌ விரும்பப்படுகிற 
குணங்களும்‌ - விபூதிகளும்‌. 

ஸத்ய ஸங்கல்ப:- அபூர்வங்களான போக்ய வஸ்துக்களை 
ஸ்ருஷ்டிப்பதற்காக இவன்‌ கொள்ளும்‌ ஸங்கல்பம்‌ ஸத்யம்‌ - 
வீணாகாதது. 

அல்லது: -ஆங்ரிதர்களை ரக்ஷிக்கும்‌ விஷயத்தில்‌ 
எம்பெருமானின்‌ காமம்‌-மநோரதம்‌-விருப்பம்‌ ஸத்யம்‌ - 
வீணாகாதது. ஆக ஸத்ய காம:. 

இதற்காக தேவ மநுஷ்யாதி ரூபமாக அவதரிக்க வேண்டும்‌ 
என்று இவன்‌ கொள்ளும்‌ ஸங்கல்பமும்‌ ஸத்யம்‌ அதாவது 
அமோகம்‌-வீணாகாதது, ஆக ஸத்ய ஸங்கல்பம்‌ என்றபடி. 

இனி ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேசிகன்‌ அருளும்‌ உரை: 

2 TTT ஏராளா₹ னா. என்‌ | FE Tet என்‌ 

எள்‌ கர ஏஎ எ | 
கானன்‌ எ கள: - ௭ TA We: fig: 9 எனா; 
Fret zed: | 
எகா - றோன்‌ TAA ள்கள்‌ ௭ 
மய ப்பரி 
oer எ என்ர எகர | 
எண்ணம்‌ எண்ணை | 


139 


உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ . 


(அதேஷ்ட ப்ராபணார்த்தெள-குணாவாஹ-ஸத்யகாம ஸத்ய 
ஸங்கல்பேதி | இஹ ஏதேள ஸாப்தெள பாவப்ரதாநெள கர்ம தாரய 
வ்ருத்தெள வா. 


காம்யந்தே இதி காமா: - ஸ்வேந ஸ்வாஸ்ரிதை: ச போக்யா: 
விபூதய: தே ச ஸத்யா: - நித்யா இத்யர்த்த: 


அமித்யாபூத காமத்வம்‌; அப்ரதிஹதேச்சத்வம்‌ ச நைரர்த்தக்ய- 
புநருக்திப்யாம்‌ நாத்ரவிவக்ஷிதம்‌-ஸத்ய ஸங்கல்பத்வம்‌ ஸ்வாவதா 
ராத்யபூர்வ போக்யாந்தர ஸ்ருஷ்டெள ஐகத்‌ வ்யாபார மோக்ஷ 
ப்ரதாநாதிஷு ச அமோக ஸங்கல்பத்வம்‌. தேந தத்ஸங்கல்பாத்‌ 
அபிமதலாபே நிஸ்ஸம்மாயத்வம்‌. ~ 


இங்கு தன்னை அண்டியவர்களுக்கு விரும்பியதைக்‌ கொடுப்‌ 
பதற்குரிய இரண்டு குணங்கள்‌ கூறப்படுகின்றன. 

அவை ஸத்ய காமமும்‌-ஸத்ய ஸங்கல்பமும்‌ ஆகும்‌. 
பஹுவ்ரீறிஸமாஸமாக (அன்மொழித்‌ தொகையாக) இருந்தால்‌ 
ஸத்யமான காமத்தை உடையவன்‌- ஸத்யமான ஸங்கல்பத்தை 
உடையவன்‌ என்று பொருள்‌ தந்து எம்பெருமானைக்‌ குறிக்கும்‌ 
சொற்களாக இருக்கும்‌. குணங்களைக்‌ கூறும்‌ இந்த 
ஸந்தர்ப்பத்தில்‌ பகவானைக்‌ கூறுவது பொருந்தாது. ஆகவே பாவ 
ப்ரதானங்களாக இந்த இரண்டு சப்தங்களையும்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌. அதாவது ஸத்ய காமத்வம்‌- ஸத்ய ஸங்கல்பத்வம்‌ 
என்று கூறப்பட்டதாகக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. அப்பொழுது 
குணங்களையே கூறியதாக முடியும்‌. இப்படியன்றி: ஸத்ய: 
சாஸெள காம: ச ஸத்யகாம:. ஸத்ய: சா - ஸெள ஸங்கல்ப: சேதி 
ஸத்ய ஸங்கல்ப: என்று கர்ம. தாரய ஸமாஸம்‌ அதாவது 
எழுவாய்த்‌ தொகையாகக்‌ கொண்டால்‌ காமம்‌-ஸங்கல்பம்‌ என்ற 
இரண்டு குணங்களையே கூறியதாகும்‌. எப்படியோ எம்பெருமா 
னுடைய காமம்‌ ஸங்கல்பம்‌ இரண்டும்‌ ஸத்யங்கள்‌ என்றபடி. 
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முன்‌ கூறியது போல்‌ காம சப்தம்‌ விருப்பத்தை மட்டும்‌ கூறாமல்‌ 
காம்யந்தே இதிகாமா: என்று விவரிக்கப்பட்டு, விரும்பப்படும்‌ 


பொருள்களைக்‌ கூறுகிறது. யாவராலும்‌ விரும்பப்படுவன 


கல்யாண குணங்களும்‌, விபூதிகளுமாகையால்‌ இரண்டுமே காம 


பதத்திற்குப்‌ பொருளாகின்றன. அவை நித்யங்களாகையால்‌ 
ஸத்யங்கள்‌ என்றும்‌ கூறப்படுகின்றன. 

ஆகையால்‌ ஸத்யகாம என்ற பதம்‌ எம்பெருமானுடைய 
ஸத்யங்களான கல்யாண குணங்களையும்‌ விபூதிகளையும்‌ குறிக்‌ 
தின்றது. இவற்றை எம்பெருமானும்‌, அவனையாஸ்ரயித்த 
வர்களும்‌ விரும்புகின்றனர்‌. 

ஸத்ய ஸங்கல்ப - ஜகத்ரக்ஷணத்திற்காக எம்பெருமான்‌ 
அவதரிக்க வேண்டியிருக்கிறது. இதற்காக ஸங்கல்பித்துக்‌ 
கொள்ளவும்‌ வேண்டியிருக்கிறது. உலகிலும்‌ ஒருவன்‌ ஒரு 
கார்யத்தைச்‌ செய்ய முற்படும்போது 'இதை நான்‌ செய்யப்‌ 
போகிறேன்‌” என்று எண்ணுகிறான்‌ அன்றோ! அந்த எண்ணம்‌ 
தான்‌ ஸங்கல்பம்‌ எனப்படுகிறது. உலகில்‌ நாம்‌ செய்யும்‌ 
ஸங்கல்பம்‌ யாவும்‌ அப்படியே நிறைவேறும்‌ என்பதில்லை. 
எம்பெருமானுடைய ஸங்கல்பம்‌ யாவும்‌ கட்டாயம்‌ 
நிறைவேறியே தீரும்‌. 

இவ்வாறே ஜகத்‌ ஸ்ருஷ்டி முதலியன செய்யும்‌ போதும்‌ 
எம்பெருமான்‌ ஸங்கல்பம்‌ செய்து தான்‌ ஸ்ருஷ்டிக்கிறான்‌. 
“ததைக்ஷத பஹாஸ்யாம்‌ ப்ரஜாயேய' என்றும்‌, ஸ “அகத்து 
லோகாந்நு ஸ்ருஜா இதி” என்றும்‌ உபநிஷத்துக்கள்‌ பலவற்றிலும்‌ 
எம்பெருமான்‌ ஸங்கல்பம்‌ செய்து தான்‌ ஜகத்தை ஸ்ருஷ்டிக்‌ 
கிறான்‌ என்று கூறப்பட்டுள்ளது. 

பக்தியையோ ப்ரபத்தியையோ மோக்ஷத்தை விரும்பி 
அனுஷ்டிப்பவர்களுக்கு 'நான்‌ மோக்ஷம்‌ தருகிறேன்‌-அஹம்‌ தீவா 
ஸ்ர்வபாபேப்யோ மோக்ஷயிஷ்யாமி' என்று எம்பெருமான்‌ 
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செய்யும்‌ ஸங்கல்பமும்‌ ஸத்யஸங்கல்பம்‌ எனப்படுகிறது. இந்த 
இரண்டு குணங்களையும்‌ அதிலும்‌ ஸத்ய ஸங்கல்பமாகிற 
குணத்தையாவது அநுஸந்திப்பவர்களுக்கு எம்பெருமான்‌ நமக்கு 
மோக்ஷம்‌ தருவதாக ஸங்கல்பித்துள்ளானே. அது உண்மையில்‌ 
நிறைவேறுமா? எவராவது அவனுடைய ஸங்கல்பத்தை நிறை 
வேற ஒட்டாமல்‌ தடுத்து விடுவார்களோ” என்ற ஸந்தேஹமே 
வராது. அதனால்‌ தடையோ தயக்கமோ சிறிதுமின்றி பக்தி 
யையே, மாரணாகதியையோ தங்கள்‌ தங்கள்‌ யோக்யதைக்குத்‌ 
தக்கவாறு செய்ய முற்படுவார்கள்‌ என்று இந்த இரண்டு குணங்‌ 
களின்‌ விளக்கத்துக்கு பலத்தையும்‌ அருளிச்‌ செய்கிறார்‌ ஸ்வாமி 
ஸ்ரீதேசிகன்‌. முன்‌ காட்டிய வ்யாக்யானக்‌ கருத்துக்களில்‌ சில 
வற்றை ஸ்வாமி அங்£கரித்துள்ளார்‌. ஸத்ய காம பதத்திற்கு 
இவ்வாறே ஸ்ரீமத்‌ ரஹஸ்யத்ரயஸாரத்தில்‌ மூலம ந்த்ராதிகாரத்தில்‌ 
எட்டுமாமூர்த்தி என்ற பாசுரத்தில்‌ “எண்குணத்‌ தோன்‌” என்ற 
பதத்திற்கு வ்யாக்யானம்‌ செய்யும்‌ போது உபநிஷத்‌ ப்ரஸித்தமான 
அபஹதபரப்மத்வம்‌ முதலான குணங்களை விவரிக்குமிடத்தில்‌, 
'ஸத்ய காம ஸத்ய ஸங்கல்ப பதங்களுக்கு நித்யங்களான போக்‌ 
யங்களை உடையனாகையும்‌ நினைத்து முடிக்க வல்லனா 
கையும்‌” என்று இதே அர்த்தத்தை அருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌. ' 

ஸ்ரீஸ்ருதப்ரகாணிகாசார்யர்‌ ஸத்யகாம சப்தத்திற்குக்‌ காட்டிய 
பொருள்‌ தான்‌ இங்குக்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. 

ஸ்ரீபாஷ்யத்தில்‌ தஹராதிகரண பாஷ்ய வ்யாக்யாநத்தில்‌ ங்ருத 
ப்ரகாஸிகையில்‌. 'அதோ போக்ய போகோபகரண-போகஸ்தாந 
ரூபா: நித்யா: அஸ்ய ஸந்தித்யுச்யதே”'. தத்‌ 'அக்ஷ்ரே- பரமே 
வ்யோமந்‌' இத்யுக்த நித்ய விபூதி விசிஷ்டத்வம்‌ ஸத்யகாம 
ஸப்தார்த்த: (எம்பெருமானுடைய போக்யங்கள்‌- போகோப 
கரணங்கள்‌ போக ஸ்தாந ங்கள்‌ஆகிய நித்யங்களான காம்யங்கள்‌- 
விரும்பப்படுபவை இந்த எம்பெருமானுக்கு உண்டு என்று கூறப்‌ 
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77. ஸத்யகாமத்வம்‌, ஸத்ய ஸங்கல்பத்வம்‌ 


பட்டதாகிறது. ஆகையால்‌ ஸத்யகாம பதத்தினால்‌ நித்ய விபூதி 
யைப்‌ பெற்றிருக்கை கூறப்படுகிறது) என்று விவரிக்கப்‌ 
பட்டுள்ளது. 

மற்றைய முறையில்‌ அர்த்தம்‌ கூறுவது சரியன்று என்று 
ய்ருதப்ரகாமமிகாசார்யரே கூறியுள்ளார்‌. 

ஆக இவ்வளவில்‌ ஸத்ய காமம்‌-ஸத்ய ஸங்கல்பம்‌ என்ற 
இரண்டு குணங்களும்‌ எம்பெருமானை ஆம்ரயிப்பவர்களுக்கு 
நிங்சயத்தைத்தந்து ஸந்தேஹமில்லாதபடிச்‌ செய்து உபாயத்தை 
அனுஷ்டிக்கச்‌ செய்து பலத்தைத்‌ தரவல்லன என்பதை நாம்‌ 
அறியவேண்டும்‌. அதற்காகவே இவ்வளவு விரிவு. 
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சான்‌ ஏ உன்‌ நளி எள்‌ ஏரி 
fad எனா கண்‌ எனி: ॥ 
எள்க்ண்ட்‌ TENT ணர்‌ | 
ஏன்‌; வி Tifa ப 
(க்ருதித்வம்‌ ச க்ருதஜ்ஞத்வம்‌ முக்யெள பகவதோ குணெள | 
ஆஸ்ரிதாநாம்‌ ரக்ஷ்ணாய கல்பேதே பஹுபிர்முகை: || 
தயோரேகம்‌ கிருதித்வம்‌ ஹி பஹுதாத்ர ப்ரபஞ்ச்யதே | 
பூர்வ்யை: ப்ரதர்மிதைரத்ய மார்கைர்மாந்யதமைர்‌ முதா ||) 
இனி “க்ருதித்வம்‌-க்ருதஜ்ஞதா' என்ற இரண்டு குணங்களை 
அனுபவிப்போம்‌. எம்பெருமானுடைய திருக்கல்யாண குணங்‌ 
களைஎம்பெருமானார்‌ அடுக்காக எடுத்துக்‌ காட்டியுள்ள வாக்யத்‌ 
தின்‌ முடிவில்‌ உள்ளவை க்ருதித்வம்‌, க்ருதஜ்ஞத்வம்‌ ஆகிய 
இரண்டு குணங்கள்‌. அவற்றை இங்கே பூர்வர்கள்‌ காட்டிய 
வகையில்‌ அனுபவிப்போம்‌. 
பக்த ரக்ஷணத்தில்‌ பயன்படும்‌ குணங்கள்‌ 'ஸெளணஸீல்யம்‌ 
முதலாக “ஸ்தைர்யம்‌ முடிவாக உள்ள பன்னிரண்டு என்று 
முன்னமே பகுத்துக்‌ கூறப்பட்டுள்ளன. இவற்றைக்‌ காட்டிலும்‌ 
வேறுபட்டு மிகவும்‌ பயன்படக்கூடியவை இந்த இரண்டு 
குணங்களும்‌ என்கிறார்‌ ஸ்ரீ ம்ருதப்ரகாமமிகாசார்யர்‌. 


அவர்தரும்‌ விளக்கம்‌: 


சண ர்ரராஎ கண்ட்‌ க்ண | என-கர்‌- ண எர , 
ஏரிகளின்‌ அச்‌ கர்ண | நா. எனி! எ ப 
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(ஆஸ்ரிதகார்யபூரணேந க்ருதார்த்தத்வம்‌-க்ருதித்வம்‌ | யத்வா- 
க்ருதம்‌ க்ரியா தத்வத்த்வம்‌ | ஆஸ்ரித கர்த்தவ்யஸ்ய ஸ்வயம்‌ 
கர்த்ருத்வம்‌ | யதா-“அஹம்‌ ஸ்மராமி: இதி) 

தன்னை ஆஸ்ரயித்வர்களுக்குச்‌ செய்ய வேண்டிய நன்மை 
களைச்‌ செய்வதால்‌ தான்‌ க்ருதார்த்தனாகை-அதாவது பலன்‌ 
பெற்றதாகை. 

இந்த அர்த்தத்தை ஸ்ரீபெரியவாச்சான்பிள்ளை:- 'ஆஸ்ரிதர்‌ 
அபேக்ஷிதம்‌ பெற்றால்‌ அந்த லாபம்‌ தன்னதாயிருக்கை' என்று 
அருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌. 

ஆல்ரிதர்களுடைய கார்யங்களை நிறைவேற்றி வைப்ப 
தாலேயே தனக்கு ஒரு லாபம்‌- புருஷார்த்தம்‌ கிடைத்தாக இருக்‌ 
கைதான்‌ க்ருதித்வம்‌. 

இதற்குப்‌ பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை காட்டும்‌ உதாஹரணம்‌ 
இது. 

என எனார்‌ எண்ட்‌ ளி | 

ஊன்‌ எள: ன ரஜனி 6 ₹ || 

(அபிஷிச்ய ச லங்காயாம்‌ ராக்ஷஸேந்த்ரம்‌ விபீஷணம்‌ 

க்ருதக்ருத்யஸ்ததா ராம: விஜ்வர: ப்ரமுமோத ஹ ॥॥) 

ராவணவதத்திற்குப்‌ பின்‌ ஸ்ரீவிபீஷணாழ்வானை ராக்ஷஸர்‌ 
களுக்கு அரசனாக ஸ்ரீராமன்‌ முடிசூட்டுவித்தார்‌. இதற்குமுன்‌ 
ராவணன்‌ உயிருடன்‌ இருக்கும்போதே ஸமுத்ரக்கரையில்‌ 
வாநரவீரர்களின்‌ நடுவில்‌ இந்த விபீஷணனுக்கு ராக்ஷ்ஸராஜனாக 
மூடி சூட்டுவித்தான்‌. இப்போது ராவணவதம்‌ ஆன பிறகு 
லங்கையில்‌ முடிசூட்டுவித்தான்‌. 'லங்காயாம்‌ ச: லங்கையிலும்‌ 
என்று சொல்லியிருப்பதால்‌ இது கிடைக்கிறது. 
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உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


உத்தரார்தத்தில்‌ உள்ள எ (ததா) என்ற சொல்லை ஒவ்வொரு 
பதத்தோடும்‌ சேர்க்க வேண்டும்‌. அப்பொழுது ததா க்ருத க்ருத்ய: 
ததா ராம:, ததா விஜ்வர: ததா ப்ரமுமோத ஹ, என்று ஆகறது. 
ததா-க்ருதக்ருத்ய: விபீஷணனுக்கு முடிசூட்டிய பிறகு தான்‌ 
ராமன்‌-கீருதக்ருத்யனானான்‌. அதற்கு முன்பு அக்ருதக்ருத்யன்‌: 
செய்ய வேண்டியதைச்‌ செய்யாதவனாக இருந்தான்‌. 


தீதா-ராம: விபீஷணனுக்கு முடிசூட்டிய பிறகுதான்‌ இவன்‌ 
ராமன அழகன்‌ ஆனான்‌, அதற்குமுன்‌ அராமனாக-அழகு இல்லா 
தவனாக இருந்தான்‌. 


ததா விஜ்வர:-விபீஷணனுக்கு முடி சூட்டியபிறகு தான்‌ 
ஜ்வரம்‌: சிந்தை அதாவது கவலை அற்றவனாக ஆனான்‌. அதற்கு 
முன்‌ ஸஜ்வரனாக சிந்தையுடன்‌ கூடியவனாக அதாவது கவலை 
உடையவனாக இருந்தான்‌. 


ததா-ப்ரமுமோத ஹ விபீஷணனுக்கு முடிசூட்டிய பிறகுதான்‌ 
ராமன்‌ மகிழ்ந்தான்‌. அதற்கு முன்‌ ஸந்தோஷப்படவில்லை என்ற 
படி. 


இங்கு ததா-க்ருதக்ருத்ய: என்பது மட்டும்‌ தான்‌ வேண்டுவ 
தாகும்‌. ஸ்ரீ விபீஷணாழ்வானுக்குப்‌ பட்டாபிஷேகம்‌ செய்து 
வைத்ததனாலேயே- தனக்காகச்‌ செய்ய வேண்டிய கார்யங்கள்‌ 
அனைத்தும்‌ செய்யப்பட்டு விட்டனவாகவே ஸ்ரீராமன்‌ நினைத்‌ 
தானாம்‌. ஸ்ரீ விபீஷணனுக்கு ஏற்பட்ட நன்மை தன்னுடையதே 
யாகும்‌. தனக்கென்று வேறு நன்மை கிடையாது- வேண்டியது 
மில்லை என்று ஸ்ரீராமன்‌ நினைத்திருப்பான்‌ என்றபடி. மேலும்‌ 
ஒரு அர்த்தம்‌ காட்டுகிறார்‌ ஸ்ரீ ம்ருதப்ரகாமமிகாசார்யர்‌; அதாவது 
தனனை ஆலஸ்ரயித்தவர்கள்‌ செய்ய வேண்டிய கார்யங்களைச்‌ 
செய்ய வேண்டியவன்‌ தான்‌ தான்‌ என்று நினைத்திருப்பான்‌ எம்‌ 
பெருமான்‌. ஆக பக்தர்கள்‌ செய்ய வேண்டிய செயல்களுக்குத்‌ 
தான்‌ செய்யக்கடவனாயிருக்கை-கர்த்தாவாயிருக்கை என்றபடி. 
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முன்‌ சொன்னது ஆங்ரிதர்களுடைய கார்யங்களை நிறை 
வேற்றி வைப்பதாலேயே தனக்கு லாபம்‌ பெற்றவனாயிருக்கை 
க்ருதித்வம்‌ என்பதாகும்‌. இப்பொழுது கூறுவது ஆஸ்ரிதர்கள்‌ 
செய்ய வேண்டியதைத்‌ தானே செய்கைக்ருதித்வம்‌ என்பதாகும்‌. 
அதாவது தன்‌ பக்தர்கள்‌ செய்ய வேண்டிய கார்யங்கள்‌ அனைத்‌ 
தையுமே தானே செய்து தருவதாக ஏற்றுக்‌ கொள்ளுதல்‌ க்ருதித்வ 
மாகும்‌ என்றபடி. பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை இந்த இரண்டாவது 
அர்த்தத்தையும்‌ அப்படியே தமிழில்‌ காட்டுகிறார்‌- 'இவர்கள்‌ 
கர்த்தவ்யங்களையடையத்‌ தானே ஏறிட்டுக்‌ கொண்டிருக்கை 
என்னவுமாம்‌” என்று. இந்தப்‌ பொருளில்‌ க்ருதம்‌ என்ற சொல்லின்‌ 
மேல்‌ உடைமைப்‌ பொருளைத்‌ தரும்‌ ப்ரத்யயம்‌ ஒன்று வந்து 
க்ருத என்ற சொல்‌ உருவாயிருப்பதாகக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. 

க்ருதம்‌-அஸ்ய-அஸ்ததி- க்ருத, தஸ்ய பாவ:-க்ருதித்வம்‌. 
என்று விக்ரஹம்‌. க்ருதம்‌ என்ற சொல்‌ 'க்ரியை-செயல்‌' என்ற 
பொருளைத்‌ தருவதாகும்‌. தன்னை ஆஸ்ரயித்தவர்கள்‌ செய்ய 
வேண்டியவற்றைத்‌ தானே செய்வதாகக்‌ கொள்ளல்‌- என்பதற்கு 
ஏற்ற உதாஹரணம்‌ ஒன்றையும்‌ காட்டுகிறார்‌ ஸ்ரீ ம்ருதப்ரகாபமி 
காசார்யர்‌-அதாவது ஸ்ரீவராஹமூர்த்தியான எம்பெருமான்‌ 
பூமிப்பிராட்டியிடம்‌ கூறுகிறான்‌. ஒருவன்‌ தன்‌ சரீரம்‌ நன்றாக 
இருக்கும்‌ ஸமயத்தில்‌ எப்பொழுது£வது ஒரு தடவை என்னைச்‌ 
சரணமாகப்‌ பற்றி விட்டால்‌ கடைசிக்காலத்தில்‌ அவன்‌ என்னை 
நினைக்க முடியாமல்‌ கல்லைப்‌ போலவும்‌, கட்டையைப்‌ போல 
வும்‌ நினைவற்றிருக்கும்‌ நிலையிலும்‌ நான்‌ அவனை நினைப்‌ 
பேன்‌. நானே பரமபதத்திற்கு அவனை அழைத்துச்‌ செல்வேன்‌- 
என்று அருளிச்‌ செய்துள்ளான்‌. 


ண்‌ எண ணி அ என MA: | 
ag Weed ஈட்‌ னார்‌ சோர்‌ எனா எ | 
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எண்‌ ஏனா | 

அனான்‌ ஈண்‌ எ எரர்‌ என ॥ 

(ஸ்திதே மநஸி ஸுஸ்வஸ்த்தே ஸரீரே ஸதி யோ நர: | 

தாது ஸாம்யே ஸ்திதே ஸ்மர்த்தா விஸ்வரூபம்‌ ச மாம்‌ அஜம்‌ || 

ததஸ்தம்‌ ம்ரியமாணம்‌ து காஷ்ட பாஷாண ஸந்நிபம்‌ | 

அஹம்‌ ஸ்மராமி மத்‌ பக்தம்‌ நயாமி பரமாம்‌ கதிம்‌ ||) 

என்று அருளிச்செய்துள்ளான்‌. கடைசி காலத்தில்‌ ஜீவாத்‌ 
மாக்கள்‌ எம்பெருமானை நினைக்கவேண்டியிருக்க, மரணாகதன்‌ 
என்ற காரணத்தினால்‌ தன்னை நினையாதிருக்கும்‌ அவர்களை 
இவன்‌ நினைக்கிறான்‌ அன்றோ! தன்னிடத்தில்‌ பரந்யாஸம்‌ 
செய்தவர்களுடைய கார்யங்களையெல்லாம்‌ இவன்‌ தானே 
செய்து வருகிறான்‌. 

இனி ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌ அருளும்‌ அர்த்த விசேஷங்களை 
அனுபவிப்போம்‌. இங்குச்‌ சொல்ல இருக்கும்‌ இந்த க்ருதித்வம்‌, 
க்ருதஜ்ஞதா என்ற இரண்டு குணங்களும்‌ முன்‌ கூறிய குணங்கள்‌ 
யாவற்றையும்‌ விட பக்தர்களுக்கு மிகவும்‌ உதவுகின்றன என்று 
அவதாரிகை வைத்து விளக்குகிறார்‌ ஸ்வாமி தேசிகன்‌. 


ஊரி காக்‌ ஏரண - கன்‌ | உண்ட 
ண FT எ என: 1 க்ஷண கஷ்ட fired: | 


உலகில்‌ ஒருவனை க்ருதஜ்ஞன்‌ (நன்றியறிந்தவன்‌) என்று 
கூறுகிறோம்‌. இதில்‌ உள்ள க்ருத என்ற சொல்‌ உபகாரம்‌ என்ற 
அர்த்தத்தைக்‌ குறிக்கிறது. இதை உடையவன்‌ கீருதீ ஆவான்‌. 
இவனுடைய தன்மை க்ருதித்வம்‌-அதாவது உபகரிக்கும்‌ 
(உதவும்‌) தன்மை க்ருதித்வம்‌ என்று கூறியதாகிறது. 
எம்பெருமான்‌ யாவர்க்கும்‌ எல்லா உபகாரங்களையும்‌ செய்பவன்‌ 
என்பது ப்ரஸித்தம்‌. 
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எம்பெருமான்‌ நமக்குச்‌ செய்துள்ள உபகாரங்கள்‌ ஒன்றா 
இரண்டா கணக்கிட்டுச்‌ சொல்லுவதற்கு? அவன்‌ செய்துள்ள 
உபகாரங்கள்‌ பலப்பல வாகையாலே நம்மால்‌ அறியமுடியாது 
என்பதை ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ தம்‌ திருவாய்மொழியில்‌ 
கூறுகிறார்‌. 


ஒத்தாரை மிக்காரை இலையாய மாமாயா! 

ஒத்தாய்‌ எம்பொருட்கும்‌ உயிராய்‌ என்னைப்‌ பெற்ற 

அத்தாயாய்த்‌ தந்தையாய்‌ அறியாதன அறிவித்து 

அத்தா நீ செய்தன அடியேன்‌ அறியேனே! 

-திருவாய்மொழி (2-3-2) 

எம்பெருமானே, உன்னோடு ஒத்தவரோ உன்னிலும்‌ மிக்க 
வரோ எவரும்‌ கிடையாது. இது உன்னுடைய ஆஸ்சர்யமான 
ஸ்வபாவம்‌. நீயே உலகில்‌ எல்லாப்‌ பொ௫ள்களோடும்‌ ஒப்புச்‌ 
சொல்லும்படி வந்து அவதரித்தருளினாய்‌. ஒருவன்தான்தனக்குப்‌ 
பண்ணிக்‌ கொள்ளும்‌ நன்மைகளையும்‌ நீயே செய்தருளுகிறாய்‌. 
இவ்வாறே பெற்ற தாய்‌ செய்யும்‌ நன்மைகளையும்‌, தகப்பன்‌ 
செய்யும்‌ நன்மைகளையும்‌ ஆசார்யன்‌ செய்யும்‌ நன்மைகளையும்‌ 
நீயே செய்தருளுகிறாய்‌. உபகாரம்‌ செய்யும்‌ நீ ஸ்வாமீ, உபகார 
ரத்தைப்‌ பெறும்‌ நான்‌ உமக்கு அடியேன்‌. 

நீ உடையவனாகையாலே உபகாரம்‌ செய்யும்‌ உரிமை 
பெற்றுள்ளாய்‌. நான்‌ அடியவனாகையாலே அவற்றைப்‌ பெற 
உரிமை பெற்றுள்ளேன்‌. நீ செய்த உபகாரங்கள்‌ அனைத்தையும்‌ 
அடியேன்‌ அளவிட்டுக்‌ கூறமுடியாதவனாயிருக்கிறேன்‌. உப 
காரம்‌ செய்த ஸர்வஜ்ஞனான நீயே அறிந்து சொன்னால்‌ தான்‌ 
அடியேனால்‌ அறியமுடியும்‌ என்கிறார்‌. 

மாமாயா-அத்யாஸ்சர்யமான ஸ்வபாவம்‌ உடைய எம்பெரு 
மானே நீ உயிராய்ச்‌ செய்தன அடியேன்‌ அறியேனே. 
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மாமாயா! நீ என்னைப்‌ பெற்ற அத்தாயாய்‌ செய்தன அடியேன்‌ 
அறியேனே. 


மாமாயா! நீ தந்தையாய்‌ செய்தன அடியேன்‌ அறியேனே 
மாமாயா! அத்தா! நீ அறியாதன அறிவித்துச்‌ செய்தன அடியேன்‌ 
அறியேனே! 

எம்பெருமான்‌ உயிராய்ச்‌ செய்த நன்மைகள்‌ -ஒருவன்‌ 
தனக்குத்‌ தான்‌ செய்து கொள்ளும்‌ நன்மைகள்‌ அனைத்தையும்‌ 
எம்பெருமான்‌ நமக்கு ஆத்மாவாய்‌ இருந்து கொண்டு 
செய்கிறான்‌. 

நாம்‌” என்று ஒருவன்‌ இருந்தால்தானே எம்பெருமான்‌ 
உபகாரம்‌ செய்ய முடியும்‌? ஆகவே நம்மைப்‌ பெற்ற தாயே 
சிறந்தவளாகிறாள்‌. அந்தத்‌ தாய்‌ தன்‌ குழந்தைக்குச்‌ செய்யும்‌ 
நன்மைகள்‌ அனைவற்றையும்‌ செய்கிறான்‌ எம்பெருமான்‌. 

அந்தத்தாயை ஒரு பையாகக்‌ கொண்டுதானே கர்ப்பத்தில்‌ 
குழந்தை உருப்பெறுகிறது. அந்தப்‌ பையில்‌ கர்பாதாநம்‌ செய்கி 
றான்‌ தகப்பன்‌, இவன்‌ மனைவியை ஒருபையாகக்‌ கொண்டு 
அவளிடத்தில்‌ கர்பத்தை வைக்கிறான்‌. ஆகவே தாயைவிடத்‌ 
தமப்பன்‌ சிறந்தவன்‌ என்று கொண்டு தமப்பன்‌ செய்யும்‌ உபகா 
ரத்தையும்‌ நமக்குச்‌ செய்கிறான்‌ எம்பெருமான்‌. 

மாதாவும்‌ பிதாவுமாகச்‌ சேர்ந்து குழந்தைக்குச்சரீரத்தைத்தான்‌ 
தருகிறார்கள்‌. இவர்களைவிட, சிறந்த அறிவைக்‌ கொடுத்து 
அந்தக்‌ குழந்தையை உருவாக்குபவன்‌ ஆசார்யன்‌; ஆக மாதா 
பிதாக்களைக்‌ காட்டிலும்‌ ஆசார்யன்‌ உயர்ந்தவனாயிற்றே என்று 
நினைத்து, அந்த ஆசார்யர்களாகவும்‌ எம்பெருமானே இருந்து 
நாம்‌ அறிய முடியாத அறியாத விஷயங்களையெல்லாம்‌ தம்‌ 
உபதேசங்களினாலே நமக்கு உணர்த்துகிறான்‌. ஆக ஆத்மாவாய்‌, 
மாதாவாய்‌, பிதாவாய்‌ ஆசார்யனாய்‌, இருந்து கொண்டு. உதவி 
செய்கிறான்‌ எம்பெருமான்‌ என்று அவன்‌ செய்த உபகாரங்களை 
நினைத்து அவனைக்‌ கொண்டாடுகிறார்‌. 
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ஆக இங்கு 'க்ருதித்வம்‌' என்பதால்‌ எம்பெருமான்‌ நமக்குப்‌ 
பல விதங்களிலும்‌ உதவுகின்றவன்‌ ஆவான்‌ என்றபடி. 
ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகனும்‌ உபகாரஸங்க்ரஹம்‌ என்னும்‌ ரஹஸ்ய 
க்ரந்தத்தில்‌ 'அழியாத அருளாளப்‌ பெருமாள்‌ செய்யும்‌ தட ன்வ்‌ 
உதவியெலாம்‌ அளிப்பார்‌ ஆரே!, க என்று அருளிச்‌ செய்துள்‌ 
ஒரு நாளும்‌ அழியாத அருளுடையவன்‌ எம்பெருமான்‌. 
அருளாளப்‌ பெருமாள்‌ என்ற திருநாமத்தினாலேயே இது இலை டக்‌ 
இன்றது. இவன்‌ செய்த உபகாரங்கள்‌ அனைத்தையும்‌ கணக்‌ 
இட்டு இவ்வளவுதான்‌ அவன்‌ செய்யும்‌ உபகாரங்கள்‌ ப்‌ ஒரு 
வராலும்‌ கூற முடியாது என்கிறார்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌. வறு 
விதமாகவும்‌ அர்த்தம்‌ அருளுகிறார்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌. 
ஏஏ எிரின ஏ என்னா! சாகா கார்‌ ர 
காக | TFET Fae TATE ॥ 
முன்பு ஸ்ரீ ஸ்ருதப்ரகாமமிகாசார்யர்‌ காட்டின அர்த்தமே தான்‌ 
இது. பெரும்பாலும்‌ சப்தம்கூட அதேதான்‌, உதாஹரணமும்‌ 
அதுவேதான்‌. 
ஆலஸ்ரிதர்களுடைய கார்யங்களை நிறைவேற்றி வைத்து 
அதனாலேயே தன்னுடைய கார்யங்களும்‌ நிறைவேறியனவாக 
இருக்கை க்ருதித்வம்‌ எனப்படும்‌. 
ஸ்ரீ விபீஷணாழ்வானுக்கு லங்கையில்‌ பட்டாபிஷேகம்‌ 
செய்வித்ததனாலேயே தன்‌ கார்யங்கள்‌ யாவையும்‌ நிறைவேற்றி 
விட்டவனாக அதாவது க்ருதக்ருத்யனாகவே இருந்தான்‌ 
அன்றோ? இதுதான்‌ க்ருதித்வம்‌ எனப்படும்‌. செய்ய வோய்‌ 
கார்யங்கள்‌ அனைத்தையும்‌ செய்து முடித்து இனிச்‌ சொல்வ 
வேண்டியது ஏதுமில்லாமல்‌ இருப்பர்கள்‌ விஷயத்தில்‌ க்ருத்‌்‌ 
என்ற சொல்‌ வழங்கப்படுகிறது உலகில்‌ கண்கூடு, தங்கள்‌ 
கார்யங்கள்‌ அனைத்தையுமே தாங்களே முயன்று இனி மிச்சம்‌ 
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உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


ஏதும்‌ இராதபடி நிறைவேற்றி இருப்பவர்களை உலகில்‌ 'க்ருதிந: * 
என்பர்‌. 

ஆனால்‌ எம்பெருமான்‌ தன்னை ஆஸ்ரயித்தவர்களுடைய 
காயங்களை நிறைவேற்றி வைப்பதாலேயே தன்‌ கார்யங்கள்‌ 
அனைத்தும்‌ நிறைவேறிவிட்டதாக நினைப்பவன்‌. 


ஆம்ரிதர்களுடைய கார்யங்களை நிறைவேற்றி வைப்ப 
தையே தன்னுடைய கார்யம்‌ நிறைவேறுதாகக்‌ கொண்டவன்‌ 
எம்பெருமான்‌ என்பதால்‌ அவனை நாம்‌ ஆஸ்ரயித்தால்‌ நாம்‌ 
விரும்பும்‌ கார்யங்களை அவன்‌ கட்டாயம்‌ நிறைவேற்றி 
வைப்பான்‌ என்ற நம்பிக்கை ஏற்பட்டு அனைவரும்‌ அவனை 
ஆஸ்ரயிப்பார்கள்‌ என்று இந்தக்‌ குணம்‌ விவரிக்கப்படுகறது. 


மேலும்‌ 'க்௬த' என்ற இந்தப்‌ பதத்திற்கு இரண்டு அர்த்தங்களை 
அருளுகிறார்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌. 


எ aif கரனை! Tw ராரா என்ன எரி 
ராணா எரி | 


க்ருதித்வம்‌- செய்ய வேண்டியது ஒன்றுமில்லாதவனா 
யிருக்கை அதாவது எம்பெருமான்‌ எல்லாம்‌ பெற்றவனாய்‌ இருப்‌ 
பதால்‌ ஒரு கார்யத்தைச்‌ செய்து புதிதாக ஒன்றையும்‌ பெற 
வேண்டியவன்‌ அல்லன்‌. 


பச்‌ 
- 


ப்ராஹ்மண-க்ஷதீரியாதி குலங்களில்‌ அவதரித்திருந்தும்‌ 
அந்தந்த குலத்திற்கு ஏற்ற தர்மங்களைச்‌ செய்யவேண்டிய 
நிர்பந்தம்‌ (கட்டாயம்‌) இல்லாதவன்‌.இப்படியிருக்கை தான்‌ 
க்ருதித்வம்‌. இதை எம்பெருமானான ஸ்ரீபார்த்தஸாரதியே ஸ்ரீ 
கீதையில்‌ அர்ஜுனனை நோக்கி அருளுகிறான்‌. . 

௭௭ fe கரன்‌ ரர எ ண | 

ஈாணணளான்‌ ஏர்‌ ரூ ஏ கிரா 112.2 ॥ 
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12. க்ருதித்வம்‌ 


நமே பார்த்தாஸ்தி கர்த்தவ்யம்‌ த்ரிஷு௩லோகேஷு 
கிஞ்சந | 
நாநவாப்தம்‌ அவாப்தவ்யம்‌ வர்த்த ஏவ ச கர்மணி 113.2211 


அர்ஜுந! நான்‌ ஸர்வேய்வரன்‌, எல்லா நன்மைகளையும்‌ 
ஏற்கெனவே பெற்றவன்‌: வேண்டும்‌ போது நன்மைகள்‌ அனைத்‌ 
தையும்‌ தடையின்றிப்‌ பெறக்கூடியவனும்‌ கூட. அப்படிப்பட்ட 
நான்‌ தான்‌ ஐகத்‌ ரக்ஷணத்திற்காக தேவனாயும்‌, மனுஷ்யனாயும்‌ 
அவதரிக்கிறேன்‌. ஆனால்‌ அந்தந்த ஜாதிக்கு ஏற்ற வர்ணாஸ்ரம 
தர்மங்களை நான்‌ அனுஷ்டிக்க வேண்டியதில்லை. மற்றைய 
வர்கள்‌ விரும்பும்‌ நன்மைகள்‌ அவர்களுக்கு நினைத்த மாத்ரத்தி 
லேயே கிடைப்பதில்லை.அதற்காக அவர்கள்‌ முயன்று சில கார்‌ 
யங்களைச்‌ செய்து அவற்றைப்‌ பெற வேண்டியுள்ளது. ஆகவே 
அவர்கள்‌ கர்மாக்களைச்‌ செய்கின்றனர்‌. 

அவர்களுக்கு உள்ளது போல்‌ எனக்கு (பகவானுக்கு) பயம்‌ 
கிடையாது. மற்றையவர்கள்‌ தங்கள்‌ பாபத்தைப்‌ போக்கிக்‌ 
கொள்ள கர்மாக்களைச்‌ செய்வது போலவும்‌ நான்‌ செய்ய வேண்‌ 
டியதில்லை என்றபடி. ஆயினும்‌ உலகத்தவர்களை நல்வழிப்‌ 
படுத்துவதற்காக நான்‌ அவதரிக்கும்‌ குலங்களுக்கு ஏற்ப கர்மாக்‌ 
களைச்‌ செய்து வருகிறேன்‌ என்கிறான்‌ முன்‌ கூறிய ஸ்லோகத்தில்‌. 

இதில்‌ கூறப்பட்டுள்ள விஹித கர்மாக்களைச்‌ செய்ய 
வேண்டிய நிலை இல்லாதபடி இருக்கை தான்‌ 'க்ருதித்வம்‌' 
என்கிறார்‌ ஸ்வாமி இங்கு. 

மேலும்‌ கண்ணன்‌ கூறுகிறான்‌ வேத விஹிதங்களான கர்மாக்‌ 
களைஅநுஷ்டிப்பதில்‌ எனக்குஅபேக்ஷை கிடையாது தான்‌. நான்‌ 
அவதரிக்கும்‌ குலங்களுக்கு ஏற்ற கர்மாக்களை அனுஷ்டித்து 
வருகிறேன்‌. இதற்குரிய காரணத்தையும்‌ கூறுகிறேன்‌ கேள்‌. 

ஆசாரம்‌ உடைய பெரியோர்களில்‌ முன்னணியில்‌ இருப்பவர்‌ 
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உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


வஸுதேவர்‌. அவருக்குப்‌ புத்ரனாக பிறந்து சாஸ்த்ரங்களில்‌ 
விதிக்கப்பட்ட கர்மாக்களை நான்‌ செய்யாவிடில்‌ மற்றை 
யோர்கள்‌ என்னைப்‌ பார்த்து இப்படி (கர்மாக்களைச்‌ செய்யாமல்‌) 
இருப்பது தான்‌ தர்மமே எனத்‌ தவறாக எண்ணி கர்மாக்களைச்‌ 
செய்யாமல்‌ விட்டு விடுவார்கள்‌. பிறகு அவர்களுக்கு அதனால்‌ 
நரகமே உண்டாகும்‌. இம்‌ மாதிரியான ஒரு துர்தசை வரக்கூடாது 
என்று எண்ணி அவர்களை ரக்ஷிப்பதற்காகத்‌ தான்‌ கர்மாக்களைச்‌ 
செய்து வருகிறேன்‌ என்கிறான்‌ கண்ணன்‌. ஆக இதையும்‌ க்ருதி 
தீவத்திற்கு லக்ஷ்யமாகக்‌ காட்டுகிறார்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌. 


ஏர்‌ ரான்‌ எ ரி என்று உலகில்‌ தர்மத்தை 
நிலைநாட்டத்‌ தான்‌ தர்மத்தை அநுஷ்டித்தல்‌ க்ருதித்வம்‌ என்ற 
படி. 

முன்பு-க்ருதித்வம்‌ செய்யவேண்டியது ஒன்றுமில்லாமல்‌ 
இருக்கை என்ற பொருளில்‌ தனக்குக்‌ கர்மாநுஷ்டாநம்‌ வேண்டுவ 
தில்லை என்று கண்ணன்‌ ஸ்ரீ£தையில்‌ கூறியதைக்‌ காட்டி அப்படி 
அர்த்தம்‌ சொல்லப்பட்டது. 

தற்போது, க்ருதம்‌-க்ரியா- செயல்‌, அதை உடையவளாயிருத்‌ 
தல்‌ என்ற பொருளில்‌ முன்‌ கூறியபடி உலகமக்களுக்குக்‌ கர்மா 
நுஷ்டாநத்தில்‌ ங்ரத்தை வந்து அவர்களும்‌ அவற்றை அனுஷ்‌ 
டித்து க்ஷேத்தைப்‌ பெறவேண்டும்‌ என்ற நோக்கத்தோடு கர்மாக்‌ 
களை அநுஷ்டித்தலும்‌ க்ருதித்வம்‌ என்பதற்கு விளக்கமாக அமை 
யும்‌ என்று திருவுள்ளத்தால்‌ இப்படியும்‌ அருளிச்‌ செய்தபடி. 

உண்மையில்‌, தான்‌ கர்மாக்களை அனுஷ்டிக்கவேண்டாத 
வனாயிருந்து அவற்றை அனுஷ்டிப்பது உலக க்ஷேமத்திற்காக 
வாதலால்‌ இதனால்‌ எம்பெருமான்‌ பரோபகாரம்‌ செய்தவனா 
கவே ஆகிறான்‌. 


இப்படிப்‌ பல விதங்களில்‌ விரிந்து கடக்கும்‌ இந்த க்ருதித்வம்‌ 
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12. க்ருதித்வம்‌ 


என்ற குணம்‌ எம்பெருமானை ஆஸ்ரயித்தவர்களுக்கு மிகவும்‌ 
பயன்படும்‌. இந்தக்‌ கட்டுரையின்‌ வாயிலாக இதன்‌ பெருமை 
களை: அறிந்தவர்‌ உடனே அவனைச்‌ சரணம்‌ அடைவார்கள்‌ 
என்பது திண்ணம்‌. 

aif ர்க்‌ | 

எண்ட ளின்‌ என்ன்‌ ர ॥ 

ஏவம்‌ விஜ்ஞாய விவ்ருதம்‌ க்ருதித்வம்‌ க்ருதிநோ த்ருவம்‌ | 

ஸமாஸ்ரயேரந்‌ மாலோலம்‌ இதிவிஸ்வ ஸிமோ வயம்‌ ||) 
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13. க்ருதஜ்ஞதா 


கள்‌ எண: எனா ன்னர்‌ ர | 
ராண: ஊன்‌ கண எற்‌ ॥ 


(க்ருதஜ்ஞத்வம்‌ பகவத: ஜ்ஞாத்வா நிர்பரதாம்‌ வயம்‌ | 


ப்ராப்நும: பலஸித்தெள ஹி நிஷ்கிஞ்சநஜநா அபி ||) 

ஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌ அருளிய மமரணாகதிகத்யத்தில்‌ எம்‌ 
பெருமானுடைய திருக்கல்யாண குணங்களை அடுக்கிக்‌ காட்டும்‌ 
வாக்யத்தில்‌ கடைசியாகக்‌ கூறப்பட்டுள்ள குணம்‌ இந்த 
க்ருதஜ்ஞதை என்பது. 


க்ருதஜ்ஞ:-க்ருதம்‌ ஜாநாதி என்று விரிகின்றது. செய்ததை 

அறிபவன்‌ என்பது இதன்‌ பொருள்‌. செய்ததை மட்டுமே அறி 
பவன்‌ என்பது க்ருதம்‌ ஏவ ஜாநாதி என்று ஏவகாரத்தைக்‌ கூட்டிக்‌ 
கொண்டால்‌ கிடைக்கும்‌ பொருள்‌ ஆகும்‌. 


அதாவது எம்பெருமான்‌ தன்‌ விஷயத்தில்‌ ஒருவன்‌ ஏற்கெ 
னவே செய்த நன்மையை மட்டுமே அறிவான்‌. பிறகு அவன்‌ 
செய்யப்‌ போவதை அறியமாட்டான்‌ என்றபடி. 


உலகில்‌ ஒரு ப்ரபு இருக்கிறான்‌. இவன்‌ விரும்பினால்‌ 
எல்லோருக்கும்‌ எல்லாவித நன்மைகளையும்‌ செய்வான்‌. 
அப்படிப்பட்டவனிடமிருந்து உதவி பெற நினைத்த ஒருவன்‌ 
அவனுக்குச்‌ சில நன்மைகளை அவன்‌ விரும்பும்‌ வகையில்‌ செய்‌ 
கிறான்‌. இவ்வளவிலேயே அந்த ப்ரபு தனக்கு நன்மை செய்தவ 
னுக்கு உதவமாட்டான்‌. “இன்று எனக்கு நன்மை செய்த இவன்‌ 
நாளைக்கு அதாவது வருங்காலத்தில்‌ என்ன செய்வானோ! இவ்‌ 
வாறே மேலும்‌ நன்மைகளையே செய்வானோ? அல்லது தீங்கு 
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களைத்‌ தான்‌ செய்வானோ என்று இவன்‌ வருங்காலத்தில்‌ செய்வ 
தை அறிந்த பிறகே பலன்‌ தரலாம்‌ என்று ஒரு உதவியும்‌ செய்யா 
மல்‌ இருந்து விடுவான்‌. உலகில்‌ இது கண்கூடு. 


எம்பெருமான்‌ அப்படிப்பட்டவன்‌ அல்லன்‌; நாளை அவன்‌ 
எது வேண்டுமானாலும்‌ செய்துவிட்டுப்‌ போகட்டும்‌; இன்று 
வரைஅவன்‌ செய்துள்ளது என்ன? நன்மையைத்‌ தானே செய்துள்‌ 
ளான்‌ என்று செய்ததை மட்டும்‌ கொண்டு அவனை அநுக்ர 
ஹிப்பான்‌ எம்பெருமான்‌. பிறகு அவன்‌ என்ன செய்யப்‌ போகி 
றான்‌, அதைப்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டு பிறகு அவனை அநுக்ரஹிக்‌ 
கலாம்‌ என்றிருக்கமாட்டான்‌ எம்பெருமான்‌ என்று அவனுடைய 
பெருந்‌ தன்மையை வெளிப்படுத்துகிறது இந்த மஹா குணம்‌. 
இது க்ருதமேவ ஜாநாதி (செய்ததை மட்டுமே அறிபவன்‌) என்று 
விக்ரஹம்‌ காட்டுவதால்‌ கிடைப்பதாகும்‌. இந்த ஏவகாரத்தினால்‌ 
செய்யப்போவதை அறியமாட்டான்‌ என்பதும்‌ கிடைக்‌ கிறது... 


இந்த விஷயத்தைக்‌ காட்டும்‌ ஸ்ரீ ம்ருத ப்ரகாமபிகாசார்ய 
ருடைய வாக்யம்‌ க எனா; ௭3 க்‌ SEN 1 காள: | 
(க்ருதமேவ ஜாநாதி ந து கரீஷ்யமாணாம்மம்‌ அக்ருதம்‌ இதி 
க்ருதஜ்ஞ:) என்பதாகும்‌. 

இங்கு வாசக மஹாமாயர்களுக்கு ஒரு விஷயம்‌:- எழுதுவதோ 
பேசுவதோ யாவும்‌ சாஸ்த்ரார்த்தங்களை எளியவரும்‌ உணர 
வேண்டும்‌ என்பதற்காகத்தான்‌. 

பத்ரிகையைப்‌ படிப்பவர்கள்‌ இருவகைப்படுவர்‌; ஒரு சிலர்‌ 
ஸம்ஸ்க்ருத ஜ்ஞாநம்‌ உள்ளவர்களாய்‌ ப்ரமாணங்களுடன்‌ தத்த்‌ 
வங்களை அறியவேண்டும்‌ என்று விரும்புபவர்‌; மற்றும்‌ சிலர்‌ 
ப்ரமாணங்கள்‌ இன்றி விஷயங்களை மட்டும்‌ அறிந்தால்‌ போதும்‌ 
என்றிருப்பார்‌. இவர்கள்‌ பலர்‌, முந்தையவர்கள்‌ சிலர்‌. யாவரை 
யும்‌ த்ருப்திப்படுத்த வேண்டுவது எம்போல்வரின்‌ கடமை 


157 


உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


யாகும்‌. ப்ரமாணங்களை அறியமுடியாமல்‌ விஷயங்களை 
மட்டும்‌ அறிய விரும்புபவர்‌ ஆங்காங்கு நாம்‌ எடுத்துக்‌ காட்டும்‌ 
ப்ரமாணங்களை விட்டு விட்டு விஷயங்களை மட்டும்‌ அறிய 
லாம்‌. அதற்கேற்பத்தான்‌ நாம்‌ விஷயங்களை முதலில்‌ விளக்கி 
விட்டுப்‌ பிறகு ப்ரமாணங்களைக்‌ காட்டுகிறோம்‌. இந்த ப்ரமா 
ணங்களை விட்டால்‌ கூட தத்த்வங்களை முழுவதாக அறிய 
முடியும்‌. 


நம்‌ ஸ்ரீ ந்ருஸிம்ஹப்ரியா வாசகர்களின்‌ ஆதரவு பெருக 
வேண்டும்‌ என்பதில்‌ நாமும்‌ முழுநோக்கு உடையோம்‌. நீங்கள்‌ 
இம்மாதிரி விஷயங்களை வெறுக்காமல்‌ தொடர்ந்து படித்துக்‌ 
கொண்டே வந்தால்‌ நாளடைவில்‌ உங்களுக்கே ஸம்ஸ்க்ருதப்‌ 
புலமை வந்து விடும்‌. பிறகு இப்படி எழுதுவதை நீங்களும்‌ 
விரும்புவீர்கள்‌. 

மேலும்‌ ஒரு அபூர்வமான அர்த்தம்‌ கிடைக்கிறது. க்ருதஜ்ஞ: 
என்ற சொல்லால்‌, செய்த நன்றியை அறிபவன்‌ ( க்ருதம்‌ ஜாநாதி) 
தன்னை அடைந்தவர்கள்‌ ஒரு சிறு நன்றி செய்தால்‌ கூட அதை 
மட்டுமே அறிவான்‌ எம்பெருமான்‌. அதை மட்டும்‌ தான்‌ அறி 
வான்‌ என்றால்‌ மற்றொன்றை அறியமாட்டான்‌ என்று ஏற்படு 
கிறது. அந்த மற்றொன்று எது? அதாவது தன்னை ஆஸ்ரயித்த 
வர்கள்‌ தன்னை ஆஸ்ரயித்த பிறகு செய்யும்‌ தோஷத்தை அறிய 
மாட்டான்‌. தன்னை ஆஸ்ரயித்த செயல்‌ ஒன்றையே அதாவது 
தன்னிடம்‌ பரந்யாஸம்‌ செய்தது ஒன்றையேதான்‌ அறிவான்‌. 
பிறகு அவர்கள்‌ செய்யும்‌ தோஷத்தை அறியவேமாட்டான்‌. 

அவ்வாறே ஆஸ்ரயித்தவர்களுக்குத்‌ தான்‌ (எம்பெருமான்‌) 
செய்த நன்மையையும்‌ அறிய மாட்டான்‌. உலகில்‌ அல்பர்கள்‌ 
தான்‌ ஏதாவது ஒரு உதவி செய்தால்‌ அதையே அடிக்கடி சொல்லி 
மார்தட்டிக்‌ கொள்வார்கள்‌. எம்பெருமான்‌ அப்படிப்பட்டவன்‌ 
அல்லன்‌. அதாவது தன்னை ஆஸ்ரயித்தவர்கள்‌ செய்த குற்றத்‌ 
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தையும்‌ தான்‌ அவர்களுக்குச்‌ செய்த நன்மையையும்‌ அறிய 
மாட்டான்‌ எம்பெருமான்‌. அவர்கள்‌ செய்த மரணாகதி முதலான 
சில ஸ்வல்பங்களான நன்மைகளை மட்டும்‌ அறிபவன்‌ இவன்‌ 
என்றபடி. 


இதைக்‌ காட்டும்‌ ங்ருதப்ரகாமமிகாசார்யருடைய அடுத்த 
வாக்யம்‌ ச எண்‌: எர ஏ கர்‌ என ளார்‌, ஏச கள்‌ 
ளர்‌, என்‌ என்னி ணை: 11) யத்வாஸ்வல்பமப்யாஸ்ரிதை: 
யத்‌ ஸாது க்ருதம்‌ ததேவ ஜாநாதி: ஆஸ்ரித க்ருதம்‌ தோஷம்‌, 
ஸ்வக்ருதம்‌ ஸ்ரேய: ச ந ஸ்மரதீதி க்ருதஜ்ஞ:) 

உலகில்‌ காணப்படும்‌ பெரியவர்கள்‌ பலர்‌ தன்னை அண்டி 
னவனாயினும்‌ அவன்‌ ஒரு குற்றம்‌ செய்து விட்டாலும்‌ அல்லது 
தான்‌ அவனுக்கு ஒரு உதவி செய்து விட்டாலும்‌ இவ்விரண்‌ 
டையுமே பலகாலும்‌ கூறிப்‌ பெருமைப்பட்டுக்‌ கொள்வதையே 
கண்டு வருகிறோம்‌. எம்பெருமான்‌ தன்மை இதற்கு நேர்‌ 
மாறானது. 

இங்கு ஒரு ஸ்வாரஸ்யம்‌ - சுவை உணர வேண்டும்‌. விளக்கம்‌ 
தரப்படவேண்டிய சொல்‌ க்ருதஜ்ஞ: என்பதாகும்‌. இதற்கு 
அமையவேண்டிய விளக்கம்‌ 'கீருதம்ஜாநாதி' செய்ததை அறி 
பவன்‌ என்றே இருக்க வேண்டும்‌. ஆனால்‌ உரையாசிரியர்‌ 
ஆஸ்ரித க்ருதம்‌ தோஷம்‌, ஸ்வக்ருதம்‌ ங்ரேய: ச நஸ்மரதீதி 
க்ருதஜ்ஞ: (ஆஸ்ரிதர்கள்‌ செய்த குற்றத்தையும்‌ தான்‌ செய்த 
நன்மையையும்‌ நினைக்காதவன்‌ க்ருதஜ்ஞன்‌) என்று விளக்கம்‌ 
தந்துள்ளமையை உற்று நோக்க வேண்டும்‌. இதனால்‌ சொல்லி 
னால்‌ நேரிடையாகக்‌ கிடைக்கும்‌ பொருளை விட வ்யங்க்யமாக 
(மறைமுகமாக)க்‌ கிடைக்கும்‌ பொருளே சிறந்ததாகும்‌ என்பதே. 


ஆறங்ரிதர்கள்‌ செய்த நன்மையை மட்டுமே அறிபவன்‌ 
எம்பெருமான்‌ என்பது சொல்லினால்‌ நேரிடையாகக்‌ கிடைப்ப 
தாகும்‌. 
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ஆஸ்ரிதர்கள்‌ செய்த குற்றத்தையும்‌, தான்‌ அவர்களுக்குச்‌ 
செய்த நன்மையையும்‌ நினைக்காதவன்‌ கீருதஜ்ஞன்‌ என்பது 
ஏவகாரத்தினால்‌ உட்பொருளாய்‌ கிடைப்பதாகும்‌. முந்தையதை 
விட இந்தப்‌ பொருளே சாலச்‌ சிறந்ததாகும்‌. 


ஆக 1) ஒருவன்‌ செய்த நன்மையை மட்டுமே நினைப்பவன்‌, 
அவன்‌ செய்யப்போவதைப்‌ பற்றிக்‌ கொஞ்சமும்‌ நினையாதவன்‌ 
க்ருதஜ்ஞன்‌. 

2) தன்னை ஆஸ்ரயித்தவர்கள்‌ செய்த ஒரு சிறு நன்மையை 
மட்டுமே அறிபவன்‌. அவர்கள்‌ தனக்குச்‌ செய்த தீங்கையோதான்‌ 
அவர்களுக்குச்‌ செய்த நன்மையையோ பற்றிச்‌ சிறிதும்‌ நினையா 
தவன்‌, ஆகையால்‌ க்ருதஜ்ஞன்‌ ; என்றவாறெல்லாம்‌ இங்கு இந்த 
க்ருதஜ்ஞ்தை என்ற குணத்தினால்‌ வெளிப்பட்ட எம்பெரு 
மானுடைய பெருமை உணரத்‌ தக்கது. 


இந்த அர்த்த விசேஷங்களைப்‌ பெரியவாச்சான்பிள்ளை 
தம்முடைய ஸ்ரீஸ௰க்தியினால்‌ (வாக்யத்தினால்‌) விளக்குவதை 
யும்‌ அறிவோம்‌. 


“க்ருதஜ்ஞதா”'-ஒரு கால்‌ 'ரணம்‌' என்னும்‌ உக்திமாத்ரத்தா 
லேயே, பின்பு செய்யும்‌ குற்றங்களைப்‌ பாராதே அத்தையே 
நினைத்திருக்கை. 


க்ருதம்‌ ஜாநாதி, க்ருதம்‌ ஏவ ஜாநாதி. க்ருதம்‌ என்பது 
ஏகவசநத்தை (ஒருமையைக்‌ காட்டும்‌ விகுதியைக்‌) கொண்ட 
சொல்‌. எம்பெருமான்‌ பக்கலில்‌ ஒருவன்‌ ஒரு நன்மையைச்‌ 
செய்து விட்டால்‌ பிறகு அவன்‌ செய்யும்‌ குற்றங்களைப்‌ பார்க்க 
மாட்டான்‌ என்று ஸ்ரீபெரியவாச்சான்பிள்ளை விளக்கம்‌. இங்குக்‌ 
குற்றங்களை என்று பன்மை விகுதியை (பஹு வசநத்தை)க்‌ 
கொண்டுள்ள சொல்‌ வழங்கப்பட்டுள்ளது. 
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ஜீவன்‌ செய்யும்‌ ஒரு நன்மையாவது, “மரணம்‌: என்று ஒரு 
தடவை சொல்வதேயாகும்‌. பிறகு இவன்‌ செய்யும்‌ தீங்குகளோ 
பலப்பல ஆகும்‌. ஆக ஜீவன்‌ செய்த நன்மையை மட்டும்‌ மனத்‌ 
தில்‌ கொண்டு, பிறகு அவன்‌ செய்யும்‌ தீங்குகள்‌ பலவற்றையும்‌ 
நினைக்காதவன்‌ எம்பெருமான்‌ என்றபடி. இது முன்‌ 
கூறியதேயாகும்‌. 


மற்றும்‌ ஓர்‌ புதிய அர்த்தம்‌. க்ருதஜ்ஞ: க்ருதம்‌ ஜாநாதி க்ருத 
மேவ ஜாநாதி. செய்ததை மட்டுமே நினைப்பவன்‌; யார்‌ செய்த 
தை என்பது 'க்ருதஜ்ஞன்‌' என்ற பெயரில்‌ இல்லை. அவன்‌ அதா 
வது ஆஸ்ரிதன்‌ செய்ததை மட்டுமே நினைப்பவன்‌; தான்‌ அவர்க 
ளுக்குச்‌ செய்துள்ள நன்மைகள்‌ பலவற்றையும்‌ பற்றி நினைக்கா 
தவன்‌ எம்பெருமான்‌ என்றபடி. 


ஆஸ்ரிதர்க்கு(த்தான்‌) எல்லாம்‌ செய்தாலும்‌ அவற்றை மறந்து 
அவர்கள்‌ செய்த ஸுக்ருதத்தையே நினைத்திருக்கை என்னவு 
மாம்‌- 'ஹ்ருதயாந்நாபஸர்ப்பதி' என்று. உலகில்‌ ஒருவன்‌ 
மற்றொருவனிடமிருந்து நிறைந்த நன்மைகளைப்‌ பெறுவான்‌, 
அதற்கு ப்ரதிப்ரயோஜநமாக இவன்‌ அந்த மற்றொருவனுக்கு ஒரு 
ஸமயம்‌ ஏதாவது ஒரு சிறு நன்மையைச்‌ செய்திருப்பான்‌. 
இதனால்‌ இவன்தான்‌ அந்த மற்றொருவனுக்குச்‌ செய்த அந்த ஒரு 
சிறு நன்மையையே பெரிதாகக்‌ கூறிக்‌ கொள்வான்‌. அந்த மற்றொ 
ருவன்‌ செய்த நன்மைகள்‌ பலவற்றையும்‌ கொஞ்சமும்‌ நெஞ்சில்‌ 
கொள்ள மாட்டான்‌. ன்‌ 
. எம்பெருமான்‌ அப்படிப்பட்டவன்‌ அல்லன்‌. பிறர்கள்‌ தன்‌ 
பக்கலில்‌ செய்த உதவி சிறிதாயினும்‌ அதையே தான்‌ நெஞ்சிற்‌ 
கொள்வான்‌. இதற்குப்‌ பதிலாக அந்தப்‌ பிறர்க்கு நன்மைகள்‌ 
பலவற்றையும்‌ அவர்கள்‌ விரும்பும்‌ வகையில்‌ செய்து முடித்திருந்‌ 
தும்‌ தான்‌ அவர்களுக்குச்‌ செய்துள்ள நன்மைகளைக்‌ கொஞ்சமும்‌ 
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உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


நினையாமல்‌ அந்தப்‌ பிறர்கள்‌ செய்த ஒரு சிறு நன்மையையே 
நினைத்திருப்பான்‌. 


துர்யோதனனுடைய பெருஞ்சபையிலே த்ரெளபதிக்கு 
ஆபத்து நேர்ந்தது. உடனே அவளும்‌ “கோவிந்தா” என்று எம்பெரு 
மானைக்‌ கூவி அழைத்துச்‌ சரணம்‌ புகுந்தாள்‌. எம்பெருமானும்‌ 
நிறைய வஸ்த்ரங்களைத்‌ தந்து ரக்ஷித்தான்‌. தீரெளபதி செய்தது 
“கோவிந்தா” என்று கதறினாளே அவ்வளவு மட்டும்‌ தரன்‌. 
எம்பெருமான்‌ செய்தது என்ன! கோடிக்கணக்கில்‌ மிக அழகிய 
வஸ்த்ரங்களைத்‌ தந்து துச்சாஸனன்‌ கைகள்‌ சோர்ந்து போகும்‌ 
படிச்‌ செய்தான்‌. ஸ்ரீ க்ருஷ்ணன்‌ இவ்வளவு செய்திருந்தும்‌ தான்‌ 
செய்த நன்மைகளைக்‌ கொஞ்சமும்‌ நினையாமல்‌ 'ஐயோத்ரெள 
பத *கோவிந்தா' என்று என்னைக்‌, கதறி அழைத்தாளே. இதற்கு 
நான்‌ என்ன செய்தேன்‌, என்ன தந்தேன்‌, என்று அவள்‌ அழைத்‌ 
ததை மட்டுமே தான்‌ நினைத்தானே தவிர தான்‌ அவளுக்குச்‌ 
செய்த நன்மைகளைச்‌ சிறிதும்‌ நினைக்கவே இல்லையே. 
இப்படிப்பட்டவன்‌ அல்லனோ 'க்ருதஜ்ஞன்‌' ஆவான்‌. இப்படி 
யிருக்கை தானே 'க்ருதஜ்ஞதை' என்று விவரித்தருள்றொர்‌ ஸ்ரீ 
பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை. 


இதற்கு மேலும்‌ ஒரு அபூர்வமான அர்த்தத்தைக்‌ காட்டுகிறார்‌ 
இந்த மஹான்‌. 

இது வரை ஆஸ்ரிதர்கள்‌ செய்ததை நினைப்பவன்‌ எம்பெரு 
மான்‌ என்ற பொருளில்‌ விவரணம்‌ தரப்பட்டது. இப்பொழுது 
தான்‌ செய்ததை அறிபவன்‌ என்ற பொருளில்‌ விவரணம்‌ தரப்‌ 
படுகின்றது. விக்ரஹம்‌ “க்ருதம்‌ ஜாநாதி' என்பதே. யார்‌ செய்ததை 
அறிபவன்‌? என்ற கேள்விக்குப்‌ பதிலில்‌ தான்‌ ஒரு சிறு மாற்றம்‌. 
ஸ்வேந க்ருதம்‌ ஜாநாதி என்று தான்‌ விக்ரஹம்‌ கொள்ள வேண்‌ 
டும்‌. க்ருதம்‌ என்பது விசேஷணம்‌ அடைமொழி, இதற்கு விசேஷ்‌ 
யம்‌ அபகாரம்‌ (AUK) தீங்கு என்று கொள்ள வேண்டும்‌; . 
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க்ருதஜ்ஞதா 


ஆஸ்ரிதர்கள்‌ விஷயத்தில்‌ நன்மைகளையே செய்யும்‌ எம்‌ 
பெருமான்‌ ஒரு ஸமயம்‌ அவர்களுக்கு ஒரு தீங்கு (அபசாரம்‌) 
செய்ய நேர்ந்தால்‌ இதையே நினைத்திருப்பானாம்‌. முன்பு தான்‌ 
அவர்களுக்குச்‌ செய்த . நன்மைகளைச்‌ சிறிதும்‌ நினைக்க 
மாட்டானாம்‌. 


ஒரு க்ரஹஸ்தன்‌ தன்‌ மனைவியிடம்‌ மாளாத காதல்‌ கொண்ட 
வன்‌. அவள்‌ விரும்புவதையெல்லாம்‌ தந்து வந்தான்‌. ஒரு நாள்‌ 
அவன்‌ தன்‌ அன்பு மனைவியை ஏதோ ஒரு காரணத்திற்காகக்‌ 
கன்னத்தில்‌ ஓங்கி அறைந்து விட்டான்‌. அவள்‌ இதை ஏற்றுக்‌ 
கொண்டு சாந்தையாகவே இருந்து விட்டாள்‌. ஆனால்‌ இவன்தன்‌ 
அன்பு மனைவியை அடித்து விட்டோமே என்று இதையே 
எப்பொழுதும்‌ நினைத்திருப்பான்‌. ஏற்கெனவே இவளுக்கு அதா 
வது தன்‌ மனைவிக்கு இவன்‌ பற்பல நன்மைகளைச்‌ செய்தி 
ருந்தபோதும்‌ அவற்றில்‌ ஒன்றைக்கூட நினைத்துப்‌ பார்க்காமல்‌ 
அவளை அடித்து விட்டதை மட்டுமே நினைத்து வருந்துவான்‌. 

இவ்வாறு தான்‌ எம்பெருமான்‌ தன்னை ஆஸ்ரயித்த ஜீவாத்‌ 
மாக்களுக்குப்‌ பல நன்மைகள்‌ செய்திருந்தபோதும்‌ அவர்கள்‌ 
கர்மாநுஸாரமாக தான்‌ அவர்களுக்கு எதேனும்‌ ஒரு அபகாரம்‌ 
செய்து விட்டால்‌ அதையே நினைந்து வருந்தியிருப்பான்‌ என்ற 
படி. 

இதற்கு ஏற்ற உதாஹரணம்‌ ஒன்றைக்‌ காட்டுகிறார்‌ ஸ்ரீ 
பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை. 

ராவணவதம்‌ ஆகிவிட்டது. லங்கை ஸ்ரீ விபீஷணன்‌ கைக்கு 
வந்து விட்டது. ராமன்‌ உடனே பரதனைக்காண அயோத்யை 
செல்ல விரும்புகிறான்‌. ஸ்ரீவிபீஷணன்‌ ஸ்ரீராமனை நோக்கி 
“யுத்தத்தில்‌ ஏற்பட்ட களைப்பெல்லாம்‌ தீர ஜடையை நீக்கி 
மங்களஸ்நாநம்‌ செய்து பட்டு வஸ்த்ரங்களை உடுத்திக்‌ கொண்டு 
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அண்டனி 


உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


ஆபரணங்கள்‌ பலவற்றையும்‌ அணிந்து சில நாட்கள்‌ தங்கி 
விட்டுப்‌ போகலாமே”” என்கிறான்‌. 


அப்பொழுது ஸ்ரீராமன்‌ கூறுகிறான்‌. என்‌ உடன்‌ பிறந்தவ 
னான பரதனை உடனே காணத்‌ துடிக்கிறது என்‌ மனம்‌.அவன்‌ 
மனம்‌ வருந்தும்படி நான்‌ அவனுக்குத்‌ தீங்கு இழைத்து விட்‌ 
டேன்‌. என்னைக்‌ காட்டிலிருந்து திரும்ப மீட்டுச்‌ செல்லவேண்‌ 
டும்‌ என்ற விருப்பத்தினால்‌ சித்ரகூடத்திற்கு வந்து அவ்வாறே 
திரும்பி வரவேண்டும்‌ என்று ப்ரார்த்தித்தான்‌.தலையால்‌ 
வணங்கி வேண்டினான்‌. ஆனால்‌ நான்‌ அவன்‌ ப்ரார்த்தனையை 
ஏற்றுக்‌ கொள்ளவில்லை. மறுத்து விட்டேன்‌. இது என்மனத்தை 
வாட்டுகிறது. 


dN ளார்‌ என்‌ என்‌ எள: | 
சர்க்‌ எனி ராரா: Il 


ணா னன எள்‌ எ ஒர்‌ எள ॥ 


(தம்‌ து மே ப்ராதரம்‌ த்ரஷ்டும்‌ பரதம்‌ த்வரதே மந: | 
மாம்நிவர்த்தயிதும்யோ5ஸெள சித்ரகூடம்‌ உபாகத:।। 
ஸ்ரிரஸா யாசதஸ்‌ தஸ்ய வசநம்‌ ந க்ருதம்‌ மயா |!) 


என்று, தான்‌ பரதனுக்குச்‌ செய்ய அபகாரத்தை (இது உண்மை 
யில்‌ அபகாரம்‌ அன்று. ஆனாலும்‌ தன்‌ பெருந்தன்மையால்‌ இதை 
அபகாரமாக எண்ணி வருந்துகிறான்‌) நினைத்து நினைத்து 
வருந்துகிறான்‌. தான்‌ பரதன்‌ விஷயத்தில்‌ செய்துள்ள பலப்பல 
நன்மைகளையெல்லாம்‌ சிறிதும்‌ நினைத்துப்‌ பார்க்கவில்லை. 

உலகில்‌, 'அவனுக்கு எவ்வளவோ நன்மைகள்‌ செய்‌ 
துள்ளேன்‌. இந்த ஒரு அபகாரத்தைச்‌ செய்தால்‌ என்ன? ' என்று 
நினைப்பவர்களே நிறைந்துள்ளனர்‌. ஸ்ரீராமன்‌ அவ்வாறு 
நினைக்காமல்‌ இருக்கிறானே. ஆக, தான்‌ செய்த அபகாரத்தை 
நினைக்கையே க்ருதஜ்ஞதையாகும்‌ என்றபடி. 


164 


க்ருதஜ்ஞதா , 
இதைக்‌ காட்டும்‌ வ்யாக்யாந வாக்யம்‌ பின்வருமாறு. 


'ஆஸ்ரிதர்‌ விஷயத்தில்‌ தான்‌ செய்த அபகாரத்தையே நினைத்‌ 
திருக்கை என்னவும்‌: ''சிரமாயாசதஸ்தஸ்ய வசநம்‌ ந க்ருதம்‌ 
மயா?” என்று. 


ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேசிகனும்‌ முன்‌ காட்டிய அர்த்தங்களையே 
அழகிய முறையில்‌ விளக்கியருளுகிறார்‌. 


பிறர்‌ எவராவது தன்‌ (எம்பெருமான்‌) விஷயத்தில்‌ ஏதாவது 
ஒரு சிறு நன்மையைச்‌ செய்தான்‌ என்றால்‌ அதை ஒரு நாளும்‌ 
மறக்கமாட்டான்‌. அதையே நினைத்திருப்பவன்‌ ஆகவே 
க்ருதஜ்ஞன்‌ எம்பெருமான்‌. அவனே பிறகு நிறைய 
அபராதங்களைச்‌ செய்து விட்டால்‌ அவன்‌ முன்‌ செய்த சிறு 
நன்மையை மறந்து விடக்கூடும்‌. அவன்‌ செய்த சிறு நன்மைக்கு 
ப்ரதியாகத்‌ தான்‌ நிறைய உபகாரங்களைச்‌ செய்து விட்டாலும்‌ 
அவன்‌ செய்த அந்தச்‌ சிறு நன்மையை மறக்கக்கூடும்‌. 
எம்பெருமான்‌ அப்படிப்பட்டவன்‌ அல்லன்‌. தன்‌ விஷயத்தில்‌ 
ஒருவன்‌ செய்த நன்மையை நினைத்திருப்பான்‌; பிறகு அவனே 
நிறைய அபராதங்களைக்‌ (குற்றங்களைச்‌ செய்தாலும்‌ முன்‌ 
செய்த அந்தச்‌ சிறு நன்மையை மறக்கமாட்டான்‌. அவன்‌ செய்த 
சிறு நன்மைக்கு எம்பெருமான்‌ நிறைய ப்ரத்யுபகாரங்களைச்‌ 
செய்துவிட்ட போதும்‌ ஒரு ப்ரத்யுபகாரமும்‌ செய்யாதவனைப்‌ 
போலவே அவன்‌ செய்த அந்த ஒரு சிறு நன்மையை மட்டுமே 
நினைத்திருப்பான்‌. அதற்காக அவனை மட்டுமின்றி அவனைச்‌ 
சார்ந்தவர்களையும்‌ ரக்ஷிக்க விரும்புவான்‌ எம்பெருமான்‌ 
என்றபடி. இதை ஸ்ரீராமாயணம்‌ கொண்டு அறியலாம்‌. 


எணண சோர்‌ கான | 


கண்வ உ ர Il 
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ந ஸ்மரத்யபகாராணாம்‌ ஸதமப்யாத்மவத்தயா | 

கதஞ்சிதுபகாரேண க்ருதேநைகேந துஷ்யதி || 

பிறர்‌ தனக்கு நூற்றுக்கணக்கில்‌ அபகாரங்களைச்‌ செய்த 
போதும்‌ ஸ்ரீராமன்‌ அவற்றை நினைக்கவே மாட்டான்‌. பிறர்கள்‌ 
தெரிந்தோ தெரியாமலோ ஏதாவது ஒரு உபகாரம்‌ செய்தால்‌ 
அதனாலேயே இவன்‌ மிகவும்‌ மகிழ்ந்திருப்பான்‌. இதற்குக்‌ 
காரணம்‌ இவனுடைய பெருந்தன்மையேயாகும்‌ என்கிறார்‌ 
வால்மீகி, ஆகப்‌ பிறர்‌ செய்த நூற்றுக்கணக்கிலான குற்றங்களை 
நினைக்காமல்‌, எவ்வாறாயினும்‌ அவர்கள்‌ செய்யும்‌ ஒரு சிறு 
உபகாரத்தையே அறிபவன்‌ எம்பெருமான்‌. ஆகவே அவன்‌ 
ருதஜீஞன்‌. இப்படி இருக்கை தான்‌ க்ருதஜ்ஞதா. முன்பு கூறிய 
த்ரெளபதி ரணாகதியினாலும்‌ இது ஸ்பஷ்டம்‌. 

ஒருவன்‌ நிறைய பாபம்‌ பண்ணியிருந்தாலும்‌ அவன்‌ செய்யும்‌ 
அஞ்ஜலி (பரணாகதி) ஒன்றினாலேயே அவன்‌ பாபங்கள்‌ 
அனைத்தையும்‌ போக்கிவிடுகிறான்‌ எம்பெருமான்‌. 

த இவ்விஷயத்தை ஸ்ரீ ஆளவந்தார்‌ தக்முடைய ஸ்தோத்ர 
ரத்னத்தில்‌ அழகான ஸ்லோகம்‌ ஒன்றால்‌ வெளியிடுகிறார்‌. அந்த 
ய்லோகம்‌ இதுவே. ஸ்‌ 

ஸார்‌ எ ணின்‌ 

ரான்‌ எள எ ॥ 
த்வதங்க்ரிம்‌ உத்திங்ய கதாபி கேநசித்‌ 
யதா ததாவாபி ஸக்ருத்க்ருதோ5ஞ்ஜலி | 
ததைவ முஷ்ணாத்யமருபாந்யரேஷத: 
ஸமுபாநி புஷ்ணாதி ந ஜாது ஹீயேதே || 
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ர்‌ 

எம்பெருமானே உன்னுடைய திருவடியை நோக்கி எவனோ 
ஒருவன்‌ எப்பொழுதாவது எப்படியாவது ஒரு அஞ்ஜலி (கை 
கூப்புதல்‌) செய்து விட்டால்‌ அது ஒன்றே இவன்‌ செய்த பாபங்கள்‌ 
அனைத்தையும்‌ ஒழித்து நன்மைகளையெல்லாம்‌ தந்து மேலும்‌ 
தான்‌ அழியாமல்‌ இருக்கும்‌ என்பது பொருள்‌. 

ஜீவாத்மாக்கள்‌ செய்த பாபங்களோ அதாவது அபராதங்களோ 
மிகப்‌ பலப்பல. ஆனால்‌ இவர்கள்‌ ஒரு ஸமயம்‌ செய்ததோ ஒரே 
ஒரு அஞ்ஜலி (கைகூப்புதல்‌). இந்த ஒரு சிறு உபகாரத்தினால்‌ 
அவர்கள்‌ பலப்பல ஜன்மங்களிலும்‌ செய்து சேமித்துள்ள பாபங்‌ 
களையெல்லாம்‌ ஒழித்து விடுகிறான்‌ எம்பெருமான்‌. எம்பெரு 
மான்‌ திருவடியை நோக்கி ஒரு அஞ்ஜலி செய்து விட்டால்‌ 
அதொன்றையே எம்பெருமான்‌ மனத்தில்‌ கொண்டு அவர்கள்‌ 
முன்பு செய்த பாபங்களையெல்லாம்‌ கருதவே மாட்டான்‌. அது 
மட்டுமின்றி அவற்றையெல்லாம்‌ உடனே போக்கி க்ஷூமங்‌ 
களையும்‌ தருவான்‌. இது இந்த க்ருதஜ்ஞதை என்ற குணத்தின்‌ 
செயலேயாகும்‌. 

இதனால்‌ ஏற்படும்‌ விளைவையும்‌ உற்று நோக்க வேண்டும்‌. 
ஒருவன்‌ அஞ்ஜலி அதாவது மரணாகதி செய்து விட்டான்‌. பிறகு 
அவனே நிறைய பாபங்களையும்‌ செய்து வருகிறான்‌. முன்‌ செய்த 
மரணாகதி ஒன்றை மட்டும்‌ தான்‌ நினைப்பான்‌ என்றால்‌ அவன்‌ 
செய்த பாபங்கள்‌ பயனின்றிப்‌ போகுமா என்று ஸந்தேஹிக்க 
வேண்டாம்‌. செய்த பாபங்களைப்‌ பார்த்தால்‌ அவனைக்‌ கைவிட 
வேண்டிவரும்‌. ஆனால்‌ மாரணம்‌ என்று கூறியுள்ளமையால்‌ 
அவனை விடவும்‌ முடியவில்லை. என்ன செய்வான்‌ எம்பெரு 
மான்‌! மரணம்‌ அடைந்தமையால்‌ அவனை விடவே மாட்டான்‌. 
பிறகு பாபங்கள்‌ செய்துள்ளமையால்‌ அதற்காக சிகை 
(தண்டனை) செய்து அவனை ரக்ஷித்து விடுவான்‌. 


மரணாகதனை ரக்ஷிக்க வேண்டிய நியமம்‌ உண்டு எம்பெரு 


\ 
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மானுக்கு. ஆயினும்‌ தான்‌ மேற்கொண்டுள்ள வேறு சில நியமங்‌ 
களை அநுஸரித்து ॥ரணாகதனுடைய தத்காலத்திய ப்ரார்த்த 
னையை ஏற்றுக்‌ கொள்ள முடியாமற்‌ போய்‌ அதை நிராகரிக்க 
வேண்டிவரும்‌. இந்த நிலையில்‌ எம்பெருமான்‌ தான்‌ செய்த 
நிராகரணத்தை பெரிய தவறாக - செய்யக்‌ கூடாததைச்‌ செய்து 
விட்டதாக நினைப்பவன்‌. ஆகவே எம்பெருமான்‌ க்ருதஜ்ஞன்‌. 


பரதனுடைய ப்ரார்த்தனையை மறுத்ததை எண்ணி ராமன்‌ 
வருந்தியதைத்‌ தான்‌ இதற்கும்‌ உதாஹரணமாகக்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌. 

பமரணாகதனான பரதனை ரக்ஷிப்பது எம்பெருமானுக்கு உள்ள 
ப்ரதாநமான நியமம்‌ ஆகும்‌. 


தற்போது ராமன்‌ பித்ருவாக்யத்தைப்‌ பரிபாலனம்‌ செய்வதற்‌ 
காகக்‌ காட்டுக்குச்‌ செல்ல வேண்டிய வேறொரு நியமம்‌ மேற்‌ 
கொண்டுள்ளான்‌. 

அயோத்யைக்குத்‌ திரும்பி வந்தால்தான்‌ பரதனுடைய 
ப்ரார்த்தனை பூர்த்தி பெறும்‌. ம ரணாகத ரக்ஷண வ்ரதமும்‌ நிலை 


பெறும்‌; இதை நிறைவேற்றினால்‌ காட்டுக்குச்‌ செல்வதாக மேற்‌ , 


கொண்ட நியமம்‌ முரண்படும்‌. ஆகவே இந்த நியமத்தைக்‌ காக்க 
ஸ்ரீபரதாழ்வானுடைய ப்ரார்த்தனையை ஏற்றுக்‌ கொள்ளாமல்‌ 
போக நேரிட்டது. தற்போது இவன்‌ ப்ரார்த்தனையை ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளாமற்போனது பிறகு அவனுடைய ப்ரார்த்தனையை 
முழுவதுமாக ஏற்றுக்‌ கொள்வதற்காக. ஆக ஸ்ரீபரதாழ்வா 
னுடைய ப்ரார்த்தனையைத்தான்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளாமல்‌ மறுத்‌ 
ததைப்‌ பெரிய தவறு செய்து விட்டதாக நினைக்கிறான்‌ ஸ்ரீராமன்‌. 
இது க்ருதஜ்ஞன்‌ என்பதற்கு ஏற்ற லக்ஷ்யம்‌ ஆகும்‌. 

ஒரு தாய்‌ இருக்கிறாள்‌. அவளுக்குக்‌ குழந்தைகள்‌ பல 
உள்ளன. இவற்றுள்‌ இருமல்‌ வ்யாதி உள்ளதும்‌ ஒன்று. பிள்ளை 
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களை ரக்ஷிப்பது (அநிஷ்டத்தைப்‌ போக்கி இஷ்டத்தைத்‌ தரு 
வது) அவளுடைய கடமையாகும்‌. 


வ்யாதி உள்ள குழந்தையை ரக்ஷிப்பதும்‌ ஒரு கடமை தாய்க்கு 
உண்டு. முந்தையை கடமையை அநுஸரித்து நோய்வாய்ப்பட்ட 
இந்தக்‌ குழந்தைக்கும்‌ அது விரும்பிய இனிப்புப்‌ பண்டங்களைக்‌ 
கொடுத்தால்‌ அதனுடைய வ்யாதி மேலும்‌ அதிகமாகும்‌. நோய்‌ 
வாய்ப்பட்ட குழந்தையை ரக்ஷிப்பதும்‌ ஒரு கடமைதானே. அதா 
வது இதற்குத்‌ தீமையை விளைவிக்கும்‌ பண்டங்களைத்‌ தராமல்‌ 
இதற்கு ஏற்ற வகையில்‌ அந்தக்‌ குழந்தைக்குப்‌ பிடிக்காததாயினும்‌ 
கஷாயம்‌ முதலியவற்றையே தந்து அந்த வ்யாதியைப்‌ போக்க 
வேண்டும்‌. தாயின்‌ இந்த இரண்டு கடமைகளில்‌ முந்தைய 
கடமை ஸர்வஸாதாரணமானது; இரண்டாவதான கடமை நோய்‌ 
வாய்ப்பட்ட குழந்தைகள்‌ விஷயத்தில்‌ கடைப்பிடிக்க வேண்டிய 
தால்‌ இதுவே முக்கியமாகும்‌. இதன்படி மற்றைய குழந்தை 
விஷயத்தில்‌ அவை விரும்புகின்ற தின்பண்டங்களை வாங்கிக்‌ 
கொடுக்கும்‌ தாய்‌, நோய்வாய்ப்பட்ட இந்தக்‌ குழந்தை விஷயத்‌ 
தில்‌ மட்டும்‌ இது விரும்புவதை வாங்கித்‌ தருவதில்லை. இது உல 
தில்‌ பார்த்துப்‌ பழகிய விஷயம்‌ தானே, இந்த நோய்வாய்ப்பட்ட 
குழந்தையின்‌ மீது வெறுப்புணர்ச்சியினால்‌ இது விரும்பியதை 
வாங்கித்‌ தருவதில்லை தாய்‌ என்று சொல்லக்கூடாது. 


இந்தக்‌ குழந்தைக்கு இப்படி அது விரும்பியதை வாங்கித்‌ 
தராமல்‌ இருப்பது வ்யாதி தீர்ந்து இந்தக்‌ குழந்தை நலம்‌ பெற்ற 
உடனே ஒன்றுக்கிரண்டாக அது விரும்பியதையெல்லாம்‌ வாங்‌ 
இத்‌ தந்து அதன்‌ ஆசையைப்‌ பூர்த்தி பண்ணி வைப்பதற்காகத்‌ 
தானே. 

இம்மாதிரிதான்‌ தற்காலத்தில்‌ பரதனுடைய ப்ரார்த்தனையை 
ஸ்ரீராமன்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளாமல்‌ மறுத்தது பிறகு அவனுடைய 
(பரதனுடைய) ப்ரார்த்தனையைப்‌ பூர்த்தி செய்வதற்காகத்‌ தான்‌ 
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என்பதை அறியவேண்டும்‌ என்கிறார்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌. 
'க்ருதஜ்ஞதா-பரை: க்ருதஸ்ய ஆநுகூல்ய லவஸ்ய பங்சாத்‌ 
தை: அநந்தாபகார கரணே5பி ஸ்வயஞ்ச அநந்தப்ரத்யுபகார 
கரணே$பி அக்ருதப்ரத்யுபகாரவத்‌ ததநுபந்திபர்யந்த ஸம்ரக்ஷ 
ணாய தஸ்யைவ அநுதர்மநம்‌. யதோக்தம்‌ - “ந ஸ்மரத்யப காரணாம்‌ 
ஸரதமப்யாத்மவத்தயா ] கதஞ்சிதுபகாரேண க்ருதேநைகேந 
துஷ்யதி॥॥?” “கோவிந்தேதி யதா க்ரந்தத்‌ க்ருஷ்ணா மாம்‌ தூரவாஸி 
நம்‌.” த்‌ 
“த்வதங்க்ரிம்‌ உத்திஸ்ய”” இத்யாதி ச | 
ஏதேந ஸம்ங்ரிதாநாம்‌ பங்சாத்‌ தோஷ ஸம்பவே5பி 
ஹிதைஷிண: சிக்ஷணமாத்ர ப்ரவ்ருத்தத்வம்‌ ஸித்யதி | 
அதவா -அர்த்திஷு நியமாந்தராநுஸாரேண ஸ்வக்ருதம்‌ 
தாதாத்விக ப்ரத்யாக்யாநம்‌ அக்ருத்யவஜ்ஜாநாதி இதி க்ருதஞ்ஜ: | 
யதூசே “(ஸரிரஸா யாசதஸ்தஸ்ய வசநம்‌ ந க்ருதம்‌ மயா | இதி. 
இதஞ்ச ப்ராப்தாவஸரே பரதஸ்யைவ அபேக்ஷா பூரணாய ஸ்யாத்‌. 
குழந்தை நோய்‌ தீரப்‌ பெற்றுத்‌ தன்‌ தாயிடமிருந்தே வேண்டி 
யதைப்‌ பெற்று உண்டு களித்திருந்த போதும்‌, தாய்‌ முன்பு இந்தக்‌ 
குழந்தைக்கு வேண்டியதை வாங்கித்‌ தராமல்‌ போய்‌ 
விட்டோமே' என்று வருந்தியே இருப்பாள்‌. 
இம்மாதிரியே எம்பெருமான்‌ நம்முடைய அபேக்ஷிதங்‌ களை 
தத்காலத்தில்‌ தராமற்‌ போனாலும்‌ நாம்‌ செய்துள்ள மரணாகதி 
யின்‌ பயனால்‌ தக்க காலத்தில்‌ வேண்டியவற்றை யெல்லாம்‌ தந்து 
ரக்ஷிப்பான்‌. நாம்‌ முன்பு செய்துள்ள ॥ரணாகதியை ஒரு போதும்‌ 
ல்‌ மாட்டாதவன்‌. க்ருதஞ்ஜன்‌ ஆயிற்றே; என்று நாம்‌ சிந்தை 
யின்றி இருக்கப்‌ பயன்படும்‌ இந்த க்ருதஜ்ஞதை என்ற மஹா 
குணம்‌. 
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14. “அர்த்தி கல்பகன்‌”” 


என்‌ A TR ATTA Rd ணன்‌ | 
அணிக்‌ ண, கணணடுள் ள்‌ ॥ 
Td எனா எ வணக: | 
ஊர்‌ போ பிளாரிர Il 
அர்த்தீ ச கல்பக: சாஸாவர்த்திநாம்‌ கல்பகோ5ப்யஸெள | 
அஸ்யார்த்திந: கல்பகா: ச கல்பயத்யர்த்திநோ5ப்யஸெள || 
ஏவம்‌ பஹுவிதாந்‌ அர்த்தாந்‌ தர்றயத்யர்த்திகல்பக:| 
இத்யயம்‌ விவ்ருத: ஸப்த: முதே ப்ரேக்ஷாவதாமிஹ |! 
இது வரை ஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌ மரணாகதி கத்யத்தில்‌ 
அருளிச்‌ செய்த குணங்களைப்‌ பற்றி விளக்கினோம்‌. 
இனி எம்பெருமானை அழைக்கும்‌ சொற்கள்‌ (விளிச்‌ சொற்‌ 
கள்‌ அதாவது ஸம்போதநம்‌ செய்யும்‌ சொற்கள்‌) இவற்றின்‌ மூல 
மாகவும்‌ எம்பெருமானுடைய அத்புதங்களான பல குணங்கள்‌ 
வெளிப்படுகின்றன. அவற்றுள்‌ ஒன்றை இங்கு அனுபவிப்‌ 
போம்‌. 
எக! என்ற ஒரு விளிச்‌ சொல்லால்‌-ஸம்போத நச்‌ 
சொல்லால்‌ - அதாவது எம்பெருமானை முன்னிலைப்‌ படுத்திக்‌ 
கூறும்‌ சொல்லால்‌ கிடைக்கும்‌ குணவிசேஷத்தை மட்டும்‌ இங்கு 
இப்பொழுது விளக்குகிறோம்‌. 
afi (அர்த்தி) என்ற சொல்‌ யாசிப்பவர்களைக்‌ குறிக்கும்‌. 
கல்பகம்‌ என்ற சொல்‌ கற்பக வ்ருக்ஷத்தைக்‌ குறிக்கும்‌. கற்பக 
வ்ருக்ஷம்‌ தன்னிடம்‌ வந்து யாசிப்பவர்களுக்கு வேண்டிய 
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தெல்லாம்‌ தரும்‌. அவ்வாறே எம்பெருமானும்‌ தன்னிடம்‌ வந்து 
யாசிப்பவர்களுக்குக்‌ கற்பகவ்ருக்ஷமாக இருக்கிறான்‌. அதாவது 
அவர்கள்‌ வேண்டுவனவற்றை எல்லாம்‌ தருகிறான்‌ என்று தான்‌ 
பொதுவில்‌ எல்லாரும்‌ அர்த்தம்‌ கொள்வார்கள்‌. இந்த அர்த்தமும்‌ 
சரியானதே! இதுவும்‌ நம்‌ பூர்வாசார்யர்கள்காட்டியுள்ள அர்த்தமே 
யாகும்‌. இந்தப்‌ பக்ஷத்தில்‌ எ. யாசிப்பவர்களுக்கு க: 
வேண்டியவற்றை எல்லாம்‌ தரும்‌ கற்பக வ்ருக்ஷ்மானவனே! 
என்று ஆறாம்‌ வேற்றுமைத்‌ தொகை - ஷஷ்டீதத்புருஷ ஸமாஸம்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌. 


இதைவிட மிக உயர்ந்த அர்த்தம்‌ ஒன்றை நம்‌ பூர்வாசார்யர்கள்‌ 
காட்டுகிறார்கள்‌. அதாவது ௬௧௮ (அர்த்தசாஸெள 
கல்பகம்‌ ச என்று கர்மதாரய ஸமாஸம்‌ (இருபெயரொட்டுப்‌ 
பண்புத்‌ தொகை) கொள்ள வேண்டும்‌, மிக உயர்ந்த சுவை 
யுடைய அர்த்த விசேஷத்தை ஸமாஸம்‌ கொண்டே விளக்குகிறார்‌ 
ஸ்ருதப்ரகாமமிகாசார்யர்‌. இதிலிருந்து கிடைக்கும்‌ அந்தப்‌ பொரு 
ளை மேலே விவரிக்‌ கிறோம்‌. 


யாசிக்கின்றதும்‌ கொடுப்பதுமான கல்பக வ்ருக்ஷம்‌ எம்பெரு 
மான்‌. உலகில்‌ ப்ரஸித்தமான கற்பக வ்ருக்ஷம்‌ தன்னிடத்தில்‌ 
வந்து யாராவது ஏதாவது வேண்டினால்‌ அதைத்தரவல்லது. 
இதுவே ஒருவனிடம்‌ சென்று நீங்கள்‌ வேண்டுவனவற்றை 
யெல்லாம்‌ நாம்‌ தருகிறோம்‌. நீங்கள்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ளுங்கோள்‌ 
என்று ஒருவரையும்‌ வேண்டிக்‌ கொள்ளாது. நீங்கள்‌ வேண்டி 
யதை எல்லாம்‌ தான்‌ தருகிறேனே நீங்கள்‌ என்னை ஏதாவது 
கேட்கக்‌ கூடாதா? என்று ஒருவனையும்‌ வேண்டிக்‌ கொள்ளாது 
அந்தக்‌ கற்பக வ்ருக்ஷம்‌. வேண்டிக்கொடுக்காது அது. இந்த 
எம்பெருமான்‌ அர்த்திகளுக்கு வேண்டியவற்றைக்‌ கொடுப்பது 
மட்டுமின்றி தானே அர்த்தியாய்‌ - யாசிப்பவனாய்‌ - அதாவது 
நீங்கள்‌ வேண்டும்‌ அத்தனையையும்‌ நான்தருகிறேனே! என்னிட 
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மிருந்து எதையாவது ஒன்றைக்‌ கேட்டுப்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ளுங்‌ 
களேன்‌ என்று வேண்டி வேண்டிக்‌ கொடுக்கும்‌ கல்பக வ்ருக்ஷ 
மாக இருக்கிறானாம்‌. ஸ்ரீ ஸ்ருத ப்ரகாமமிகாசார்யர்‌ என்ற உரையா 
சிரியர்‌ ஸம்ஸ்க்ருதத்தில்‌ காட்டிய இதைப்‌ பெரியவாச்சான்‌ 
பிள்ளை தமிழிலே விவரித்தருளுகிறார்‌. அது பின்வருமாறு: 


“அர்த்தி கல்பக! தன்‌ தலையாலே இரந்து கொடுக்கும்‌ அவ 
னுக்கு இரந்தார்க்குக்‌ கொடா தொழிக்கப்‌ போருமோ! 
அர்த்திப்பார்க்கும்‌ கடக்க நின்று தன்னை யொழிந்த சில 
வற்றைக்‌ கொடுத்து விடும்‌ பூண்டு போலேயோ! அர்த்திகளையும்‌ 
உண்டாக்கித்‌ தானே இருந்து ஸகல பலப்ரதனான உன்னையும்‌ 
தருகிற நீ 'என்னையாக்கி எனக்கே தன்னைத்‌ தந்த கற்பகம்‌” 
என்னக்‌ கடவதிறே. அதுபோலே நாரும்‌- நரம்புமாயிருக்கை 
யன்றிக்கே 'அபார ஸெளந்தர்ய மஹோததே சோனிக்‌ ளை) 
என்னும்படியாயிறே இருப்பது. 
இரந்து கொடுக்கும்‌ அத்தனையொழிய இரந்தார்க்குக்‌ 
கொடுக்கலாகாது என்று உண்டோ? என்று ஸ்வாமி எம்பெரு 
மானார்‌ (ஸ்ரீபாஷ்யகாரர்‌) ஸ்ரீ ரங்கநாதனைப்‌ பலவகைகளிலே 
அவனுடைய குணங்களை எடுத்துச்‌ சொல்லிக்‌ கூப்பிடுகிறார்‌. 
அவனுடைய திருவடிகளிலே எல்லாவிதங்களான கைங்கர்யங்‌ 
களையும்‌ செய்ய விரும்பி அவ்வாறே தரும்படி ப்ரார்த்திக்கிறார்‌. 
இப்படி எம்பெருமானைக்‌ கூப்பிடும்‌ சொற்களில்‌ “அர்த்திகல்பக!” 
என்பதும்‌ ஒன்று. இப்படி அழைப்பதின்‌ கருத்தைத்‌ தான்‌ முன்‌ 
கூறியபடி நம்‌ பூர்வாசார்யர்கள்‌ விவரித்துக்‌ காட்டுகின்றனர்‌. 
ஸ்வாமி ஸ்ரீபாஷ்யகாரர்‌ இப்படியெல்லாம்‌ எம்பெரு மானை 
। ஏன்‌ ப்ரார்த்தக்கவேண்டும்‌? ஏன்‌ கூப்பிடவேண்டும்‌ என்றால்‌, 
ஜீவாத்மாக்கள்‌ இவனைக்‌ கூப்பிட்டு இது வேண்டும்‌, அது 
வேண்டும்‌ என்று கேட்காமல்‌ இருக்கும்‌ போதே இவனே அவர்க 
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ளிடம்‌ சென்று நான்‌ இதைத்‌ தருகிறேன்‌, அதைத்‌ தருகிறேன்‌ 
என்று வேண்டிக்‌ கொடுப்பவனாயிற்றே. அப்படியிருக்க நாம்‌ 
ப்ரார்த்தித்தால்‌ நாம்‌ வேண்டுவதை அவன்‌ கட்டாயம்‌ கொடுப்‌ 
பான்‌. ஒருபோதும்‌ கொடுக்காமல்‌ இருக்க மாட்டான்‌ என்ற கருத்‌ 
தில்‌ தான்‌ இப்படியெல்லாம்‌ எம்பெருமானைக்‌ கூப்பிடுகிறார்‌. . ! 


ஹே! ரங்கநாத! நீ அர்த்திகல்பகன்‌ ஆயிற்றே... குறையுள்ள 
ஜீவர்களிடம்‌ சென்று இதை வாங்கிக்கொள்‌ அதை வாங்கிக்கொள்‌ 
என்று அவர்களிடம்‌ வேண்டி அவர்களுக்கு வேண்டியவற்றைக்‌ 
கொடுப்பவனாயிற்றே; அவ்வாறு நீ என்னிடம்‌ வந்து வேண்டுவ 
தற்கு முன்னதாகவே நானே உன்னிடம்‌ வந்து யாசிக்கிறேனே- 
வேண்டுகிறனே, நான்‌ வேண்டுவதைக்‌ கொடுக்காமல்‌ போய்‌ 
விடுவாயோ! அப்படி நான்‌ வேண்டியும்‌ நீ கொடுக்காவிட்டால்‌ 
'அர்த்திகல்பகன்‌' 'இவனே வேண்டித்‌ தரும்‌ கற்பக வ்ருக்ஷ 
மாவான்‌' என்ற உன்னுடைய புகழை உலகத்தவர்கள்‌ பரிஹஸிப்‌ 
பார்களே! 


அந்தக்‌ கற்பக வ்ருக்ஷம்‌ வேண்டியவர்களுக்கு வேண்டிய 
வற்றைக்‌ கொடுக்கும்‌ என்று புகழ்‌ பெற்றுள்ளது. அது கூட உன்‌ 
பெருமைக்கு ஈடாகாது. அது எப்படிக்‌ கொடுக்கும்‌? எதைக்‌ 
கொடுக்கும்‌ என்பதை இங்குச்‌ சிறிது காட்டுவோம்‌ அந்தக்‌ 
கற்பகவ்ருக்ஷம்‌ தன்னிடம்‌ வந்து யாசித்தால்‌ தான்‌, யாசித்தவர்க்கு 
யாசித்த சிலவற்றைக்‌ கொடுக்கும்‌. தன்னைத்‌ தராது. தன்னைத்‌ 
தவிர மற்றைய சிலவற்றைத்‌ தான்‌ கொடுக்கும்‌. 


அந்தக்‌ கற்பக வ்ருக்ஷம்‌ தன்னையே கொடுத்தால்‌ கூட 
ஒருவரும்‌ அதை வாங்கிக்கொள்ளமாட்டார்கள்‌. அது வெறும்‌ 
நாரும்‌ நரம்புமாக (பட்டையும்‌ கிளையுமாக) இருப்பதால்‌ 
அதைக்‌ கட்டி அணைத்து ஆனந்தம்‌ பெறமுடியாது? நீ அப்படி 
அல்லன்‌ ஆயிற்றே. உன்னைப்‌ பிறர்கள்‌ யாசிக்காமல்‌ போனாலும்‌ 
நீ அவர்களிடம்‌ சென்று அர்த்தித்து-யாசித்து அவர்களுக்கு 
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வேண்டியவற்றைத்‌ தருவாய்‌. முடிவில்‌ உன்னையே கூடத்‌ 
தந்துவிடுவாய்‌! நீ அபார ஸெளந்தர்ய மஹோததி (கரையற்ற 
அழகுக்‌ கடல்‌ நீ) எல்லாப்‌ பயன்களையும்‌ தரவல்லவன்‌ நீ 
(ஸகலபலப்ரதன்‌) அந்தக்‌ கற்பக வ்ருக்ஷம்‌ தரும்‌ வஸ்துக்கள்‌ 
போக்யங்களாய்‌ அநுபவிக்கத்‌ தக்கனவாய்‌ இருக்கும்‌. ஆனால்‌ 
அந்த மரம்‌ அநு.பவிக்கத்தக்கதன்று. நீ அப்படிப்பட்டவன்‌ 
அல்லன்‌. நீ தரும்‌ வஸ்துக்களும்‌ பரமபோக்யங்கள்‌. (மிகவும்‌ 
அநுபவிக்கத்‌ தக்கவை. ) அவற்றைத்‌ தரும்‌ நீயும்‌ பரம போக்யன்‌; 
இப்படிப்பட்ட நீ இருக்க எனக்கு என்ன குறை! நான்‌ உன்னை 
யாசிக்க வேண்டுமா? 


ஸ்வாமி நம்மாழ்வாரும்‌, இப்படித்‌ தானே எம்பெருமானை 
அநுபவித்துப்‌ பேசியுள்ளார்‌. 
பற்பநாபன்‌ உயர்வற உயரும்‌ பெருந்திறலோன்‌ 
எற்பரன்‌ என்னையாக்கிக்‌ கொண்டு எனக்கே தன்னைத்‌ தந்த 
கற்பகம்‌, என்னமுதம்‌ கார்முகில்‌ போலும்‌ வேங்கடநல்‌ 
வெற்பன்‌ விசும்போர்‌ பிரான்‌ எந்தை தாமோதரனே! 
-திருவாய்மொழி (2-7-11) 


உலகுக்குக்‌ காரணமான திருநாபீகமலத்தை உடையவன்‌ 
எம்பெருமான்‌. இவன்‌ நாபியிலிருந்து (தொப்புளிலிருந்து) தோன்‌ 
றிய சதுர்முக ப்ரஹ்மா தானே உலகத்தை ஸ்ருஷ்டிக்கிறான்‌. 
அப்படிப்பட்டவன்‌ இந்தத்‌ திருநாபீ கமலத்தில்‌ தானே தோன்றி 
னான்‌. உலகத்தைப்‌ படைக்கும்‌ சதுர்முகனைப்‌ படைத்ததால்‌ 
இந்தத்‌ திரு நாபீகமலத்தையே ஜகதீதுக்குக்‌ காரணம்‌ என்கிறார்‌ 
ஆழ்வார்‌. அளவிடமுடியாத கல்யாண குணங்கள்‌ அனைத்தையும்‌ 
உடையவன்‌ இந்த எம்பெருமான்‌. இப்படிப்பட்டவன்‌ 
என்னையே விரும்புகின்றவனாய்‌ இருக்கிறான்‌. அதுமட்டு 
மன்றிக்‌ கற்பக வ்ருக்ஷம்‌ போல்‌ வேண்டியவற்றைத்‌ தருபவனாயு 
மிருக்கிறான்‌. ஆனால்‌ அந்தக்‌ கற்பக வ்ருக்ஷத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ 
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வேறுபட்டுச்‌ சிறந்து விளங்குகிறான்‌ எம்பெருமான்‌. அந்தக்‌ 
கற்பக வ்ருக்ஷத்திற்கு இல்லாத சிறப்புகள்‌ பல இந்த 
எம்பெருமானாகிய கற்பக வ்ருக்ஷத்திற்கு உள்ளன. 

“என்னை ஆக்கிக்‌ கொண்டு எனக்கே தன்னைத்‌ தந்த கற்பகம்‌ 
இது” என்று எம்பெருமானாகிய கற்பக வ்ருக்ஷத்தின்‌ பெருமை 
யை உலகத்துக்கு உணர்த்துகிறார்‌ ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌. ஆக 
எம்பெருமானாகிற ஒரு கற்பக வ்ருக்ஷம்‌ உண்டு. உலகில்‌ 
வழக்கில்‌ உள்ள ஒரு கற்பக வ்ருக்ஷமும்‌ உண்டு. இரண்டுக்கும்‌ 
உள்ள வேற்றுமைகளை ஈட்டில்‌ நம்பிள்ளை மிக அழகாகக்‌ 
காட்டியுள்ளார்‌. அது பின்வருமாறு. 

1) அர்த்திகளை உண்டாக்கிக்‌ கொடுக்குமதில்லையிறே 
அதுக்கு . 

2) ஒருவனுக்கே குறைவறக்கொடுக்கும்‌ அதில்லையிறே 

அதுக்கு. 
| 3) சில ப்ரயோஜனங்களைக்‌ கொடுக்குமதல்லது தன்னைக்‌ 
கொடுக்குமதில்லையிறே அதுக்கு. 

4) தான்‌ போக்யமாயிருக்குமதில்லையிறே அதுக்கு. 

இந்தப்‌ பாசுரத்தில்‌ கற்பகவ்ருக்ஷமாகக்‌ கூறப்படும்‌ எம்பெரு 
மானுக்கு ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்சில விசேஷணங்களை அதாவது 
அடைமொழிகளைத்‌ தந்துள்ளார்‌. இவற்றை நன்கு கவனித்தால்‌ 
உலகவழக்கில்‌ உள்ள கற்பக வ்ருக்ஷத்திற்கு முன்‌ காட்டியபடி 
உள்ள குறைகள்‌ நன்கு தெரியவரும்‌. 

என்னை ஆக்கி என்பதால்‌ அர்த்திகளை - யாசகர்களை - வரம்‌ 
கேட்பவர்களை உண்டாக்கி அவர்களுக்கு வரம்‌ கொடுப்பவன்‌ 
எம்பெருமான்‌ என்பது சொல்லப்பட்டதாகறது. 


ப்ரஸித்தமான கற்பக வ்ருக்ஷம்‌ யாசகர்களை உண்டு 
பண்ணாது. 
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(என்னைக்‌) கொண்டு என்றதால்‌ இப்படிப்பட்ட யாசகர்‌ 
களைத்‌ தான்‌ ஸ்வீகரிப்பான்‌-அங்கேரிப்பான்‌ எம்பெருமான்‌ 
என்பது சொல்லப்பட்டது. அந்தக்‌ கற்பக வ்ருக்ஷம்‌ அப்படிச்‌ 
செய்யாது. 

எனக்கே: கொடுக்கும்‌ பொருள்‌ என்‌ ஒருவனுக்கே உரியதா 
யிருக்கும்படித்‌ தருவான்‌ எம்பெருமான்‌. அந்தக்‌ கற்பக வ்ருக்ஷம்‌ 
கொடுக்கும்‌ பொருள்‌ ஒருவனுக்கே உரியதாயிராது, பலருக்குப்‌ 
பொதுவாயிருக்கும்‌. 

தன்னைத்‌ தந்த கற்பகம்‌: வேண்டுபவர்கள்‌ வேண்டிய 
மற்றைய பலன்களையும்‌ தந்து முடிவில்‌ தன்னையே அவர்க 
ளுக்குத்‌ தந்து விடுவான்‌ கற்பகமாகக்‌ கூறப்பட்ட எம்பெருமான்‌. 
ப்ரஸித்தமான கற்பக வ்ருக்ஷம்‌ வேறு சில பலன்களைத்‌ 
தருமேயல்லது தன்னை ஒருக்காலும்‌ தராது. 

என்‌ அமுதம்‌: தன்னைத்‌ தரும்‌ கற்பக வ்ருக்ஷம்‌ ஆகிய எம்‌ 
பெருமான்‌ அமுதம்‌ போல பரம போக்யமாக இருப்பான்‌. 
ஆகவே அவனையே எப்பொழுதும்‌ அனுபவித்துக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கலாம்‌. ஆனால்‌ ப்ரஸித்தமான கற்பக வ்ருக்ஷ்மோ தன்னை ஒரு 
போதும்‌ தராது, தந்தாலும்‌ நாரும்‌ நரம்புமாய்‌ இருக்கும்‌ அது 
வெறுக்கத்‌ தக்கதாகவே இருக்கும்‌. போக்யமாக இருக்காது 
ஒருக்காலும்‌. என்றிவ்வாறு ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ எம்பெருமா 
னாறெ கற்பக வ்ருக்ஷ்த்தைச்‌ சிறப்பித்து அருளுகிறார்‌. 

ஆக உலகப்‌ ப்ரஸித்தமான கற்பக வ்ருக்ஷம்‌ (1) யர்சகர்களை 
உண்டாக்கிக்‌ கொடுக்காது; (2) ஒருவனுக்கே குறையில்லாமல்‌ 
பலன்களை அளவின்றிக்‌ கொடுக்காது. (3) வேறு சில பயன்களை 
மட்டுமேதரும்‌, தன்னை ஒரு போதும்‌ ஒருவர்க்கும்‌ கொடுக்காது. 
(4): அது போக்யமாயும்‌ இராது என்று அதற்கு இல்லாத 
குணங்களைச்‌ சொன்னார்கள்‌. 
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எம்பெருமானாகிய கற்பக வ்ருக்ஷம்‌ (1) அர்த்திகளை- 
யாசகர்களை உண்டாக்கும்‌. (2) அவர்களைத்‌ தானே ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளும்‌. (3) அவர்கள்‌ கேட்டவற்றைக்‌ கொடுப்பதோடு நிற்‌ 
காமல்‌ தன்னையே கொடுக்கும்‌. (4) தான்‌ மிகவும்‌ போக்யமாய்‌ 
அனுபவிக்கத்தக்கதாயுமிருக்கும்‌ என்று இந்த எம்பெருமானாறெ 
கற்பக வ்ருக்ஷத்திற்கு உள்ள சிறப்புக்களையும்‌ இவ்வாறு திரட்டிக்‌ 
காட்டியுள்ளனர்‌ பூர்வாசார்யர்கள்‌. 

இப்பொழுது ஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌ ' அர்த்தியாகவு ம்‌ 
கல்பகமாயுமிருக்கிறான்‌ ( :) எம்பெருமான்‌. இவனே 
சென்று உலகத்தவர்களிடம்‌ யாசித்து அதாவது என்னிட மிருந்து 
ஏதாவது பெற்றுக்‌ கொள்ளுங்களேன்‌ என்று வேண்டிப்‌ பலன்கள்‌ 
பலவற்றையும்‌ தருகிறான்‌? என்று எம்பெருமானுடைய 
பெருமையை விளக்கியருளுகிறார்‌. 

அர்த்தி கல்பக! என்ற சொல்லுக்கு இவ்வாறான அர்த்தத்தை 
ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகனும்‌ அங்கேரித்துக்‌ காட்டியுள்ளார்‌. 

மற்றும்‌ பல வகைகளில்‌ இந்த 'அர்த்தி கல்பக' என்ற வாகீயத்‌ 
திற்கு வ்யாக்யானம்‌ செய்துள்ளனர்‌ நம்‌ பூர்வர்கள்‌. 

ஏ -கTக: (அர்த்திநாம்‌ கல்பக:) யாசகர்களுக்கு 
வேண்டியவற்றையெல்லாம்‌ தரும்‌ கற்பக வ்ருக்ஷம்‌ போன்றவன்‌ 
எம்பெருமான்‌ என்றபடி, இது ப்ரஸித்தமான அர்த்தமே. 
யாசகர்கள்‌ நிறைய வந்தால்‌ மகிழ்பவன்‌ எம்பெருமான்‌. அவர்கள்‌ 
வேண்டுபவையனைத்தையும்‌ தர வல்லவனாகையாலே இவனு 
க்குஸந்தோஷமே உண்டாகும்‌. கொடுக்க முடியாதவன்‌ அன்றோ 
யாசகர்களைக்‌ கண்டால்‌ வருந்துவான்‌ -வெறுப்பான்‌. எவ்வளவு 
கொடுத்தாலும்‌ குறையாத செல்வத்தை உடையவன்‌ எம்பெரு 
மான்‌. ஆகவே யாசகர்களுக்குக்‌ கற்பகவ்ருக்ஷமாக இருக்கிறான்‌ 
எம்பெருமான்‌ என்பதில்‌ எந்தத்‌ தவறும்‌ கிடையாது. 8 
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எ ன ரன எ (ஸ ஸர்வாநர்த்திநோ த்ருஷ்ட்வா ஸமேத்ய 
ப்ரதிநந்த்ய ச | ) 


தம்‌ அரண்மனைக்கு வந்துள்ள யாசகர்களிடம்‌ நெருங்கி 
அவர்களைக்கண்டு கொண்டாடினான்‌ ஸ்ரீராமன்‌'' என்பதால்‌ 
இந்த அர்த்தம்‌ சொல்லப்பட்டதாகிறது. 

சுவை மிகுந்த மற்றோர்‌ அர்த்தத்தையும்‌ ஸ்வாமி காட்டி 
யருளுகிறார்‌. அதாவது ௮18௭: களகா; என ஏ: எகோ; 
(அர்த்திந: கல்பகா: யஸ்ய ஸ:) என்று பஹ-ஈவ்ரீஹி ஸமாஸத்தி 
னால்‌ அதாவது அன்மொழித்‌ தொகையினால்‌ இந்த அர்த்தத்தை 
வெளியிடுகிறார்‌ ஸ்வாமி. 

அரும்பெரும்‌ அர்த்தங்களைச்‌ சுருக்கமாகத்‌ தெரிவிப்பதற்கு 
விக்ரஹம்‌ (விரிவு) காட்டினாற்போதும்‌. 

யஸ்ய அர்த்திந:-கல்பகா: என்று அந்வயம்‌ கொள்ள வேண்‌ 
டும்‌. எம்பெருமானுடைய யாசகர்கள்‌-தாங்களே மற்றைய 
யாசகர்க்ள்‌ அனைவருக்கும்‌ வேண்டியவற்றை வழங்குவதில்‌ 


கற்பக வ்ருக்ஷம்‌ போல்‌ இருப்பார்கள்‌; அதாவது எம்பெருமான்‌ 


தன்னிடம்‌ யாசிப்பவர்களுக்கு அவர்கள்‌ வேண்டுவதைக்‌ காட்டி 
லும்‌ பன்மடங்கு அதிகமாகவே கொடுப்பான்‌. அவர்கள்‌ தங்க 
ளுக்குப்போதுமானதை வைத்துக்‌ கொண்டு மிச்சம்‌ உள்ளதைக்‌ 
கொண்டு பின்னால்‌ வரும்‌ யாசகர்களுக்கு இவர்களே நிறைய 
கொடுத்து விடுவார்கள்‌ என்றபடி. 

இதுவரை எம்பெருமானைக்‌ கற்பக வ்ருக்ஷமாக கொண்டு 
விளக்கம்‌ தரப்பட்டது. இப்பொழுது எம்பெருமானிடமிருந்து 
வேண்டியவற்றைப்‌ பெற்றுச்‌ செல்லும்‌ யாசகர்களைக்‌ கற்பக 
வ்ருக்ஷமாகக்‌ கொண்டு விளக்கம்‌ தரப்படுகிறது. இந்த விஷயத்‌ 
தை ஸ்ரீகண்ணனே ஸ்ரீ தையில்‌ கூறியுள்ளான்‌. “ளா; எள்‌ TA’ 


179 


உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


(உதாராஸ்‌ ஸர்வ ஏவைதே) என்னிடமிருந்து வேண்டியவற்றைப்‌ 
பெற்றுக்‌ கொள்ளும்‌ இந்த நான்கு வகைப்பட்ட பக்தர்கள்‌ உதா 
ரர்கள்‌-வள்ளல்கள்‌ என்று தன்னிடம்‌ யாசிப்பவர்களைப்பற்றிச்‌ 
சிறப்பித்துக்‌ கூறுகிறான்‌ கண்ணன்‌ ளனர்‌ 040 (உதாராஸ்‌ ஸர்வ 
ஏவைதே) என்று. என்னிடமிருந்து ஐஸ்வர்யம்‌ முதலனாவற்றை 
இவர்கள்‌ பெற்றபோதும்‌, 'நான்‌ நிறையக்‌ கொடுப்பவன்‌ என்று 
எனக்குப்பெரும்‌ புகழை இவர்கள்‌ அல்லவா தருகின்றனர்‌. நான்‌ 
கொடுக்கும்‌ பொருள்களைவிட இவர்கள்‌ எனக்குத்‌ தரும்‌ புகழே 
மிகப்பெரியதாகும்‌. ஆகவே இவர்கள்‌ தான்‌ உதாரர்கள்‌ வள்ளல்‌ 
'கள்‌ என்று கண்ணன்‌ அருளுவதாக அங்கு வ்யாக்யானம்‌ செய்யப்‌ 
பட்டுள்ளது. ஆனால்‌ இங்கு இவர்கள்‌ என்னிடமிருந்து பெற்ற 
வற்றைப்‌ பிறர்க்கும்‌ கொடுப்பதால்‌ இவர்களே (வள்ளல்கள்‌) 
என்ற கருத்தில்‌ அருளியதாக வ்யாக்யானத்தில்‌ இது மேற்கோளாக 
எடுக்கப்பட்டுள்ளது. 

தமிழில்‌ ஆற்றுப்படை என்ற ஒருவகை நூல்‌ (க்ரந்தம்‌) 
உள்ளது. சிறு பாணாற்றுப்படை, பெரும்‌ பாணாற்றுப்படை 
என்றிவ்வாறு. இவற்றில்‌ யாசகன்‌ பாணன்‌ ஒருவன்‌ வள்ளல்‌ 
ஒருவனிடம்‌ சென்று தன்‌ புலமையைக்‌ காட்டி நிறைய. பரிசுகள்‌ 
பெற்று வருகிறான்‌. நடுவழியில்‌ மற்றும்‌ புலவர்கள்‌ சிலரை 
இவன்‌ சந்திக்கிறான்‌. அவர்கள்‌ எங்கள்‌ குறையைத்‌ தீர்க்கும்‌ 
வள்ளல்கள்‌ யாராவது இருக்கிறார்களா என்று தேடித்‌ திரிகி 
றார்கள்‌. அவர்களைக்‌ கண்டு வருந்திய இவன்‌ அவர்களை 
நோக்கி, நீங்கள்‌ வேறு எங்கும்‌ புரவலர்களை (வேண்டியதைத்‌ 
தந்து ரக்ஷிப்பவர்கள்‌) வள்ளல்களைத்‌ தேடிப்‌ போக வேண்டாம்‌. 
நான்‌ ஒரு வள்ளலைச்‌ சொல்லுகிறேன்‌. அவனைத்‌ தேடிப்‌ 
போங்கள்‌. நான்‌ அவனிடமிருந்து இப்பொழுதுதான்‌ வேண்டிய 
வற்றைப்‌ பெற்றுத்‌ திரும்பி வந்து கொண்டிருக்கிறேன்‌. நீங்களும்‌ 
அவனிடம்‌ செல்லுங்கள்‌ . அவன்‌ உங்களுக்கு வேண்டியவற்றை 
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எல்லாம்‌ தருவான்‌ என்று அவர்களை ஆற்றுப்படுத்துகிறான்‌. 
தான்‌ சென்று வந்த வழியில்‌ செல்லச்‌ செய்கிறான்‌. இதுதான்‌ 
ஆற்றுப்படுத்துதல்‌ - ஆற்றுப்படை என்னப்படுகிறது. 

இதில்‌ ஒரு விஷயம்‌ கவனிக்க வேண்டும்‌. முதல்‌ பரிசு பெற்று 
வந்தவன்‌-பிறகு வரும்‌ யாசகர்களைத்‌ தனக்குக்‌ கொடுத்தவ 
னிடத்திற்கு வழி சொல்லியனுப்புகிறானே தவிர, தான்‌ யாசித்துப்‌ 
பெற்று வந்த பொருள்களில்‌ சிறிது கூட அவர்களுக்குத்‌ தர 
வில்லை; ஏன்‌! அந்த வள்ளல்‌ தந்தது இவனுக்கே போதாததா 
யிருக்றெது, பிறர்க்குக்‌ கொடுத்தால்‌ இது குறைந்து போய்விடும்‌. 
மீண்டும்தான்‌ பழையபடியே கஷ்டப்பட நேரும்‌ என்பதே 
காரணம்‌. 


' ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ 
என்னாவது? எத்தனை நாளைக்குப்போதும்‌ புலவீர்காள்‌ 
மன்னா மனிசரைப்‌ பாடிப்படைக்கும்‌ பெரும்‌ பொருள்‌? 
- திருவாய்மொழி (3-9-4) 

என்று நிலையற்ற மனிதனைப்பாடி நீங்கள்‌ பெறும்‌ பணம்‌ 
முதலிய பொருள்கள்‌ எத்தனை நாளைக்குப்‌ போதும்‌ என்று 
இகழ்ந்து எம்பெருமானையே ஆஸ்ரயித்துப்‌ பாடுமாறு 
உபதேசிக்கிறார்‌. 


இந்த வகையில்‌ ஒரு வள்ளலைப்‌ புகழ்ந்து இவன்‌ பெற்ற 
பொருள்‌ மிகவும்‌ குறைந்ததாகையால்‌ அதைப்‌ பிறர்க்குக்‌ 
கொடுக்க முடியாமல்‌ மற்றையோர்களையும்‌ அந்த வள்ளலிடத்‌ 
தற்கே அனுப்புகிறான்‌ என்பதுதான்‌ உண்மைநிலை. 

ஆனால்‌ எம்பெருமானிடமிருந்து ஐஸ்வர்யம்‌ முதலிய 
வற்றைப்‌ பெறுபவர்களுக்கு எம்பெருமான்‌ கொடுக்கக்‌ கொடுக்க 
மாளாததான ஐஸ்வர்யம்‌ முதலானவற்றைக்‌ கொடுப்பதால்‌ 
அவற்றைப்‌ பெற்ற இந்த முதல்‌ யாசகன்‌ பிறகு வரும்‌ யாசகர்களை 
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எம்பெருமானிடம்‌ அனுப்பாமல்‌ தானே அவர்கள்‌ பலருக்கும்‌ 
அவர்கள்‌ வேண்டியவற்றை எல்லாம்‌ நிறையக்‌ கொடுத்து 
அவர்களைத்‌ திருப்பி விடுகிறானாம்‌. இதனால்‌ எம்பெரு 
மானிடம்‌ அர்த்தித்து-யாசித்துப்‌ பெற்றவர்களே கற்பக வ்ருக்ஷம்‌ 
போல்‌ வாரிவழங்கும்‌ தன்மையைப்‌ பெறுகிறார்கள்‌ என்று 
இவர்கள்‌ பெருமை கூறும்‌ வகை எம்பெருமானுடைய பெருமை 
யே என்பது அறியத்‌ தக்கதாகும்‌. 
ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌ ஸ்ரீயாதவாப்யுதய மஹா காவ்யத்தில்‌ 
ஸ்ரீக்ருஷ்ணன்‌ அவதரித்த வம்சத்தைச்‌ சார்ந்த யது சக்ரவர்த்தியைப்‌ 
புகழ்ந்து லோகங்கள்‌ செய்யும்‌ போது அவனுடைய வள்ளன்‌ 
மையை அதாவது வாரி வழங்கும்‌ தன்மையை ஒரு ஸ்லோகத்தின்‌ 
பாதியினால்‌ மிக அழகாக வெளிப்படுத்துகிறார்‌. யது சக்ரவர்த்தி 
யினிடம்‌ முதலில்‌ சிலர்‌ வந்து சல பொருள்களை யாக்கி 
றார்கள்‌. அவர்கள்‌ வேண்டியபடியே அவர்களுக்கு அவற்றை 
அவன்‌ மிக நிறையவே கொடுக்கிறான்‌. நிறைய என்பதை எப்படி 
அறிகிறது? என்றால்‌ அதையும்‌ விளக்குகிறார்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேசி 
கன்‌. அதாவது முதலில்‌ வந்த யாசகர்கள்‌ யதுவிடமிருந்து பெற்றுச்‌ 
செல்லுகிறார்களே. இவர்கள்‌ மீண்டு செல்லும்போது இவ்வாறே 
யாசித்துப்‌ பொருள்‌ பெறவேண்டும்‌ என்ற எண்ணத்துடன்‌ யது 
சக்ரவர்த்தி இருக்கும்‌ இடம்‌ நாடி மற்றும்‌ யாசகர்கள்‌ பலர்‌ வருகி 
றார்கள்‌. முதலில்‌ யது சக்ரவர்த்தியிடமிருந்து பொருள்‌ பெற்ற 
யாசகர்களே பின்னர்‌ வரும்‌ யாசகர்களுக்கு அவர்கள்‌ வேண்டிய 
வற்றைக்‌ கொடுத்து அனுப்பிவிடுகிறார்களாம்‌. இப்படி மேலும்‌ 
எத்தனை பேர்கள்‌ வந்தாலும்‌ அவர்கள்‌ அனைவரையுமே முதல்‌ 
யாசகர்கள்‌ தாங்களே அவரவர்கள்‌ வேண்டியவற்றை நிறையத்‌ 
தந்து அனுப்பிவிடுவார்களாம்‌. இப்படிப்‌ பிறகு வரும்‌ யாசகர்‌ 
களுக்கு இவர்கள்‌ நிறையப்‌ பொருள்‌ தரவேண்டுமானால்‌ 
. இவர்களுக்கு யதுசக்ரவர்த்தி எவ்வளவு தந்திருக்கவேண்டும்‌? 
அளவற்ற ஐஸ்வர்யத்தை அவன்‌ தந்திருந்தால்‌ தான்‌ இப்படி 
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இவர்கள்‌ பின்னர்‌ வந்த யாசகர்ளை தீருப்திப்படுத்தி அனுப்ப 
முடியும்‌. இதை வெளியிடும்‌ ஸ்லோகத்தின்‌ பாதியும்‌ மிக 
அழகியது:- 


எ TA என TTA TATA | 


அர்த்திந: ப்ரதமே யஸ்ய சரமாந்‌ பர்யபூரயந்‌ | 

யது சக்ரவர்த்தியினிடம்‌ முதலில்‌ வந்து பொருள்‌ பெற்ற 
யாசகர்கள்‌ பின்னர்‌ வரும்‌ யாசகர்களின்‌ ஆசையைப்‌ பூர்த்தி செய்து 
விடுவார்கள்‌. அதாவது அவர்கள்‌ வேண்டும்‌ அவற்றையெல்லாம்‌ 
குறையறத்‌ தந்து யதுவினிடம்‌ செல்லாதவாறு திருப்தி செய்து 
திருப்பி அனுப்பிவிடுவார்கள்‌ என்றபடி. 

ஒரு செல்வனிடம்‌ பொருள்‌ பெற்றுச்‌ செல்லும்‌ யாசகன்‌, 
பின்னர்‌ பொருள்‌ தரும்‌ செல்வனை நாடி வரும்‌ வேறு யாசக 
னுக்கு, தான்‌ பொருள்‌ பெற்ற செல்வன்‌ இருக்கும்‌ ஊருக்கு வழி 
சொல்லி, அந்த வழியில்‌ அவனைச்‌ செல்லச்‌ செய்வான்‌- ஆற்றுப்‌ 
படுத்துவான்‌ என்பது தமிழர்‌ கூறும்‌ வகை. (ஆறு - வழி) 

முதலில்‌ ஒரு செல்வனிடம்‌ பொருள்‌ பெற்று வரும்‌ யாசகர்‌ 
கள்‌ பின்னர்‌ வரும்‌ யாசகர்களை வழி சொல்லி அவனிடம்‌ 
அனுப்பமாட்டான்‌ - ஆற்றுப்படுத்தமாட்டான்‌. இவனே அவர்கள்‌ 
வேண்டுவனவற்றைத்‌ தந்து விடுவான்‌:- இது வடமொழி 
வல்லுநர்கூறும்‌ வகை. 

“யது” என்ற ஒரு ஸாதாரண சக்ரவர்த்தியினுடைய ஒளதார்ய 
மே (வள்ளன்மையே) இப்படிப்பட்டதென்றால்‌ ஸர்வலோகேய்‌ 
வரனாகிய எம்பெருமானுடைய வைபவத்தைச்‌ சொல்ல 
வேண்டுமா? ஆக எம்பெருமானுடைய அர்த்திகளே (யாசகர்‌ 
களே) கற்பக வ்ருக்ஷம்‌ என்கிறார்‌ ஸ்வாமி தேசிகன்‌. 


அர்த்தி கல்பக என்பதற்கு மற்றும்‌ ஓர்‌ அர்த்தம்‌ காட்டுகிறார்‌ 
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ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌. அதாவது:- 
ஏர்‌: உணின்‌ எண | 
அர்த்திந: கல்பயதீதி அர்த்திகல்பக:. 


அர்த்திகளை உண்டாக்குகிறவன்‌ எம்பெருமான்‌ என்பது. 


இதன்‌ கருத்து பின்வருமாறு. 
பொருள்‌ விளங்கினாலும்‌ கருத்து விளங்குவது அரிது. 
எம்பெருமான்‌ ஸ்வயநலம்‌ கருதாமல்‌ வேண்டியவர்களுக்கு 
வேண்டியவற்றையெல்லாம்‌ தருகிறான்‌. எம்பெருமான்‌ தரும்‌ 
ஐஸ்வர்யம்‌ முதலான புருஷார்த்தங்கள்‌ மிகச்‌ சிறந்தவையாகும்‌. 
உயர்ந்தனவாகும்‌. 


மற்றைய தேவதைகளிடமிருந்து பெறும்‌ ஐஸ்வர்யம்‌. 


முதலியன அற்பங்களாயும்‌ அளவுடையனவாயுமிருக்கும்‌. மேன்‌ 
மேலும்‌ ஆசைகளை விளைவித்து ஸம்ஸாரத்திலேயேஆழ்த்தும்‌. 
அதே ஐஸ்வர்யத்தை எம்பெருமானிடமிருந்து பெற்றால்‌ நாள 
டைவில்‌ வைராக்யத்தை உண்டு பண்ணி இவர்களை மோக்ஷத்‌ 
தில்‌ ஆசையுடையவர்களாகச்‌ செய்து விடும்‌. 


இவ்வாறான சிறப்புக்களை உணராமல்‌ விரைவில்‌ இடைக்‌ 
கிறது என்ற காரணத்தினால்‌ பெரும்பாலான மக்கள்‌ வேறு தேவ 
தைகளையே நாடிச்‌ செல்கின்றனர்‌. அவர்களிடமிருந்து அல்பங்க 
ளானஜஸ்வர்யம்‌ முதலானவற்றைப்‌ பெற்று வைராக்யமின்றியே 
இந்த ஸம்ஸாரத்திலேயே விழுந்து உழல்கின்றனர்‌. 
மக்களுடைய இந்த துர்தசையைப்‌ போக்க விரும்புகிறான்‌ 
எம்பெருமான்‌, மக்கள்‌ வேறு தேவதைகளிடம்‌ சென்று அல்ப 
பலன்களைப்‌ பெற்று அநர்த்தப்படுவதை (அல்லல்‌ படுவதை])த்‌ 
தடுத்து அனைவரும்‌ தன்னிடமிருந்தே யாவற்றையும்‌ பெறும்‌ 
படிச்‌ செய்ய வேண்டும்‌. அவர்களுடைய காமத்தை அவர்கள்‌ 
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விரும்பும்‌ பலன்களைத்‌ தந்தே போக்க வேண்டும்‌. மோக்ஷத்‌ 
திலே அவர்களுக்கு ஆசையை உண்டாக்கி அவர்களே தன்னிடம்‌ 
மோக்ஷத்தை யாசிக்கும்படிச்‌ செய்ய வேண்டும்‌. இதற்காக என்ன 
செய்வது? என்று யோசித்துக்‌ கடைசியில்‌ சாஸ்தீரங்களை 
வெளியிட்டு அதன்‌ மூலமாக அவர்களைத்‌ திருத்தி அவர்கள்‌ 
தன்னை வந்து யாசிக்கும்படிச்‌ செய்து பிறகு தான்‌ விரும்பிய 
வகையில்‌ நல்ல புருஷார்த்தங்களை அவர்களுக்குத்‌ தர வேண்‌ 
டும்‌ என்று எண்ணி ஆசார்யர்கள்‌ மூலமாக அவர்களைத்‌ திருத்தி 
தன்னிடத்தில்‌ வந்து யாசிக்கும்படிச்‌ செய்கிறான்‌. இப்படி 
ஆசார்யர்கள்‌ மூலமாக சாஸ்த்ரார்த்தத்தை அறிந்து எம்பெருமா 
னிடமிருந்தே விரும்பியவற்றைப்‌ பெற வேண்டும்‌ என்று 
இவர்கள்‌ (ஜீவாத்மாக்கள்‌) திருந்துகிறார்கள்‌. முடிவில்‌ எம்பெரு 
மானிடம்‌ வந்து யாசிக்கிறார்கள்‌. எம்பெருமானும்‌ தான்‌ செய்த 
முயற்சி பலித்தது என்று மிகவும்‌ மகிழ்ந்து விரும்பிய வகையில்‌ 
சிறந்த புருஷார்த்தங்களைத்‌ தந்து மகிழ்கிறான்‌. 

இந்த வகையில்‌ அர்த்திகளை-யாசகர்களை உண்டு பண்ணு 
கிறான்‌ எம்பெருமான்‌ என்பதே 'அர்த்திந: கல்பயதி” என்பதன்‌ 


கருத்து. 


1) தானே யாசித்துத்‌ தரும்‌ கற்பக வ்ருக்ஷ்ம்‌ போன்றவன்‌ 
எம்பெருமான்‌. 

2) தன்னை வந்து அடைந்து யாசிப்பவர்களுக்கு வேண்டிய 
வற்றைத்‌ தந்து தன்னையும்‌ தரும்‌ கற்பக வ்ருக்ஷம்‌ எம்பெருமான்‌. 

3) எம்பெருமானிடமிருந்து புருஷார்த்தங்களை யாசித்துப்‌ 
பெறுபவரே மற்றையோருக்கு வேண்டியவற்றைத்‌ தருவதில்‌ 
கற்பகவ்ருக்ஷம்‌ போன்றிருப்பர்‌. 

4) தன்னிடமிருந்தே உயர்ந்த புருஷார்த்தங்களைப்‌ பெற 
வேண்டும்‌ என்ற விருப்பத்தை சாஸ்த்ர மூலம்‌ ஜீவர்களுக்கு 
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உண்டு பண்ணி அவர்களைத்‌ தன்னிடம்‌ யாசிப்பவர்களாகச்‌ 


செய்து அவர்கள்‌ விரும்பியவற்றைக்‌ கொடுப்பதுடன்‌ அவர்களைத்‌ | 


திருத்தி மோக்ஷத்திற்கு ப்ரயத்நம்‌ செய்யும்படி செய்கிறான்‌. 
இப்படிப்‌ பலவகைகளில்‌ எம்பெருமானுடைய ஓளதார்யம்‌. 
வள்ளன்மை-கொடைத்தன்மை இந்த 'அர்த்தி கல்பக: என்ற 
ஸம்போதநத்தினால்‌ விளக்கப்பட்டதாகிறது. 
முன்பு பொதுவில்‌ ஓளதார்யம்‌ விளக்கப்பட்டது. அதுவே 
தற்போது சிறப்பித்துக்‌ கூறப்பட்டது என்பதால்‌ புநருக்தி 
(கூறியது கூறல்‌) என்ற குற்றம்‌ கிடையாது. 
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15. “ஆபத்ஸகன்‌” 
ளான Ae கண்‌ TUE TA. 
Tey TAT எள்‌: ஏராள ண: ॥ 
௭௭௭ கள்‌ க எள்‌ | 
ஏன்‌: எக்‌: ya: எண்ணை Il 


ஆபத்ஸகேதி ஸம்புத்த்யா ரக்ஷகத்வம்‌ ஹரேர்‌ ஹி யத்‌ | 

ஆபத்ஸு ப்ரதிதம்‌ த்ரோ: ப்ருது கத்யே விஸோஷத: || 

ததத்ய வ்யாக்ருதம்‌ ஸம்யக்‌ மஹாவிஸ்வாஸ ஸித்தயே | 

வ்ருத்தாந்தை: பஹுபி: பூர்வை: ஸோபபத்திகம்‌ அஞ்ஜஸா |! 

மேலும்‌ ஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌ சரணாகதிகத்யத்தில்‌ எம்‌ 
பெருமானை ன! (ஆபத்ஸக!) என்று விளிக்கிறார்‌ (அழைக்‌ 
கிறார்‌.) இதனாலும்‌ எம்பெருமானுடைய அத்புதமான கணக்‌ 
ஒன்று வெளியாகிறது. அதை இந்தக்‌ கட்டுரையில்‌ விளக்கு 
கிறோம்‌. 'ஆபத்ஸக: பிறர்க்கு ஆபத்துக்கள்‌ நேர்ந்த போது அந்த 
நிலையில்‌ அவர்களுக்கு நண்பனாய்‌ இருந்து உதவுகிறான்‌. 
ரக்ஷிக்கறான்‌ என்றபடி. ஆபத்‌ காலத்தில்‌ உதவி செய்வது 
நண்பனுக்கு இலக்கணம்‌. அவ்வாறே எம்பெருமானும்‌ ஆபத்‌ 
காலத்தில்‌ உற்ற நண்பனாய்‌ இருக்கிறான்‌ என்றபடி. 

ஸ்ரீகஜேந்திரன்‌, ஸ்ரீப்ரஹ்லாதன்‌, த்ரெளப8 அவாகள்க்கப்‌ 
பிறரால்‌ ஆபத்து ஏற்பட்டபோது எம்பெருமான்‌ தோழன்‌ 
போலிருந்து உதவி செய்தான்‌. ஆகவே இவன்‌ ஆபத்ஸகன்‌ 
ஆகிறான்‌. 

இந்த முறையில்‌ நமக்கு ஆபத்துக்கள்‌ நேரும்‌ போதும்‌ 
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எம்பெருமான்‌ ரக்ஷிப்பான்‌ என்று நினைத்துச்‌ சிந்தையில்லாம 
லிருக்க உதவும்‌ இந்த மஹா குணம்‌. 

இவர்கள்‌ மூவருக்கும்‌ பிறரால்‌ அதாவது ஸ்ரீகஜேந்த்ரனுக்கு 
முதலையினால்‌, ஸ்ரீ ப்ரஹ்லாதனுக்கு ஹிரண்யகசிபுவினால்‌, 
த்ரெளபதிக்கு துற்ணாஸநனால்‌ ஆபத்து ஏற்பட்டது. அந்த 
ஸமயத்தில்‌ அவர்கள்‌ எம்பெருமானை மரணம்‌ பற்ற அவன்‌ 
ரக்ஷித்தான்‌. 

“சத்ருக்கள்‌ விஷயத்தில்‌, தானே ஆபத்தை உண்டு பண்ணி 
அந்த ஸமயத்தில்‌ அவர்களைக்‌ கை விடாமல்‌ தானே நண்பனாய்‌ 
இருந்து ரக்ஷிக்கிறான்‌ எம்பெருமான்‌. ஆகவே இவன்‌ ஆபத்ஸக 
னாகிறான்‌” என்றும்‌ விளக்கம்‌ தருகின்றனர்‌ பூர்வர்கள்‌. 

காகாஸுரன்‌ ஸீதாபிராட்டியினிடத்தில்‌ அபசாரப்‌ பட்டான்‌. 
இதனால்‌ இவனை சிக்ஷிக்க நினைத்த எம்பெருமான்‌ அவனை 
நோக்கி ப்ரஹ்மாஸ்த்ரத்தை ப்ரயோகம்‌ செய்தான்‌. அது அவ 
னைத்‌ தொடர்ந்து துரத்திற்று. அவனும்‌ தன்னைப்‌ பெற்ற மாதா 
பிதாக்களிடமும்‌, மற்றுமுள்ள உறவினர்களிடமும்‌ சென்று 
தன்னை ராமபாணத்திலிருநீது காக்குமாறு வேண்டினான்‌. அவர்‌ 
கள்‌ ராமபாணத்திலிருந்து இவனைக்‌ காக்கத்‌ தங்களுக்கு சக்தி 
இல்லை என்பதைத்‌ தெரிந்து கொண்டு கதவையடைத்து இவ 
னை விரட்டி விட்டார்கள்‌. இவனும்‌ போக்கிடம்‌ இல்லாமல்‌ 
கடைசியில்‌ எம்பெருமான்‌ ஸ்ரீ ராமன்‌ திருவடிகளிலேயே வந்து 
விழுந்தான்‌ . இப்படிப்பட்ட இந்த ஆபத்தான காலத்தில்‌ இவ 
னுக்கு ஆபத்தை உண்டு பண்ணின எம்பெருமானே உயிர்‌ தந்து 
அவனுக்குத்‌ தோழன்‌ போல்‌ இவனைக்‌ காத்தருளினான்‌. இது ஸ்ரீ 
ராமாயணத்தில்‌ ப்ரஸித்தமானது. 

காகாஸுரன்‌ வேறு போக்கிடமில்லாமல்‌ தன்‌ திருப்பாதங்‌ 
களில்‌ விழுந்ததையே ஸ்ரீராமன்‌ அவன்‌ தன்னை வணங்கியதாக - 
மரணம்‌ அடைந்ததாகக்‌ கொண்டு காத்தருளினான்‌ என்று பூர்வா 
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“ஆபத்ஸகன்‌'்‌ 


சார்யர்கள்‌ இந்த ஆபத்ஸகத்வம்‌ (ஆபத்‌ காலத்தில்‌ நண்பனா 
யிருக்கும்‌ தன்மை) என்ற மஹா குணத்தைக்‌ கொண்டாடு 
கிறார்கள்‌. 
இங்குக்‌ காகாஸ னுக்கு ஆபத்தை விளைவித்தவனும்‌ 
அதாவது உண்டு பண்ணினவனும்‌ எம்பெருமானே. கடைசியில்‌ 
அவனைக்‌ காப்பாற்றியவனும்‌ அவனே. ஆகவே இவன்‌ ஆபத்‌ 
ஸகனாகிறான்‌. இந்த அர்த்தத்தைப்‌ பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளைதம்‌ 
உரையில்‌: - ஆபத்ஸக! ஆபத்து வந்தவாறே தோழனாய்‌ இருக்கை. 
அதாவது துணையா யிருக்கை. மாதா பிதாக்களும்‌, பந்துக்களும்‌ 
தள்ளிக்‌ கதவடைக்கும்‌ தசையிலும்‌ “ப்ரணத: இதி தயாளு: : 
என்றும்‌ “தமேவ மரணம்‌ கத: என்றும்‌ தேவரே துணையா 
யிருக்கை - என்று விவரிக்கிறார்‌. 


காகாஸுரன்‌ தான்‌ செய்த அபராதத்தை உணர்ந்து 
எம்பெருமான்‌ திருவடிகளில்‌ விழவில்லை. எல்லாத்‌ திக்கு 
களிலும்‌ ஓடிச்சென்று வேறு போக்கிடம்‌ கிடைக்காமல்‌ 
இளைத்து ஸ்ரீராமன்‌ திருவடி ஸமீபத்தில்‌ விழுந்தான்‌. இதையே 
காரணமாகக்‌ கொண்டு அவனைப்‌ பரமதயையுடன்‌ காத்தருளினான்‌ 
கருணாகாகுத்தன்‌. எண்ன ரா எ க: (வாயஸஸ்ய ப்ரணத 
இதி தயாளு:) தலை சாய்த்து விழுந்ததையே ப்ரணாமம்‌ 
செய்ததாகக்‌ கொண்டு ரக்ஷித்தருளினாயே ராகவ! என்கிறார்‌ 
ஸ்ரீஆளவந்தார்‌. இப்படிக்‌ காகாஸுரனுக்கு ஏற்பட்ட 
ஆபத்தையே காரணமாகக்‌ கொண்டு ரக்ஷித்தான்‌ ராகவன்‌. இந்த 
ஆபத்தை விளைவித்தவனும்‌ இந்த ராகவனே ஆவான்‌. ஆக, 
தானே ஆபத்தை உண்டாக்கி அந்த ஸமயத்தில்‌ நண்பனைப்‌ 
போல்‌ காத்தருள்பவன்‌ எம்‌ பெருமான்‌. 

ளாணன:- (ஆபத்ஸக:) என்பதற்கு எர எர TE: 
(ஆபதி ஸகிவத்‌ ரக்ஷ்க:) என்று விக்ரஹம்‌ அதாவது விரிவு 
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காட்டுகிறார்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌. ஆபத்‌ காலத்தில்‌ தோழனைப்‌ 
போல்‌ ரக்ஷிப்பவன்‌ என்ற பொருளையும்‌ காட்டுகிறார்‌. 


ஸர்வஜ்ஞனாய்‌ ஸர்வ பக்தனான எம்பெருமானை இங்கு 

ஸகியாக - தோழனாகச்‌ - சொன்னது அவனை (எம்பெருமானை) 
நம்பலாம்‌. நம்மைக்‌ கைவிடாமல்‌ காப்பான்‌ என்ற மஹா 
விய்வாஸத்தை உண்டாக்குவதற்காகத்‌ தான்‌. பெற்ற தாயும்‌ 
தநீதையும்‌ உடன்‌ பிறந்தவனும்‌ கூடச்‌ சில ஸமயங்களில்‌ கை 
விட்டு விடுவதை உலகில்‌ கண்டும்‌ புராணங்களில்‌ கேட்டும்‌ 
வருகிறோம்‌. ஆனால்‌ தோழன்‌ ஒருக்காலும்‌ கைவிட்டதாக எங்‌ 
கும்‌ எவரும்‌ கண்டதுமில்லை. கேட்டதுமில்லை. ஆகவே எம்‌ 
பெருமானை வேறு உறவு சொல்லிக்‌ குறிப்பிடாமல்‌ 'ஸகா' 
“தோழன்‌” என்று கூறுகிறார்‌. 

இம்மாதிரி ஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌ இப்பொழுது ஸ்ரீரங்க 
நாதனை “ஆபத்‌ ஸக” என்று கூறுவதன்‌ கருத்து யாது? என்பதை 
ஆராயும்‌ போது த்ரெளபதி ஸ்ரீ கஜேந்த்ரன்‌ முதலானவர்களை 
ஆபத்‌ காலத்தில்‌ காத்தருளியது போல்‌ ஸம்ஸாரபந்தமாகிற 
பேராபத்தில்‌ சிக்கிய நம்மையும்‌ காத்தருளவேண்டும்‌ என்பதற்‌ 
காகத்‌ தான்‌. 

தானே ஆபத்தை உண்டு பண்ணிக்காகாஸுரனை ரக்ஷித 
தமையை இதற்கு உதாஹரணமாக எடுத்துக்‌ காட்டியருளினார்‌ 
பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை. 

ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌ ராவணன்‌ விஷயத்தில்‌ ஸ்ரீராகவன்‌ 
அருளிச்‌ செய்ததை உதாஹரணமாகக்‌ காட்டி ஆபத்ஸகனா 
யிருக்கும்‌ தன்மையை விளக்கியருளுகிறார்‌. 

ராமனுக்கும்‌ ராவணனுக்கும்‌ யுத்தம்‌ நடக்கிறது. முதல்‌ நாள்‌ 
யுத்தம்‌, தன்‌ பத்னியை அபஹரித்துச்‌ சென்ற காரணத்தினால்‌ 
மிகுந்த கோபம்‌ கொண்டு கொடிய பாணங்களால்‌ ராவணனை 
அடிக்கிறான்‌ ராமன்‌. அவனும்‌ எவ்வளவோ எதிர்த்துப்‌ 
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போராடியும்‌ கடைசியில்‌ ராமபாணங்களின்‌ அடி பொறுக்க 
மாட்டாமல்‌ களைத்து நிற்கிறான்‌. அந்த நிலையில்‌ அவனைச்‌ 
சடக்கெனக்‌ கொல்வது மிக எளிது. ஆனால்‌ சக்ரவர்த்தித்‌ திருமகன்‌ 
அவ்வாறு செய்யவில்லை. அவன்‌ நிலை கண்டு கருணை 
கொள்கிறான்‌. அவனுக்கு உதவவேண்டும்‌ என்றும்‌ 
நினைக்கிறான்‌. அப்பொழுது அவன்‌ மீது பாசம்‌ கொள்கிறான்‌ 
எம்பெருமான்‌. உடனே நண்பனாகிறான்‌. அவனுக்கு உதவ 
நினைக்கிறான்‌. அடுத்து அவனுடைய திருவாக்கிலிருந்து 
அன்பின்‌ வடிவமான மங்லோகங்கள்‌ பிறக்கின்றன. 
அவையாவன: - 


௬ என கண என YA TATA ஊனு 
எனா ரா 19 னான - எர்‌ TT TT Il 
எண்ணார்‌ மான்‌ ராண TST TT! என 
ளான frraife TH எ எனி எள என்ன்‌ Tre: | 
க்ருதம்‌ த்வயா கர்ம மஹத்‌ ஸுபீமம்‌ ஹதப்ரவீரங்ச 
க்ருதஸ்த்வயாஹம்‌ | 
தஸ்மாத்‌ பரிஸ்ராந்த இதி வ்யவஸ்ய ந த்வாம்‌ 
ஸுரைர்ம்ருத்யு வம்‌ நயாமி || 
கச்சாநுஜாநாமி ரணார்திதஸ்த்வம்‌ ப்ரவிஸ்ய 
ராத்ரிஞ்சரராஜ லங்காம்‌ | 
ஆஸ்வாஸ்ய நிர்யாஹி ரதீ ச தந்வீ ததா பலம்‌ த்ரக்ஷ்யஸி 
மே ரதஸ்த: || 
“ராவண! இதுவரை நீ பெரிய கார்யம்‌ செய்துள்ளாய்‌. பெரியது 
மட்டுமன்று; மிகவும்‌ பயங்கரமானதும்‌ கூட. என்னுடைய ஸேநா 
வீரர்கள்‌ பலரைக்‌ கொன்றாய்‌; ஆகையால்‌ இப்பொழுது நீ மிக 
வும்‌ களைத்திருக்கிறாய்‌. இந்த ஸமயத்தில்‌ பாணங்களால்‌ 
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அடித்து உன்னை யமலோகத்திற்கு அனுப்பக்‌ கூடாது என்று 
நினைக்கிறேன்‌. ஆகவே அநுமதி தருகிறேன்‌. ஹே 
ராக்ஷ்ஸேய்வரனே! யுத்த களத்திலிருந்து செல்‌; லங்கைக்குச்‌ 
சென்று ஓய்வு எடுத்துக்‌ கொள்‌. உன்‌ சரீரத்தைத்‌ தேற்றிக்‌ கொள்‌. 
பிறகு புதிய தேர்‌, புதிய வில்‌ இவற்றுடன்‌ தேர்‌ மீதேறி வா. 


அப்பொழுது என்‌ பலத்தைக்‌ காண்பாய்‌” என்கிறான்‌. 


எவ்வளவு கருணை உள்ளம்‌ எம்பெருமானுக்கு? தன்‌ 
சத்ருவை நோக்கித்‌ தோழன்‌ போல்‌ இவ்வாறு கூறுகிறானே! 
இவன்‌ தான்‌ ஆபத்ஸகன்‌. கையில்‌ அகப்பட்ட சத்ருவை உடனே 
கொல்‌ லாமல்‌ விட்டு இன்று போய்‌ நாளை வா என்றானே? இந்த 
குணம்‌ எப்படிப்பட்டது? எந்த வகையைச்‌ சார்ந்தது? எப்படி 
இதைப்‌ புகழ்வது? என்றெல்லாம்‌ வியக்கிறார்‌ ஸ்ரீ 
கூரத்தாழ்வான்‌. 


ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகனும்‌ ராவண வதத்தை விட இப்படிக்‌ கூறி 
ராவணனைவிட்டுக்‌ கொடுத்து உதவியதால்‌ எம்பெருமானுக்குப்‌ 
பெருமை மிகப்‌ பெரியதாகிறது என்கிறார்‌. 


இப்படித்‌ தன்‌ ॥த்ருவான ராவணனுக்கு ஆபத்தைத்‌ தானே 
உண்டாக்கி அந்த நிலையில்‌ தோழன்‌ போல்‌ (ஸகா போல்‌) 
உதவினான்‌ அன்றோ! 


இப்படிப்பட்டவன்‌ வேறு கதியற்ற நம்மை ஆபத்‌ காலத்தில்‌ 
காப்பாற்றமாட்டானா! கட்டாயம்‌ காப்பாற்றுவான்‌. ஆனால்‌ 
ராவணன்‌ எதிர்த்து வந்தமையால்‌ மாண்டான்‌. ஸ்ரீராம ப்ரபா 
வத்தை உணர்ந்து இனி தப்பமுடியாது என்று எண்ணித்‌ தன்னை 
மரணம்‌ அடைவானோ ராவணன்‌? அப்பொழுது அவனைக்‌ 
கொல்லாமல்‌ ரக்ஷிக்கலாமே? என்ற எண்ணத்தால்‌ இன்று போய்‌ 
நாளை வா என்றான்‌. நாம்‌ அப்படியல்லோமே. ஆகவே ஆபத்‌ 
காலத்தில்‌ நம்மை அவன்‌ கட்டாயம்‌ காப்பாற்றுவான்‌. 
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“ஆபத்ஸகன்‌'! 


இப்படிப்பட்ட எம்பெருமான்‌ ஆபத்ஸ்கனாயிருக்கும்‌ 
நிலையை பரிமேலழகர்‌ ஒரு திருக்குறளின்‌ உரையில்‌ எடுத்துக்‌ 
காட்டு கிறார்‌. 


பேராண்மை என்ப தறுகண்‌ ஒன்றுற்றக்கால்‌ 

ஊராண்மை மற்றதன்‌ எஃகு 

படைச்செருக்கு என்ற அதிகாரத்தில்‌ உள்ள ஒரு குறள்‌ இது. 
இந்தக்‌ குறளுக்குப்‌ பரிமேலழகர்‌ என்பவர்‌ தந்துள்ள உரை 
பின்வருமாறு:- 

பகைவர்‌ மேல்‌ கண்ணோடாது செய்யும்‌ மறத்தை நூலோர்‌ 
மிக்க ஆண்‌ தன்மை என்பர்‌. அவர்க்கு ஒரு தாழ்வு வந்ததாயின்‌ 
கண்ணோடி அது தீர்த்துக்கோடற்‌ பொருட்டு ஊராண்மை செய்தலை 
அதற்குக்‌ கூர்மை என்று சொல்லுவர்‌ நூலோர்‌ . ஊராண்மை- 
உபகாரியாந்‌ தன்மை என்று. உதவி செய்யும்‌ தன்மை என்றபடி. 
இது தமிழில்‌ இருந்த போதும்‌ இதைப்‌ புரிந்து கொள்வது மிக 
அரிது. ஆகவே இதை விவரிக்கிறோம்‌. 

பகைவன்‌ மேல்‌ சிறிதும்‌ தயை பாராட்டாமல்‌ அவனை 
அடித்து நொறுக்கும்‌ தன்மையை சாஸ்த்ரம்‌ அறிந்தவர்‌ பேராண்‌ 
மை-மிகுந்த ஆண்‌ தன்மை-வீரம்‌ என்று சொல்லுவார்கள்‌. 
ஆனால்‌ அதே ஸமயம்‌ அந்தப்‌ பகைவனுக்கு ஒரு ஆபத்து வந்தால்‌ 
அவன்‌ மீது: கருணை கொண்டு அந்த ஆபத்தைத்‌ தீர்ப்பதற்காகச்‌ 
செய்யும்‌ ஊராண்மையை -உதவி செய்யும்‌ தன்மையை அந்தப்‌ 
பேராண்மைக்கு-வீரத்திற்குப்‌ பெருமை தரும்‌ கூர்மை என்று 
சொல்லுவார்கள்‌. 

கோழைகள்‌ தான்‌ எதிரி தன்‌ கையில்‌ சிக்கிய உடனேயே 
அவனை அடித்துக்‌ கொன்று தீர்ப்பார்கள்‌. ஆனால்‌ வீரர்களா 
யிருப்பவர்கள்‌ முதலிலேயே அவனைக்கொன்று விடாமல்‌ 
அவனை அடித்து வாட்டுவார்கள்‌. அந்த நிலையில்‌ களைத்துப்‌ 
போயிருக்கும்‌ அவனுக்கு மீண்டும்‌ ஒரு ஸந்தர்ப்பம்‌ தந்து இன்று 
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போ! ஓய்வு எடுத்துக்‌ கொண்டு நாளை வா என்று விட்டு உதவி 
செய்வார்கள்‌. இது அவனுடைய வீரத்திற்குப்‌ பெருமை தரும்‌ ' 
கூர்மை-மெருகு ஆகும்‌ என்று கருத்து. 

இதற்கு ஏற்ற உதாஹரணத்தையும்‌ தந்து கூறிய குறளின்‌ 
பொருளை விளக்குகிறார்‌ பரிமேலழகர்‌. 

“அஃதாவது இலங்கையர்வேந்தன்‌ போரிடைத்‌ தன்‌ தானை 
முழுதும்‌ படத்‌ தமியனாய்‌ அகப்பட்டானது நிலையை நோக்கி 
அயோத்தியர்‌ இறை மேற்‌ செல்லாது இன்று போய்‌ நாளை நின்‌ 
தானையோடு வா: என விட்டால்‌ போல்வன”! என்று. 

இதன்‌ கருத்து இதுவே:-ராமனுக்கும்‌ ராவணனுக்கும்‌ நடந்த 
போரில்‌ தன்‌ ஸேனை முழுவதும்‌ அழிந்து விடத்‌ தான்‌ மட்டும்‌ 
எஞ்சி நின்று அகப்பட்டுக்‌ கொண்டான்‌ இலங்கை வேந்தனான 
ராவணன்‌ அயோத்யாதிபதியான ஸ்ரீராமனிடம்‌. அவனுடைய 
இந்த அவல நிலையைக்‌ கண்ட ராமனுக்கு அவன்‌ மீது ௧௬ 
ணையே உண்டாயிற்று. இந்த நிலையில்‌ அவன்‌ மீது போர்‌ 
தொடுத்துக்‌ கொண்டு மேல்‌ செல்லவில்லை போர்‌ முகத்தில்‌. 
உடனே ராவணனைப்‌ பார்த்து இன்று உன்னை விட்டுவிட்டேன்‌. 
போ. இலங்கைக்குச்‌ சென்று ஓய்வு எடுத்துக்‌ கொண்டு நாளை 
மீண்டும்‌ நீ உன்‌ ஸேனையுடன்‌ போருக்கு வா: என்று சொல்லி 
அவனை அனுப்பி வைத்தானே ஸ்ரீராமன்‌. 

இது தான்‌ ஆண்மைக்குப்‌ பெருமை தரும்‌ “கூர்மை” எனப்‌ 
பட்ட பண்பு. இதுவே ஆபத்ஸகனாயிருக்கைக்கு ஏற்ற 
உதாஹரணம்‌. 

ராவணனுக்கு ஆபத்தை உண்டு பண்ணினவனும்‌ ஸ்ரீராமனே. 
அந்த நிலையில்‌ அவனை ரக்ஷித்தவனும்‌ ஸ்ரீராமனே. இந்த 
ஆபத்ஸகத்வம்‌ என்ற மஹாகுணத்தை நாம்‌ அநுஸந்தாநம்‌ 
செய்தால்‌ எம்பெருமானிடம்‌ நமக்கும்‌ மஹாவிய்வாஸம்‌ ஏற்‌ 
படும்‌. ஆகவே இது இவ்வாறு பல ப்ரமாணங்களைக்‌ கொண்டு 
விளக்கப்பட்டுள்ளது. 
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16. கோபம்‌ என்னும்‌ பெருங்குணம்‌ 


காண ரா என க்கி வு 
TAT ன ஜன்‌ எட ளா Il 


(கோப நாமா குணோ நைவ கத்யே யத்யபி கீர்த்தித: | 
ததாபி தஸ்ய முக்யத்வம்‌ லேகே5ஸ்மிந்‌ லிக்யதே5துநா || 


ஒரு விஷயமே ஒரு வகையில்‌ தோஷமாகவும்‌ மற்றொரு 
வகையில்‌ குணமாகவும்‌ ஆகிறது! உதாஹரணமாக- 'காமம்‌' என்‌ 
பதை எடுத்துக்‌ கொள்வோம்‌. அல்பங்களான-நம்‌ ஸ்வரூபத்திற்‌ 
கும்‌, நம்‌ ஸ்வபாவத்திற்கும்‌ தகாதவைகளான விஷயங்களில்‌ 
இந்தக்காமம்‌ செல்லும்‌ போது அதாவது பெண்டாட்டி, பிள்ளை; 
பணம்‌ மற்றும்‌ மதுபானம்‌ இவற்றில்‌ உண்டாகும்‌ காமம்‌ தோஷ 
மாகிறது. அதாவது பகவானுடைய அநுபவத்திற்கு விரோதியா 
கிறது. அந்தக்‌ காமமே பகவான்‌ விஷயத்தில்‌ சென்றால்‌ அதாவது 
பகவத்‌ விஷயமாக இருக்கும்‌ போது அது குணமாகிறது. 

கண்ணனுக்கே ஆம்‌ அது காமம்‌” என்று பகவானைப்‌ பற்றி 
உண்டாகும்‌ காமம்‌ வேண்டப்படுகிறது மஹான்களால்‌. 

ஸ்ரீ ஆண்டாளும்‌ “மற்றை நம்‌ காமங்கள்‌ மாற்று” என்று இதர 
விஷயத்தில்‌ செல்லும்‌ என்‌ காமத்தை மாற்றியருளவேண்டும்‌ என்‌ 
கிறாள்‌. இதனால்‌ இதர விஷயமான காமம்‌ தோஷமாகிறது 
என்பது ஸ்பஷ்டமாகக்‌ கூறப்பட்டதாகிறது. மற்றைய விஷயங்‌ 
களில்‌ உண்டாகும்‌ காமம்‌ ரஜோகுணத்தினால்‌ ஏற்பட்டதாகும்‌. 
பகவத்‌ விஷயத்தில்‌ உண்டாகும்‌ காமம்‌ மிகுந்த ஸத்த்வகுணத்தி 
னால்‌ ஏற்படுகிறது. 

இவ்வாறே தான்‌ கோபம்‌ என்றதுவும்‌. இது ஸம்ஸ்க்ருதத்தில்‌ 
A: (க்ரோதம்‌) என்றும்‌ கூறப்படுகிறது. 
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மாஸ்த்ர விஷயமான விஷயங்களில்‌ உண்டாகும்‌ க்ரோதம்‌ 
(கோபம்‌) தோஷமாகும்‌. சாஸ்த்ர விருத்தமான விஷயங்களில்‌ 
உண்டாகும்‌ கோபம்‌ குணமாகும்‌. 

காலையில்‌ ஸ்நாநம்‌ செய்ய வேண்டும்‌. ஸந்த்யாவந்தனம்‌ 
செய்ய வேண்டும்‌. பகவந்‌ நமஸ்காரம்‌ செய்யவேண்டும்‌ 
என்றிவை முதலான சாஸ்த்ர விஹிதங்களான கர்மாக்களைக்‌ 
கண்டால்‌ ஒருவனுக்குப்‌ பிடிக்கவில்லை. ஆகவே 'இவற்றைச்‌ 
செய்‌' என்று பெரியவர்‌ சொன்னால்‌. உடனே அவர்‌ மீது 
கோபம்‌-க்ரோதம்‌ வந்துவிடுகிறது அவனுக்கு. இந்த வகையில்‌ 
உண்டாகும்‌ கோபம்‌ தோஷமாகும்‌. இம்மாதிரியான 
விஷயங்களுக்கு விபரீதங்களான வற்றில்‌ அதாவது கள்‌ குடித்தல்‌, 
எப்பொழுதும்‌ சினிமா பார்த்தல்‌, பொய்‌ பேசுதல்‌, திருடுதல்‌ 
முதலான சாஸ்த்ர நிஷித்தமான (செய்யக்கூடாது என்று 
சாஸ்த்ரங்களால்‌ தடுக்கப்பட்டுள்ள) விஷயங்களைப்‌ பிடிக்காத 
_ ஒருவன்‌ இவற்றைச்‌ செய்பவன்‌ மீதும்‌, இவற்றை நீயும்‌ 
செய்யேன்‌' என்று தன்னைப்‌ பார்த்துச்‌ சொல்பவன்‌ மீதும்‌ 
கொள்ளும்‌ கோபம்‌ (க்ரோதம்‌) குணமாகும்‌. இது ஸத்த்வ 
குணத்தினால்‌ உண்டாவதாகும்‌. முன்‌ வகையில்‌ காட்டிய கோபம்‌ 
ரஜோகுணத்தினால்‌ உண்டாவதாகும்‌. 

கோபம்‌ என்பது அசேதனத்தின்‌ மீது எவருக்கும்‌ உண்டாகாது. 
எவனாவது ஒரு சேதனனைக்‌ குறித்துத்‌ தான்‌ மற்றொருவனுக்குக்‌ 
கோபம்‌ வரும்‌. தான்‌ விரும்பிய வஸ்து கிடைக்காவிடில்‌ அருகில்‌ 
இருந்தவர்களைக்‌ கண்டு 'இவர்கள்‌ தான்‌ நான்‌ விரும்பிய வஸ்து 
எனக்குக்‌ கிடைக்காமல்‌ செய்து விட்டார்கள்‌' என்று அவர்கள்‌ மீது 
உண்டாகும்‌ ஒரு வித வெறுப்பு உணர்ச்சிக்குத்‌ தான்‌ கோபம்‌ 
என்று பெயர்‌. அருகில்‌ இருப்பவர்கள்‌ ஒன்றும்‌ செய்யாதவர்‌ கள்‌ 
ஆயினும்‌ இவன்‌ அந்த வஸ்துவில்‌ கொண்டுள்ள காமம்‌ ஒன்றும்‌ 
செய்யாத அருகில்‌ இருப்பவர்கள்‌ மீதும்‌ இந்தக்‌ கோபத்தை 
உண்டாக்கும்‌. இதன்‌ காரணமாக அவர்களைக்‌ கொல்லவும்‌ 
முற்படுவான்‌ அவன்‌. பாப 
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எம்பெருமானுக்குக்‌ கூட ஒரு ஸமயத்தில்‌ ஸீதையின்‌ 
பிரிவினால்‌ உண்டான இந்தக்‌ கோபம்‌ த்ரோஹம்‌ செய்யாதவர்‌ 
களையும்‌ அழிக்கும்படியான ஒரு வேகத்தை உண்டு பண்ணிற்று. 
ராவணன்‌ ஒருவன்‌ ஸீதையை அபஹரித்து விட்டான்‌. அந்த 
ஸீதையின்‌ மீது கொண்டுள்ள காமம்‌, கோபத்தை உண்டாக்கி 
அவளுடைய பிரிவுக்குக்காரணம்‌ அல்லாதவர்களையும்‌ அழித்து 
விடத்‌ தூண்டி விடுகிறது. 

அந்த ஸமயத்தில்‌ ஸ்ரீராமனே என்ன கூறியுள்ளான்‌ பாருங்கள்‌. 

‘TAT TAT சா எள்‌ Rd’ 

பழையபடியே அழகிய முகத்துடன்‌ ஸீதையை இப்பொழுதே 
என்னிடம்‌ யாராவது கொண்டு கொடுக்காவிடில்‌ தேவர்கள்‌, 
கந்தர்வர்கள்‌, மனுஷ்யர்கள்‌, நாகர்கள்‌ அடங்கிய உலகம்‌ முழு 
வதையும்‌ மலைகளுடன்‌ சேர்த்துத்‌ தலை8ழாகப்‌ புரட்டுவேன்‌ 
என்றான்‌. பிறகு “எவனோ ஒருவன்‌ தவறு செய்ய அதற்காக 
உலகம்‌ அனைத்தையும்‌ அழிப்பது தர்மம்‌ அன்று” என்று இளைய 
பெருமாள்‌ சொல்ல ஸ்ரீராமனுடைய அந்தக்‌ கோபம்‌ தணிந்தது. 
நடிப்புக்காகக்‌ கோபம்‌ கொண்ட தசையிலேயே இம்மாதிரியான 
வேகம்‌ என்றால்‌ மனிதர்களுக்கு இயற்கையில்‌ வரும்‌ கோபத்தின்‌ 
வேகம்‌ எப்படிப்பட்டது என்பதைச்‌ சொல்லவேண்டுமா? 

ஆக இவ்வாறான தோஷமான கோபத்தைத்‌ தான்‌ விட்டு 
ஒழிக்க வேண்டும்‌. 

மனுஷ்யர்களிலேயே மஹான்கள்‌ பலர்தர்மாநுஷ்டாநத்திற்கு 
த்ரோஹம்‌ செய்யும்‌ பாபிகள்‌ மீது கோபம்‌ கொள்றார்கள்‌. 
அதனால்‌ அவர்களைச்‌ சாபமிட்டு அழித்தும்‌ விடுகிறார்கள்‌. 

ஆசார்யர்கள்‌, சிஷ்யர்கள்‌ தவறு செய்யும்‌ போது கோபம்‌ 
கொண்டு அவர்களைத்‌ தண்டிக்கிறார்கள்‌. 
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புருஷர்கள்‌ தம்‌ பத்னீ முதலானோர்‌ தவறு செய்யும்‌ போது 
கோபம்‌ கொண்டு அவர்களைப்‌ பல வகைகளில்‌ தண்டிக்கிறார்கள்‌. 


அரசன்‌ ப்ரஜைகள்‌ தவறு செய்யும்போது அவர்கள்‌ மீது 
கோபம்‌ கொண்டு அவர்களைப்‌ பல வகைகளில்‌ தண்டிக்கிறான்‌. 


்‌ இம்மாதிரி வரும்‌ கோபங்கள்‌ யாவும்‌ குணங்களேயாகும்‌. 
இந்தக்‌ கோபங்களால்‌ சிஷ்யர்கள்‌, பத்னிகள்‌, ப்ரஜைகள்‌ இப்படி 
யாவரும்‌ திருந்தி நல்வழி செல்கிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ இவர்களை 
சிக்ஷிக்காவிடில்‌ இவர்கள்‌ மேன்மேலும்‌ தவறுகளையே செய்து 
கொண்டிருப்பார்கள்‌. 
இவ்வகையில்‌ எம்பெருமான்‌ தன்‌ அடியவர்களுக்கு 
விரோதிகளாய்‌ துன்பம்‌ செய்யும்‌ பாபிகள்‌ மீது கோபம்‌ கொண்டு 
அவர்களை அழித்தும்‌ விடுகிறானே! அந்தக்‌ கோபமும்‌ ஒரு 
சிறந்த குணமாகும்‌. பகவானுடைய இந்தக்‌ கோபம்‌ ஆஸ்ரிதர்‌ 
களை ரக்ஷிப்பதில்‌ முதலிடம்‌ பெறுகிறது. 


ஸ்வாமி எம்பெருமானாந்தாம்‌ அருளிய சரணாகத கத்யத்தில்‌ 
எம்பெருமானுடைய கல்யாணகுணங்கள்‌ பலவற்றையும்‌ அடுக்கி 
அருளும்போது அந்த வரிசையில்‌ இந்தக்‌ கோபம்‌ என்ற க்ரோதம்‌ 
இடம்‌ பெறவில்லை. ஆயினும்‌ ஆஸ்ரிதர்களுடைய விரோதி 
களை அழிப்பதில்‌ மிக ப்ரதாநமாயிருப்பது இந்த (கோபமே) 
க்ரோதமேயாகும்‌. இந்தக்‌ கோபம்‌ என்ற குணம்‌ இல்லாவிடில்‌ 
ஆஸ்ரிதர்களுடைய விரோதிகளை அழிக்கவேமுடியாது. ஆகவே 
இதன்‌ முக்யத்வம்‌ கொண்டு இதை இந்த கட்டுரையில்‌ 
விவரிக்கிறோம்‌. 


தேவதைகளுக்கு மிகவும்‌ துன்பங்களைத்‌ தந்து வந்த 
ராவணனைச்‌ சக்ரவர்த்தித்‌ திருமகனார்‌ வதம்‌ செய்து தொலைத்‌ 
தார்‌ என்பது ப்ரஸித்தம்‌. இதற்குப்‌ பயன்பட்டது எந்த குணம்‌? 
ஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌ அடுக்கிய, இவ்வளவு நாட்கள்‌ நாம்‌ 
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விளக்கிய இந்த எம்பெருமானுடைய திருக்கல்யாண குணங்‌ 
களில்‌ எந்தக்‌ குணம்‌ பயன்பட்டது? என்பதை நாம்‌ சிந்திக்க 
வேண்டும்‌. வாத்ஸல்யம்‌, ஒளதார்யம்‌, ஐம்வர்யம்‌ என்றவாறான 
ஒரு குணமும்‌ உபயோகப்படவில்லை. இந்த க்ரோதம்‌ என்கிற 
கோபந்தான்‌ பயன்பட்டது. 


எ தணனளி fT’ (ந க்ருத்யத்யபிசப்தோ5 பி) நன்கு 
பழிக்கப்‌ பட்ட போதும்‌ ஸ்ரீராமன்‌ கோபம்‌ கொள்வதில்லை 
என்று ஸ்ரீராமனைப்‌ பற்றிய ப்ரஸித்தி-புகழ்‌ - உலகில்‌ உண்டு. 
அப்படிப்பட்ட ஸ்ரீராமனுக்குக்‌ கோபம்‌ வந்தது. அப்பொழுது 
தான்‌ ராவணன்‌ அழிந்தான்‌. ராமனுக்கும்‌ ராவணனுக்கும்‌ யுத்தம்‌ 
நடக்கிறது. திருவடியின்‌ மீது அதாவது ஹநுமானுடைய தோளின்‌ 
மீது அமர்ந்து பாணங்களைப்‌ பொழிகிறான்‌ ஸ்ரீராமசந்தீரன்‌. 
ராவணன்‌ ராமனை அடிப்பதற்குப்‌ பதிலாக ஹநுமானை 
அடிக்கிறான்‌. ராவணனுடைய பாணம்பட்டு ஹநுமானுடைய 
சரீரத்தில்‌ கொஞ்சம்‌ புண்‌ உண்டாயிற்று. அதைக்‌ கண்டான்‌ 
ஸ்ரீராமன்‌. மிகுந்த கோபம்‌ கொண்டான்‌. ஒரு போதும்‌ 
கோபத்திற்கு வசமாகாத அவன்‌ அன்று கோபத்திற்கு வசமாகி 
விட்டான்‌. 


என்‌ என்‌ களை: என காளா | 


TUT TATE காண ணார Il 


(ததோ ராமோ மஹாதேஜா: ராவணேந க்ருதவ்ரணம்‌ | 

த்ருஷ்ட்வா ப்லவகஸார்தூலம்‌ கோபஸ்ய வமமம்‌ ஏயிவாந்‌ || 

மரத்திற்கு மரம்‌ தத்தித்‌ தாவும்‌ ஜாதியில்‌ பிறந்த ஹநுமா 
னுடைய சரீரத்தில்‌ ஏற்கெனவே இளமைப்‌ பருவத்தில்‌ ஜாதி ஸ்வ 
பாவத்தினால்‌ நிறைய புண்கள்‌ உண்டு. அவற்றைப்‌ பார்க்கும்‌ 
போதெல்லாம்‌ ஸ்ரீராமனுக்கு கோபம்‌ உண்டாவதில்லை. இந்தப்‌ 
பயல்‌ ராவணன்‌ அடித்து உண்டாக்கிய புண்ணைப்‌ பார்த்ததும்‌, 
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அது சிறியதாயிருந்தாலும்‌ ஹநுமான்‌ அதை கொஞ்சமும்‌ பொருட்‌ 
படுத்தாமல்‌ மகிழ்ந்து கிளர்ந்து எழுந்தபோதும்‌ ஸ்ரீராமன்‌ மிகுந்த 
கோபம்‌ கொண்டான்‌. 


க்ருஹஸ்தர்களாயிருப்பார்‌ தங்கள்‌ குழந்தைகள்‌ தாங்களாக 
வே நடக்கும்‌ போது விழுந்து புண்கள்‌ பலவற்றை உண்டாக்கிக்‌ 
கொண்டிருந்தாலும்‌, பக்கத்து வீட்டுக்காரர்‌ அன்பினால்‌ தாடை 
யைத்தட்ட உடனேதாடை சிவந்து விட அதைப்‌ பார்த்த மாத்ரத்தி 
லேயே பொறாதவர்களாய்‌ அவர்கள்‌ மீது பாய்ந்து சண்டையிடு 
வதைப்‌ பார்த்துத்‌ தானே வருகிறோம்‌. 


இந்த நிலையில்‌ தான்‌ எம்பெருமான்‌ ஸ்ரீராமசந்த்ரனுக்கு 
ஹநுமான்‌ உடலில்‌ ராவணன்‌ அடித்து உண்டாக்கிய புண்ணைக்‌ 
கண்டதும்‌ மிகுந்த கோபம்‌ உண்டாயிற்று. 


ராவணேந க்ருதவ்ரணம்‌ த்ருஷ்ட்வா - தான்‌ பருவம்‌ நிரம்பாத 
காலத்திலே பண்ணிக்கொண்டதன்றிக்கே தரமல்லாத- (எதிராக 
மாட்டாத) ராவணன்‌ கையிலே (ராவணனிடத்தில்‌) புண்பட்ட 
வாறே என்றபடி என்று திருப்பாவை வ்யாக்யாநத்தில்‌ அழகிய 
மணவாளப்பெருமாள்‌ அருளியபடி. 


இப்பொழுது யோசித்துப்‌ பார்ப்போம்‌. எம்பெருமானுடைய 
திருக்கல்யாண குணங்களில்‌ எந்தக்‌ குணம்‌ ராவண ஸம்ஹாரத்‌ 
திற்கு பயன்பட்டது என்று. இப்பொழுது நன்கு புரிகிறது கோபம்‌ 
என்ற மஹாகுணம்‌ தான்‌ ராவணவதமாகிற மிகப்‌ பெரிய நல்ல 
கார்யத்திற்குப்‌ பயன்பட்டது என்று. 

சூடிக்கொடுத்த நாய்ச்சியாராகிய ஸ்ரீஆண்டாள்‌ இந்த 
விஷயத்தை 'சினத்தினால்‌ தென்னிலங்ககை கோமானைச்‌ 
செற்றமனத்துக்கினியான்‌' என்று அருளியுள்ளாள்‌ திருப்பாவை 
யில்‌. சினம்‌-கோபம்‌. 


பெரும்பூதூர்‌ மாமுனி இந்தச்‌ சனம்‌ என்ற கோபத்தை- 
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க்ரோதத்தை கத்யத்தில்‌ அருளாவிடிலும்‌, பெரும்பூதூர்‌ மா 
முனிக்குப்‌ பின்னானாள்‌ அருளிச்‌ செய்துள்ளாள்‌. இதுவே 
போதும்‌ இதன்‌ முக்யத்வத்திற்கு. 

இவ்வாறே முன்பு ஜநஸ்தாநத்தில்‌ கரன்‌, தூஷணன்‌ முதலான 
ராக்ஷஸர்கள்‌ அனைவரையும்‌ ஸ்ரீராமன்‌ வதம்‌ செய்ய விரும்பிய 
போது ப்ரஸித்தங்களானதம்‌ திருக்கல்யாண குணங்களுள்‌ ஒன்றும்‌ 
உதவாமற்‌ போகவே கோபத்தை வலுவில்‌ வரவழைத்துக்‌ 
கொண்டான்‌. அந்தக்‌ கோபத்தினால்‌ ப்ரளய காலத்திய அக்னி 
போல்‌ காணமுடியாதவனாயிருந்தான்‌ அவன்‌ என்பதை வால்மீகி 
பகவான்‌ ஆரண்ய காண்டத்தில்‌ 

கணா Ai வாசி எண | 

அண்னா நள: சாணி எண ll | 

(க்ரோதமாஹாரயத்‌ தீவ்ரம்‌ வதார்த்தம்‌ ஸர்வரக்ஷஸாம்‌ | 

துஷ்ப்ரேக்ஷஸ்‌ ஸோ$பவத்‌ க்ருத்த: யுகாந்தாக்நிரிவ ஜவலந்‌ ॥) 

என்ற ம்லோகத்தினால்‌ விளக்கியுள்ளார்‌. கோபம்‌ வந்ததும்‌ 
ராக்ஷ்ஸர்‌ அழிந்தனர்‌. 

ஆகவே ஆங்ரித விரோதிகளை அழிப்பதில்‌ முதலிடம்‌ 
பெறுவது இந்தக்‌ கோபம்‌ என்றெ மஹாகுணமேயாகும்‌. 

மேலும்‌ பக்தர்கள்‌ எம்பெருமானைச்‌ சரணம்‌ அடைவதும்‌ 
இந்தக்‌ கோபம்‌ என்ற மஹாகுணம்‌ அவனுக்கு உண்டு என்ற்‌ 
காரணத்தினால்‌ தான்‌. காருண்யம்‌ முதலான குணங்கள்‌ 
அவனுக்கு உண்டு என்ற காரணத்தினால்‌ அன்று. இவ்விஷயத்தை 
ஸர்வஜ்ஞன்‌ பக்கலிலிருந்தே ஸ்ர்வார்த்த கரஹணம்‌ பண்ணின 
அதாவது எம்பெருமானிடமிருந்தே ஸர்வசாஸ்த்ரார்த்தங்களை 
யும்‌ கற்றறிந்த திருமங்கையாழ்வார்‌ ஒரு பாசுரத்தின்‌ மூலம்‌ 
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அருளியுள்ளார்‌. அந்தப்‌ பாசுரம்‌ பின்வருமாறு:- 


கடிகொள்‌ பூம்‌ பொழில்‌ காமரு பொய்கை 
வைகு தாமரை வாங்கிய வேழம்‌ 
முடியும்‌ வண்ணம்‌ ஓர்‌ முழுவலி முதலை 
பற்ற, மற்றது நின்‌ சரண்‌ நினைப்ப 
கொடியவாய்‌ விலங்கின்னுயிர்‌ மலங்கக்‌ 
கொண்ட £ற்றம்‌ ஒன்றுண்டுளதறிந்து உன்‌ 
அடியனேனும்‌ வந்து அடியிணை அடைந்தேன்‌ 
அணிபொழில்‌ திருவரங்கத்தம்மானே 
-பெரிய திருமொழி (5-8-3) 
இதில்‌ ஸ்ரீகஜேந்த்ர ஸம்ரக்ஷணம்‌ செய்ததை எம்பெருமா 
னுஃகு உணர்த்தி நானும்‌ உன்‌ திருவடிகளை அடைகிறேன்‌ 
என்கிறார்‌ திருமங்கையாழ்வார்‌. 


நறுமணம்‌ மிகுந்த மலர்கள்‌ மண்டியுள்ள காடு ஒன்று. அதன்‌ 
நடுவே மிக அழகிய தாமரைப்பூக்கள்‌ பூத்துக்‌ குலுங்கும்‌ குளம்‌. 
எம்பெருமானை அர்ச்சி ப்பதற்கு விரும்பிய யானை ஒன்று அந்தக்‌ 
குளத்தில்‌ இறங்கித்‌ தாமரைப்பூ ஒன்றைத்‌ தன்‌ கையால்‌ பறித்து 
எடுத்தது. அந்த ஸமயத்தில்‌ முதலை ஒன்று அதன்‌ காலைப்‌ 
பிடித்து விழுங்க அது இறக்கும்‌ தருணத்தில்‌ எம்பெருமானைச்‌ 
சரணம்‌ பற்றிற்று. இதன்‌ காரணமாக எம்பெருமான்‌ .தன்‌ 
பக்தனான ஸ்ரீகஜேந்த்ரனை அழிக்க வந்த முதலை மீது மிகுந்த 
கோபம்‌ கொண்டு வெகுதூரத்திலிருந்து ஓடி வந்து முதலையைக்‌ 
கொன்று தன்‌ பக்தனான ஸ்ரீகஜேந்த்ரனை ரக்ஷித்தான்‌ என்பது 
வருத்தாந்தம்‌. இதை எடுத்துக்‌ கூறி “எம்பெருமானே! அந்த 
ஸமயத்தில்‌ அந்தக்‌ கொடிய ப்ராணியான பலம்‌ மிகுந்த முதலை 
மீது நீ மிகுந்த கோபம்‌ கொண்டாய்‌ அன்றோ? அப்படிப்பட்ட 
கோபம்‌ என்ற மஹாகுணம்‌ உனக்கு உண்டு என்பதை இதனால்‌ 
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அறிந்து நானும்‌ உன்‌ இருவடிகளைச்‌ சரணம்‌ அடைகிறேன்‌. 
அந்தக்‌ கோபத்தினாலேயே என்னுடைய விரோதிகளையும்‌ நீ 
போக்கியருள்வாயாக” என்கிறார்‌ திருமங்கையாழ்வார்‌. 

சீற்றம்‌ ஒன்று உண்டு உளது அறிந்து: 

தரித்ரனானவன்‌ தனிகனை (பணக்காரனை) அடையுமாப்‌ 
போலே சீற்றம்‌ உண்டு என்றாய்த்து இவர்‌ (திருமங்கையாழ்வார்‌) 
பற்றுகிறது. 

'ஆஸ்ரயிப்பார்க்கு உறுப்பான குணங்களிறே ஸெளமமீல்யாதி 
கள்‌; விரோதி நிரஸநத்திற்குப்‌ பரிகரமிறே சீற்றம்‌” என்று 
உரையிட்டருளுகிறார்‌ பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை. 

எம்பெருமானை ஆஸ்ரயிப்பதற்கு - சரண்‌ அடைவதற்குப்‌ 
பயன்படுகின்றன ஸெளஸீல்யம்‌ முதலான குணங்கள்‌. 

ஆல்ரயித்த பின்‌ ஆஸ்ரயித்தவர்களின்‌ விரோதிகளைப்‌ 
போக்குவதற்குப்‌ பயன்படுவது இந்தச்‌ சற்றமே- கோபமே- 
க்ரோதமேயாகும்‌ என்றபடி. அங்கு ஆஸ்ரித விரோதி ஒரு 
முதலை. 

இங்கு ஆஸ்ரிதராயிருக்கும்‌ நமக்கிருக்கும்‌ விரோதிகள்‌ ஐவர்‌, 
அதாவது ஐந்து விஷயங்களும்‌ இந்த்ரியங்களுமாகவுமாம்‌. அங்கு 
முதலையினால்‌ நோவுபட்டது தேவவர்ஷங்கள்‌ ஆயிரம்‌. இங்கு 
நாம்‌ நோவுபடுவது அநாதிகாலமாகும்‌. 

அங்கு அந்த யானை விழுந்தது ஒரு சிறிய குட்டையிலே. 

இங்கு நாம்‌ விழுந்துள்ளது அபாரமான ஸம்ஸார ஸமுத்ரத்தி 
லேயாகும்‌. ஆக ஸ்ரீ கஜேந்த்ரனைக்‌ காட்டிலும்‌ நம்முடைய 
விரோதிகளே அதிகம்‌. இவர்களை ஒழிக்க இத்தனை கோபமும்‌ 

வேண்டும்‌. 
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பொய்கை ஆழ்வார்‌, ஸ்ரீ ந்ருஸிம்ஹன்‌ ஹிரண்யன்‌ மீது 
கொண்ட ற்றத்தைப்‌ புகழ்ந்து அதுவே நமக்குத்‌ தஞ்சமான 
தனம்‌; ரக்ஷகமான பணம்‌ என்கிறார்‌. 

வயிறழல வாளுருவி வந்தானை அஞ்ச 

எயிறிலக வாய்‌ மடுத்து என்‌? நீ-பொறியுரொல்‌ 

பூவடிவை ஈடழித்த பொன்னாழிக்கையா, நின்‌ 

சேவடிமேல்‌ ஈடழியச்‌ செற்று. (முதல்‌ திருவந்தாதி-93) 

இதற்கு முந்தையபாட்டினால்‌ பொய்கையாழ்வார்‌ எம்பெரு 
மானுக்கு ஆஸ்ரிதர்கள்‌ பக்கலிலே உள்ள வாத்ஸல்யம்‌ (அன்பு ) 
என்ற மஹாகுணத்தை வெளியிட்டருளினார்‌. இந்தப்‌ பாட்டி 


னால்‌ ஆஸ்ரிதர்களுடைய விரோதிகள்‌ பக்கலிலே எம்பெருமா 


னுக்கு உள்ள சீற்றத்தை வெளியிடுகிறார்‌. 

அன்பு பாராட்டும்‌ விஷயத்தில்‌ தான்‌-அதற்குத்‌ தீங்கு நேரும்‌ 
போது அதற்குக்‌ காரணமானவர்களிடத்தில்‌ கோபம்‌ உண்டா 
கிறது. 


ஒரு விஷயத்தை ஒருவன்‌ விரும்புகிறான்‌ அதை அழிக்க 
மற்றொருவன்‌ முற்படும்‌ போது அவன்‌ மீது அந்த ஒருவனுக்குக்‌ 
கோபம்‌ வருகிறது. அன்பே கோபமாக மாறுகிறது. 

ஆக எம்பெருமானுக்குத்‌ தன்னை ஆஸ்ரயித்தவர்கள்‌ மீது 
நிறைய அன்பு-வாத்ஸல்யம்‌ இருக்கிறது. இதன்‌ பயனாய்த்‌ தான்‌ 
இவர்களுடைய விரோதிகள்‌ பக்கலில்‌ எம்பெருமானுக்குச்‌ 
சீற்றம்‌-கோபம்‌ உண்டாகிறது. 

ஸ்ரீ ந்ருஸிம்ஹனிடத்திலே மிகுந்த பக்தி கொண்டவர்‌ 
பொய்கையாழ்வார்‌. தன்னுடைய பக்திக்கு விஷயமான ஸ்ரீ 
நீருஸிம்ஹனைக்‌ கொல்ல அவன்‌ மீது பாய்ந்தான்‌ மஹாபாபி 
யான ஹிரண்யகசிபு. அதை நினைக்கும்‌ போதே தனக்கு வயிறு 
அழல்கறது, எரிகிறது என்கிறார்‌ ஆழ்வார்‌. என்றோ ஒரு நாள்‌ 
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நடந்ததை இப்போது நினைத்தாலும்‌ ஸ்ரீந்ருஸிம்ஹ பக்தர்களுக்கு 
வயிறு எரியத்‌ தான்‌ செய்யும்‌. அப்படிப்பட்ட ஹிரண்யனும்‌ 
அஞ்சும்படி அவனைத்‌ திருவடிகளில்‌ கிடத்தி அழகிய திருக்கை 
நகங்களால்‌ கொன்றான்‌ ஸ்ரீ ந்ருஸிம்ஹன்‌. 

ஸ்ரீந்ருஸிம்ஹனைப்‌ பார்த்தே ஆழ்வார்‌ கேட்கிறார்‌. “அன்று 
ஹிரண்யன்‌ மீது அவ்வளவு கோபம்‌ கொண்டது ஏன்‌? எதற்காக? 
என்று. ஆக ஆஸ்ரிதர்களுடைய விரோதிகளை அழிப்பது எம்‌ 
பெருமானுடைய கோபமேயாகும்‌ என்பது இதனால்‌ தெளிவு. 


'ராரணாகதர்க்குத்‌ தஞ்சமான (ரக்ஷ்கமான) தனமாவது 
ஆஸ்ரிதார்த்தமாக ஹிரண்யனைப்‌ பற்றப்‌ பண்ணும்‌ 9ற்றம்‌' 
என்று இங்குப்‌ பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை அருளிய ஸ்ரீஸஒக்தியை 
ரஸித்து அனுபவிக்க வேண்டும்‌. எம்பெருமான்கட்டாயம்‌ சரணா 
கதர்களை அவர்களுடைய விரோதிகள்‌ நலியாதபடி அவர்களிட 
மிருந்து காப்பாற்றுவான்‌ என்ற மஹாவிங்வாஸம்‌ (பெரு 
நம்பிக்கை) உண்டாவது எம்பெருமானுடைய இந்தக்‌ கோபம்‌ 
என்ற மஹாகுணத்தினால்‌ தான்‌. ஆக சரணாகதர்களுக்கு உதவுவது 
இந்தக்‌ கோபமே என்றபடி. 

இப்படிப்பட்ட சீற்றத்தோடேயே அருள்‌ பெற்றவன்‌ ஸ்ரீ 
ப்ரஹ்லாதாழ்வான்‌. இத்தகைய ப்ரஹ்லாதவரதனையே அநவரத 
மும்‌ ஆராதித்து வரும்‌ நமக்கும்‌ அந்தச்‌ சீற்றமே அவனருளைத்‌ 
தரும்‌. நமக்கு விரோதிகள்‌ பாபம்‌. இவனது சீற்றம்‌ அவை 
யனைத்தையும்‌ அழித்து ரக்ஷிக்கும்‌ என்றபடி. 

எம்பெருமானுக்கு உண்டாகும்‌ கோபம்‌ இரண்டு 
வகைப்படும்‌. தனக்குத்‌ தீங்கிழைத்தவன்‌ மீது உண்டாகும்‌ 
கோபம்‌ ஒன்று. தன்னடியார்க்குத்‌ தீங்கிழைத்தவர்கள்‌ மீது 
உண்டாகும்‌ கோபம்‌ மற்றொன்று. 

முந்தைய கோபம்‌ சட்டெனத்‌ தணிந்துவிடும்‌. உதாஹரண 
மாக ராவணன்‌ தன்‌ பத்னியான ஸீதையை அ.பஹரித்துச்‌ சென்று 
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விட்டான்‌. இது ராவணன்‌ தன்‌ விஷயத்தில்‌ செய்த தீங்கு. இத 
னால்‌ ஸ்ரீராமன்‌ உலகம்‌ அனைத்தையும்‌ அழித்துவிடுவதாகக்‌ 
கோபம்‌ கொண்டான்‌. “இது தகாது”. என்று இளையபெருமான்‌ 
சொல்ல அந்தக்‌ கோபம்‌ உடனே தணிந்து விட்டது. இது தனக்‌ 
காகக்‌ கொண்ட கோபம்‌. ஆகவே தணிந்து விட்டது. 

தன்னடியார்க்குத்‌ தீங்கிழைத்தவர்கள்‌ மீது கொள்ளும்‌ 
கோபம்‌ ஒரு நாளும்‌ தணியாது. உதாஹரணமாக தன்னுடைய 
தாஸனான ஹநுமானை அடித்த ராவணன்‌ மீது கொண்ட கோபம்‌ 
ஒரு போதும்‌ தணியவில்லை. இது ஆஸ்ரிதர்களுக்காகக்‌ கொண்ட 
கோபம்‌. அதுதான்‌ நமக்குத்‌ தஞ்சமான-ரக்ஷகமான-காப்பான 
தனம்‌ என்கிறார்‌ பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை. 


உலகில்‌ ஒருவன்‌ கோபத்துடனிருக்கும்‌ போது ஒருவரும்‌ 
அவனைப்‌ பார்க்கவும்‌ விரும்பமாட்டார்கள்‌. பிறகு வந்து 
பார்த்துக்‌ கொள்கிறேன்‌, என்று சொல்லித்‌ திரும்பிவிடுவார்கள்‌. 


ஆனால்‌ பக்தர்கள்‌ இந்த மஹாகோபத்துடன்‌ இருக்கும்‌ 
நிலையிலும்‌ எம்பெருமானைக்கிட்டி ஸேவிக்க விரும்புவார்கள்‌. 

மாரிமலை முழைஞ்சில்‌ என்று தொடங்கும்‌ பாசுரத்தில்‌ 
மாரிக்காலத்தில்‌ தன்‌ பெடையோடே அணைத்துக்‌ கொண்டு 
தூங்கிய சிங்கம்‌ பிறகு துயிலெழுந்து தீவட்டி போன்ற கண்களால்‌ 
விழித்துப்‌ பார்த்து சடக்கென நான்கு புறத்திலும்‌ உடலைக்‌ 
கிளப்பி நிமிர்ந்து கர்ஜனை செய்து கிளம்புவது போல்‌ அந்தப்‌ 
புரத்திலிருந்து கண்ணனைக்‌ கிளம்பி வருமாறு ப்ரார்த்திக்கிறாள்‌ 
ஸ்ரீ ஆண்டாள்‌. 

சிங்கம்‌ போல்‌ கண்ணனும்‌ அறிவுற்றுக்‌ கோபத்தினால்‌ தீவிழி 
விழிக்க வேண்டும்‌. நாங்கள்‌ அந்த நிலையில்‌ அவனை ஸேவிக்க 
வேண்டும்‌ என்று விரும்புகிறாள்‌ இவள்‌. 

கோபத்துடனிருக்கும்‌ ஒருவனை யாரும்‌ பார்க்க விரும்ப 
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மாட்டார்களே! அப்படியிருக்க உலக இயல்புக்கு மாறாக ஏன்‌ 
இந்த ஆண்டாள்‌ இந்த நிலையில்‌ கண்ணனை ஸேவிக்க விரும்பு 
கிறாள்‌? என்ற ஒரு கேள்வியை எழுப்பிக்‌ கொண்டு அதற்குரிய 
அழகிய பதிலையும்‌ பூர்வர்கள்‌ இங்கு வெளியிட்டுள்ளனர்‌. 
அதாவது- 


*இவனைக்கொண்டு வேறொரு ப்ரயோஜநம்‌ கொள்ளும்‌ 
அவர்களன்றிக்கே இவனிருந்தபடியே உத்தேஸ்யம்‌ என்றிருக்கை 
யாலும்‌, 'கொண்ட ஏற்றம்‌” என்று ஆஸ்ரிதார்த்த மான சீற்றத்தை 
நிதி உண்டு” என்று நினைத்திருக்கும்‌ அவர்களாகையாலும்‌, 
ஏதேனுமாக இவன்‌ செய்கை இவர்களை நைவிக்கையாலும்‌ சீரிய 
சிங்கம்‌ என்றத்தோடு, 'அறிவுற்று' என்றத்தோடு-த விழித்து 
என்றத்தோடு வாசியற இவையெல்லாம்‌ போக்யமாயிருக்கிற 
படி. இவையா-இவையா- என்று தனித்தனியே ஆகர்ஷ்கமிறே” 
என்று. 

இது பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை அருளிய ஸ்ரீஸ-9க்இிகள்‌; சுவை 
மிகுந்த பொருள்கள்‌ பொதிந்தவை. அவலஸ்யம்‌ அறியப்பட 
வேண்டியவையும்‌ கூட. கேள்வியை நினைவில்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌..அதாவது ஒருவன்‌ கோபத்துடன்‌ இருக்கும்‌ போது 
மற்றையோர்‌ அவனைக்‌ காண விரும்பமாட்டார்களே. இதற்கு 
மாறாக ஸ்ரீ ஆண்டாள்‌ கோபங்கொண்ட நிலையில்‌ எம்பெரு 
மானைக்‌ காண விரும்புகிறாளே? இது எவ்வாறு பொருந்தும்‌? 
என்பதே கேள்வி. 

இதற்குப்‌ பதிலையும்‌ உன்னிப்பாகக்‌ குறிக்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌:- 

கோபம்‌ கொண்ட அந்த ஒருவன்‌ எவனோ ஒருவன்‌. அவ 
னைக்‌ காண விரும்பும்‌ மற்றையோர்‌ அவனிடமிருந்து ஏதாவது 
பயன்‌ பெற விரும்புபவர்களாயிருப்பார்கள்‌. அவனிடமிருந்து 
பயனை மட்டுமே விரும்புகிறவர்கள்‌. அந்த மற்றையோர்‌ 
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அவனை விரும்புகிறவர்களல்லர்‌. ஆகையால்‌ அந்த ஒருவன்‌ 
கோபத்தோடு இருக்கும்‌ நிலையில்‌ சென்று அவனை நெருங்கி 
னால்‌ அவனிடமிருந்து தாம்‌ பெற விரும்பும்‌ பலன்‌ கிடைக்காது 
போய்விடும்‌. கோபத்தினால்‌ அவன்‌ இவர்களை விரட்டி விடு 
வான்‌. கார்யம்‌ கெட்டுவிடும்‌; விரும்பிய பயன்‌ கிடைக்காமல்‌ 
போய்விடும்‌. ஆகவே தான்‌ உலகில்‌ கோபமாயிருக்கும்‌ ஒரு 
தனிகனை அந்த நிலையில்‌ அவனிடமிருந்து உதவி பெறும்‌ 
மற்றையோர்‌ சென்று காண விரும்புவதில்லை. 


ஆனால்‌ ஸ்ரீ ஆண்டாள்‌ எப்படிப்பட்டவள்‌? கண்ணனை 
ஸேவிப்பதைத்‌ தவிர வேறு எந்தப்‌ பயனையும்‌ அவனிடமிருந் 
தும்‌ விரும்பாதவள்‌. கண்ணன்‌ கோபத்துடனிருக்கும்‌ நிலையில்‌ 
சென்றாலும்‌ ஸேவை கிடைக்குமே? அது போதுமே இவளுக்கு. 
வேறு பலனை விரும்பினால்‌ தானே கார்யம்‌ கெட்டுவிடும்‌- 
பலிக்காமற்‌ போகும்‌ என்றெல்லாம்‌ நினைக்கத்‌ தோன்றும்‌. ஆகக்‌ 
கண்ணன்‌ கோபத்துடனிருக்கும்‌ நிலையிலும்‌ ஆண்டாள்‌ 
அவனை ஸேவிக்க விரும்புவதில்‌ எந்த முரண்பாடும்‌ இல்லை. 
அவன்‌ எப்படி இருக்கிறானோஅப்படியே அவனை ஸேவிப்பது 
தான்‌ ஸ்ரீ ஆண்டாள்‌ விரும்பும்‌ பயன்‌. பெண்கள்‌ தாம்‌ மணக்க 
விரும்பும்‌ ஒரு புருஷனிடத்தில்‌ அழகை விரும்புவது போலவும்‌, 
தரித்ரன்‌ தனக்கு உதவவல்ல ஒருவனிடத்தில்‌ பணம்‌ உள்ளதா 
என்று நினைப்பது போலும்‌, நோயாளிகள்‌ தான்‌ நாடும்‌ 
வைத்யனுக்குத்‌ தன்‌ நோயைத்‌ தீர்க்க வல்லமை இருக்கிறதா 
என்று எதிர்பார்ப்பது போலவும்‌, எம்பெருமானை ஆஸ்ரயிக்க 
விரும்புபவர்கள்‌, எம்பெருமானிடத்தில்‌ தன்‌ விரோதிகளை 
அழிக்க வல்ல திறமை - அதாவது கோபம்‌ உண்டா? என்று ஆராய்‌ 
வார்கள்‌. அவனிடத்தில்‌ கோபம்‌ உண்டு என்பதை அறிந்தால்‌ 
அவனைச்‌ சடக்கெனச்‌ சரணம்‌ அடைவார்கள்‌. அம்மாதிரியில்‌ 
தான்‌ ஸ்ரீ ஆண்டாளும்‌ எம்பெருமானுக்குக்‌ கோபம்‌ உண்டென்‌ 
றால்‌ தரித்ரன்‌ நிதி உண்டு,என்றதும்‌ அந்த இடத்திற்கு விரைந்து 
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செல்வது போல்‌) விரைந்து அவனை ஆஸ்ரயிப்பாள்‌. ஆக 
விரோதிகளை அழிப்பதற்கு வேண்டிய கோபம்‌ உள்ள நிலையில்‌ 
அவனைக்‌ காண்பதே பரம புருஷார்த்தம்‌ என்றிருப்பவள்‌ ஸ்ரீ 
ஆண்டாள்‌. ஆகையால்‌ இந்த நிலையிலும்‌ கண்ணனை ஸேவிக்க 
விரும்புகிறாள்‌. இதில்‌ என்ன குறை-தவறு உள்ளது? மேலும்‌ 
உலகில்‌ ஒருவனை ஒருவனுக்குப்‌ பிடித்து விட்டால்‌, அவன்‌ எது 
செய்தாலும்‌ மற்றவனுக்கு போக்யனாகவே அதாவது அனுப 
விக்கத்தக்கவனாகவே இருப்பான்‌. 

உலகிலும்‌ ஒருக்ருஹஸ்தனை எடுத்துக்‌ கொள்வோம்‌. அவன்‌ 
தன்‌ மனைவி மீது மிகுந்த அன்பு கொண்டுள்ளான்‌; இந்த அன்பு 
காரணமாக அவள்‌ எது செய்தாலும்‌ அவன்‌ அவளை விரும்பியே 
இருப்பான்‌. ஒரு நாளும்‌ வெறுக்க மாட்டான்‌; பாடினாலும்‌, 
புகழ்ந்தாலும்‌, இகழ்நீதாலும்‌, மகிழ்ந்தாலும்‌ முனிந்தாலும்‌ 
அதாவது கோபித்துக்‌ கொண்டாலும்‌ அவளுடைய செய்கைகள்‌ 
அனைத்தும்‌ அவளுடைய கணவனுக்கு இனியனவாகவே 
இருக்கும்‌. வைத்த கண்‌ வாங்காமல்‌ அவளையே பார்த்துக்‌ 
கொண்டிருப்பான்‌. 


அம்மாதிரிதான்‌ பகவானுடைய நிலைமைகள்‌, செய்கைகள்‌ 
யாவற்றையும்‌ பக்தன்‌ விரும்பி இருப்பான்‌. ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ 
இந்த விஷயத்தை மிக அழகாக. 'அது-இது-உது என்னலாவன 
வல்ல என்னை உன்‌ செய்கைநைவிக்கும்‌' (இருவாய்மொழி:5-10-2) 
என்று இந்த ஒரு அடியினால்‌ அருளியுள்ளார்‌. அதாவது 
எம்பெருமானே! உன்னுடைய செய்கை எதுவாயினும்‌ ஆயிடுக. 
அது இப்படித்தானிருக்கவேண்டும்‌ என்ற நிர்ப்ந்தமில்லை. 
அந்தச்‌ செய்கைகள்‌ உன்னுடையனவாக இருக்க வேண்டும்‌. 
அவற்றைக்‌ காண்பவன்‌ நானாக இருக்க வேண்டும்‌. இப்படி 
இருந்து விட்டால்‌ உன்‌ செய்கைகள்‌ என்னை உருக்கும்‌. இதில்‌ 
ஸந்தேஹமேயில்லை என்று இதன்‌ பொருள்‌. 


அதையடியொற்றியே 'மாரிமலை முழைஞ்சில்‌' என்ற 
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உயர்வற உயர்நலம்‌ உடையவன்‌ 


பாட்டில்‌ எம்பெருமான்‌ சீரிய சிங்கமாயிருக்கும்‌ நிலையிலும்‌ 
அறிவுற்றிருக்கும்‌ நிலையிலும்‌ தீவிழிவிழிக்கும்‌ நிலையிலும்‌ 
வ்யத்யாஸம்‌ ஏதுமின்றி ஸ்ரீ ஆண்டாளுக்குப்‌ பரமபோக்யனாய்‌, 
மிக இனியனாய்‌ இருக்கிறான்‌ என்பது ஏற்படுகிறது என்கிறார்கள்‌ 
உரையாசிரியர்கள்‌. எம்பெருமானுடைய ஒவ்வொரு நிலையும்‌ 
மிக இனியதே! ஒவ்வொரு நிலையும்‌ பக்தர்களை வசீகரிக்கும்‌. 
ஆக எம்பெருமான்‌ கோபத்துடன்‌ இருக்கும்‌ நிலையும்‌ மிக 
இனியதே. 


ஸ்ரீ ந்ருஸிம்ஹன்‌ கொண்ட கோபத்தில்‌ திருமழிசையாழ்‌ 
வாருக்குள்ள ஈடுபாட்டை அவர்‌ பாசுரம்‌ கொண்டே அறியலாம்‌. 

இவையா பிலவாய்‌ திறந்து எரிகான்ற 

இவையா எரிவட்டக்கண்கள்‌-இவையா 

எரிபொங்கிக்காட்டும்‌ இமையோர்‌ பெருமான்‌ 

அரி பொங்கிக்காட்டும்‌ அழகு! 


எம்பெருமான்‌ பரிபூர்ணன்‌; ஒருவரை வதம்‌ செய்து பெற 
வேண்டியது ஒன்றுமில்லை. ஆனாலும்‌ தன்னையாஸ்ரயித்த 
வர்களைத்‌ துன்புறுத்துபவர்களை வதம்‌ செய்யவே அவ்வளவு 
கோபம்‌ கொள்கிறான்‌ அவன்‌. அதைக்கண்டு ரஸிக்கறார்‌ 
திருமழிசைப்பிரான்‌. 

அந்தக்‌ காலத்தில்‌ அதாவது ஹிரண்யவதம்‌ நடந்த காலத்தில்‌ 
காண்பது போல்‌ இப்போதும்‌ கண்டு அநுபவிக்கிறார்‌. 


அப்பொழுது ஸ்ரீ ந்ருஸிம்ஹன்‌ பிலம்‌ (குஹை) போன்ற தன்‌ 
வாயைத்‌ திறந்து நெருப்பை உமிழ்கிறான்‌. அந்த நிலையிலும்‌ ஆ! 
இது மிக்க ஆச்சர்யமாக இருக்கிறதே என்கிறார்‌. பிறகு ஹிரண்யன்‌ 
மீது கொண்ட கோபத்தினால்‌ தன்னுடைய வட்டமாய்‌ தீவட்டி 
போலே இருக்கிற கண்களைத்‌ திறந்து நெருப்பை வெளியிடு 
கிறான்‌. அந்த நிலையிலும்‌ ஆ! இவை மிக-ஆச்சர்யங்களாக 
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இருக்கின்றனவே என்கிறார்‌. 


பரிபூர்ணனான-அமரர்கள்‌ தலைவனான எம்பெருமான்‌ 
ஸ்ரீந்ருஸிம்ஹமாக அவதரித்து ஆஸ்ரிதர்களுக்காக மிகுந்த 
கோபம்‌ கொண்டு இவ்வளவு அழகைக்‌ காட்டுகிறானே! இவை 
ஆ. இது மிகுந்த ஆச்சர்யமானது என்று சீற்றம்‌ கொண்ட 
சிங்கப்பிரான்‌ விஷயத்திலேயே ஒவ்வொரு நிலையிலும்‌ 
ஈடுபட்டு பாசுரமும்‌ அருளுகிறார்‌ திருமழிசைப்பிரான்‌. 

ஆக எம்பெருமான்‌ கோபம்‌ கொண்ட நிலையிலும்‌ 
அவனடியார்க்கு இனியனாகவே இருப்பான்‌. அவனுடைய 
கோபம்‌ குணங்களுள்‌ மிகச்‌ சிறந்தது; ஆரர்ரிதர்களுடைய 
விரோதிகளை அழிக்கப்பயன்படுவது. நமக்கு வேண்டுவதும்‌ 
கூட. 

கோபம்‌ நீண்டு விட்டது. அதாவது கோபத்தைப்‌ பற்றிய 
கட்டுரை நீண்டு விட்டது. அதற்காக எம்‌ மீது கோபிக்காதீர்கள்‌. 
கோபித்துக்‌ கொள்ள வேண்டுமானால்‌ எம்பெருமானுடைய 
கோபத்தைக்‌ கோபித்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌. அதுதான்‌ இவ்வாறு 
எம்மை எழுத வைத்தது. 

என்‌ fA ரள Yate mad; ன | 

MT FATT றான எ, AT ளி ர A UY: I 

லேகோ ஹி கோபேந குணோத்தமேந 

ஸுதீர்கதாம்‌ ப்ராபதயம்‌, மஹாந்த: | 

மாகுப்யதாஸ்மிந்‌ ந மமாஸ்தி தோஷ: 

கோபஸ்ய பெளரே: கில தோஷ ஏஷ: || 

இத்துடன்‌ குணங்களின்‌ விளக்கம்‌ பூர்த்தியடைகிறது. மேலே 
எம்பெருமான்‌ திருமேனி வைபவம்‌ பற்றி விளக்குவோம்‌. 


சுபம்‌ 
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“காரார்‌ புரவியேழ்‌ பூண்ட தனியாழி 


தேரார்‌ நிறை கதிரோன்‌ மண்டலத்தைக்‌ கீண்டுபுக்கு . 


ஆராவமுத மங்கெய்தி- அதினின்றும்‌ 
வாரா தொழிவதொன்றுண்டே ?-அது நிற்க, 
ஏரார்‌ முயல்‌ விட்டுக்‌ காக்கைப்பின்‌ போவதே?" 


-சிறிய திருமடல்‌ 


திருமங்கையாழ்வார்‌ - குமுதவல்லி நாச்சியார்‌ 
திருநகரி 


1, 
க 
3. 
4. 
5. 
6. 
(தீ 


8. 


9. 


10. 


Ei 


12. 


13. 


ஏரார்‌ குணமும்‌ எழிலுருவும்‌ 


பாகம்‌ 2 
புலன்‌ கொள்‌ வடிவு 

பொருளடக்கம்‌ 
எம்பெருமான்‌ திருமேனி - பருபாங்ரயம்‌ 
ஸ்வரூபத்தைக்‌ காட்டில்‌ திருமேனியின்‌ ஏற்றம்‌ 
எம்பெருமான்‌ திருமேனி - ப்ரமாணங்கள்‌ 
பஞ்ச ப்ரகாரங்களில்‌ திருமேனி 
““ஸுஷேணன்‌?”” ர 
எம்பெருமான்‌ திருமேனியின்‌ பல வர்ணங்கள்‌ 
யுகம்‌ தொறும்‌ மாறும்‌ மேனி வண்ணம்‌ 


திருமேனி - “ஸ்வாபிமதம்‌””, “அநுரூபம்‌””, 
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1. எம்பெருமான்‌ திருமேனி - ாஈபாஸ்ரயம்‌ 
ருள்‌ உன எள என்‌ | 
எள்‌ எ ரன்‌ எம்‌ ஒளர | 

(குணஜாதம்‌ ஹரேர்திவ்யம்‌ அந்வபாவி யதாமதி | 
அதாநுகதயாமோ£ஸ்ய திவ்யம்‌ வர்ஷ்ம மரு-பாஸ்ரயம்‌ || 


இதுவரை ஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌ மரணாகதி கத்யத்தில்‌ 
அருளிச்‌ செய்த எம்பெருமானுடைய திருக்கல்யாண குணங்‌ 


. களை விரிவாக நம்‌ புத்தி சக்திக்கு ஏற்றவாறு அநுபவித்தோம்‌. 


அந்த எம்பெருமானுடைய திவ்ய திருமேனியைப்‌ பற்றிச்‌ சில 
சொல்லுகிறோம்‌ இப்போது. 


உலகில்‌ காணப்படும்‌ ஜீவர்கள்‌ விஷயத்தில்‌ சரீரம்‌, ஆத்மா 
என்று இரண்டு பொருள்கள்‌ இருப்பது போல்‌ எம்பெருமான்‌ 
விஷயத்திலும்‌ இவ்யாத்ம ஸ்வரூபம்‌, திவ்யமங்கள விக்ரஹம்‌ 
என்று இரண்டு பொருள்கள்‌ உள்ளன. திவ்யாத்ம ஸ்வரூபம்‌ 
எங்கும்‌ பரந்து வ்யாபித்து நிற்பதாகும்‌. அதை நாம்‌ கண்ணால்‌ 
காணவோ, கையால்‌ தொடவோ, நாவினால்‌ சுவைக்கவோ 
முடியாது. பமபாங்ரயம்‌ எனப்படும்‌ அவனுடைய திவ்யமங்கள 
விக்ரஹத்தை (திருமேனியை) அவனுடைய அவதார தசையில்‌ 
கண்ணால்‌ காணவும்‌ தொட்டுப்‌ பிடித்து அணைத்துக்‌ கொள்ளவும்‌ 
சுவைக்கவும்‌ முடியும்‌. F 

பரமாத்ம ஸ்வரூபம்‌ மற்றைய யாவற்றையும்‌ விட உயர்ந்த 
தாய்‌, உபாதேயதமமாய்‌ அதாவது நாம்‌ கொள்ளுமவற்றில்‌ மிகச்‌ 
சிறந்ததாய்‌ இருந்தபோதும்‌ அவனுடைய திவ்ய மங்கள 
விக்ரஹம்‌ இதைக்காட்டிலும்‌ மிக மிக உயர்ந்ததாய்‌, உபாதேயதம 
மாய்‌ அதாவது நாம்‌ கொள்ளுமவற்றில்‌ மிகமிகச்‌ சிறந்ததாய்‌ 
விளங்குகிறது என்பதை ஒரு சிறு ம்லோகத்தினால்‌ அருளிச்‌ செய்‌ 
கிறார்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌. அதாவது- 
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புலன்‌ கொள்‌ வடிவு 
வாணாள்‌ ்றளாை | 
ணா காள்‌ வ ணர்‌ fiz: ப. 
(பராவரஸுக க்ராஹ்யம்‌ ப்ரேமபோதப்ரஸாவகம்‌ | 


ஸ்வரூபாத்‌ ஸ்வாமிநோ ரூபம்‌ உபாதேயதமம்‌ விது: ||) 


(ஸ்ரீமத்ரஹஸ்யத்ரயஸாரம்‌ த்வயாதிகாரம்‌) 

என்பதே அந்த ங்லோகம்‌. அறிவிற்‌ சிறந்தவர்களான 

யோகிகள்‌, அறிவிலிகளான நம்மைப்‌ போன்ற ஸம்ஸாரிகள்‌ 

ஆகிய இரு தரப்பினர்களாலும்‌ எளிதில்‌ அறியத்‌ தக்கது 

எம்பெருமானுடைய திருமேனி. பக்தி, ஜ்ஞானம்‌ இவற்றைத்‌ 
தரவல்லது எம்பெருமானுடைய திருமேனி. 


இது பகவானுடைய திவ்யாத்ம ஸ்வரூபத்தை விட மிகவும்‌ 
சிறந்ததாகிறது. பரமாத்ம ஸ்வரூபம்‌ பக்தி பூர்த்தி பெற்றவர்‌ 
களால்‌ தான்‌ அறியத்தக்கது. நம்‌ போன்ற பாமரர்களால்‌ அடி 
யோடு அறியப்படாததாகும்‌. பக்தி பிறந்த பிறகே - தத்த்வ 
ஜ்ஞாநம்‌ பிறந்த பிறகே அறியத்‌ தக்கது அந்த ஆத்ம ஸ்வரூபம்‌ 
என்று இந்த இரண்டுக்கும்‌ உள்ள மிகுந்த வேறுபாட்டை நன்கு 
விளக்குகிறது இந்த ஸ்லோகம்‌. 

விபவாவதாரத்திலும்‌, அர்ச்சாவதாரத்திலும்‌ எம்பெருமான்‌ 
கொண்டுள்ள திருமேனியும்‌ அப்ராக்ருதமும்‌ மஈபாஸ்ரயமும்‌ 
ஆகும்‌. அதாவது ப்ரக்ருதியினால்‌ உண்டானதன்று. த்யானிப்பவர்‌ 
களுடைய பாபத்தைப்‌ போக்குவதும்‌, யோகத்தின்‌ ஆரம்ப 
தசையில்‌ இரு: 'வர்களுக்கும்‌ எளிதில்‌ அறியத்தக்கதுமாகும்‌ 
என்றபடி. இப்படி ॥ஈபமாயும்‌ ஆம்ரயமாயும்‌ இருக்கும்தன்மை 
- ஏற்றம்‌ பகவானுடைய திவ்யாத்ம ஸ்வரூபத்திற்கு கிடையாது. 

றாாஈபாஸ்ரயம்‌ என்ற தொடரில்‌ (1) பம்‌ (2) ஆஸ்ரயம்‌ 
என்று இரண்டு பதங்கள்‌ அடங்கி உள்ளன. இவ்விரண்டு 
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எம்பெருமான்‌ திருமேனி - ம॥ஈபாஸ்ரயம்‌ 


பதங்களுக்கும்‌ ॥ஈபாநாம்‌ ஆஸ்ரய: என்று ஷஷ்டீ தத்புருஷ 
ஸமாஸம்‌ (ஆறாம்‌ வேற்றுமைத்‌ தொகை) கொள்ளக்கூடாது. 
ஆனால்‌ ஏஎ எனி ரா ( மாாஈபஞ்சஅஸெள ஆஸ்ரய:ச) என்ற 
கர்மதாரய ஸமாஸமே (இரு பெயர்‌ ஒட்டுப்‌ பண்புத்‌ தொகையே) 
தான்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. முந்தைய ஸமாஸத்தில்‌ சுபங்களுக்கு 
இருப்பிடம்‌ என்ற அர்த்தம்‌ ஏற்படும்‌. இது இங்குப்‌ பொருந்தா 
தாகையால்‌ அது வேண்டுவதன்று. பிந்தைய ஸமாஸத்தில்‌ 
மாஈபமாயும்‌, ஆஸ்ரயமாயும்‌ இருக்கும்‌ என்ற அர்த்தம்‌ 
கிடைக்கும்‌. இதுவேதான்‌ இங்குக்‌ கொள்ளப்படவேண்டிய 
தாகும்‌. இது பகவானுடைய திருமேனிக்கு விபேஷணம்‌. 
எம்பெருமானுடைய திருமேனி ஸாஈபமாயும்‌, ஆஸ்ரயமாயும்‌ 
இருக்கும்‌ என்றபடி. ஆஸ்ரயம்‌ - விஷயம்‌ என்றபடி. மா ஈபமா 
யிருக்கை என்றால்‌ தன்னைத்‌ தியானிப்பவர்களுடைய பாபத்தை 
- ஸம்ஸார பந்தத்தைப்‌ போக்கவல்லதாயிருக்கை. இது எம்பெருமா 
னுடைய திருமேனிக்கு உண்டு. ஸ்ரீ விஷ்ணுபுராணத்தில்‌ பராபர 
மஹர்ஷி 

Td EA TA Tad ஏர்‌ எண | 

qq greta frost YE ॥ 

(பாபம்‌ ஹரதி யத்‌ பும்ஸாம்‌ ஸ்ம்ருதம்‌ ஸங்கல்பநாமயம்‌ | 
தத்‌ புண்டரீகநயநம்‌ விஷ்ணோர்‌ த்ரக்ஷ்யாம்யஹம்‌ முகம்‌ ||) 
-விஷ்ணு புராணம்‌ (அம்மமம்‌ 5-அத்யாயம்‌ 17-ஸ்லாகம்‌ 4) 

- எம்பெருமான்தன்‌ ஸங்கல்பப்படிக்‌ கொள்வதும்‌, தாமரைக்‌ 
கண்களையுடையதும்‌ த்யானிப்பவர்களுடைய பாபத்தைப்‌ 
போக்குவதுமான விஷ்ணுவினுடைய திருமுகத்தைப்‌ பார்க்கப்‌ 
போகிறேன்‌ என்று மதுரையிலிருந்து கண்ணனை அழைத்து 
வரச்செல்லும்‌ அக்ரூரர்‌ மனோரதிக்கிறார்‌ (விரும்புகிறார்‌) என்று 
கூறுகிறார்‌. ஊரார்‌ எண்‌ (ஸ்ம்ருதம்‌-பாபம்‌-ஹரதி) தியானிக்கப்‌ 
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புலன்‌ கொள்‌ வடிவு 


பட்டு பாபத்தைப்‌ போக்குவதான பலனைத்‌ தருவது 
எம்பெருமான்‌ திருமுகம்‌ என்பதால்‌ இப்படிப்பட்ட திருமுகம்‌ 
கொண்ட திருமேனிக்கு ம॥ஈபத்வம்‌- த்யானிப்பவர்களுடைய 
பாபத்தைப்‌ போக்கும்‌ தன்மை இருப்பதாகத்‌ தெரிகிறதன்றோ! 
இந்தத்‌ தன்மை தான்‌ ॥ஈபதீவம்‌ எனப்படுகிறது. 

மற்றும்‌ மாண்டில்ய ஸ்ம்ருதியில்‌ உள்ள, - 

சாரி எனிரன்ர்‌ மா: ரர | 

ராண என fh ராணா ॥ 

ஆபீடாந்மெளலி பர்யந்தம்‌ பங்யத: புருஷோத்தமம்‌ | 

பாதகாந்யாஸு நஸ்யந்தி கிம்‌ புநஸ்து உபபாதகம்‌ ॥॥ 

என்ற வசனம்‌ அர்ச்சாரூபம்‌ கொண்ட புருஷோத்தமனை திரு 
வடிப்‌ பீடம்‌ முதல்‌ திருமுடி வரை ஸேவிப்பவனுக்கு பஞ்ச மஹா 
பாதகங்களும்‌ உடனே அழிந்துபோம்‌. இவற்றைக்‌ காட்டிலும்‌ 
துர்பலங்களான உபபாதகங்கள்‌ தொலைந்து விடும்‌ என்பதைப்‌ 
பற்றிச்‌ சொல்லவேண்டுமா? ஆக எல்லாப்‌ பாபங்களையும்‌ 
போக்க வல்லது எம்பெருமானுடைய திருமேனி ஸேவை என்று 
திருமேனிக்கு உள்ள ॥ாஈபத்வத்தை ஸ்பஷ்டமாக விளக்கு 
கின்றது. உபபாதகம்‌: பஞ்ச மஹாபாதகங்களைச்‌ சார்ந்து வரும்‌ 
பாபங்கள்‌ உபபாதகம்‌ என்னப்படும்‌. 

இனி ஆஸ்ரயத்வத்தை - எளிதில்‌ மனம்‌ கண்‌ இவற்றுக்கு 
விஷயமாய்‌ இருக்கும்‌ தன்மையைக்‌ காட்டும்‌ ப்ரமாணங்களைக்‌ 
காண்போம்‌. 


ஸ்ரீ ராமாயணத்தில்‌ ஸ்ரீராமனுடைய திருமேனி எளிதில்‌ 
யாவருடைய மனதிற்கும்‌ கண்ணுக்கும்‌ விஷயமாவது பற்றி 
வால்மீகி பகவான்‌ சக்ரவர்த்தி தசரதன்‌ நிலைமையைக்‌ கூறும்‌ 
வகையில்‌ விளக்குகிறார்‌. 


எம்பெருமான்‌ திருமேனி - மஸாஈபாஸ்ரயம்‌ 


ணின்‌: சர்‌ என்னா | 
எண்‌ என்‌ காளன்‌ எரி 1 


ரூபெளதார்ய குணை: பும்ஸாம்‌ த்ருஷ்டிசித்தாபஹாரிணம்‌ | 
ந ததர்ப்ப ஸமாயாந்தம்‌ பஸ்யமாநோ நராதிப: || 


ஸ்ரீராமன்‌ தன்னுடைய அழகு,கம்பீரத்‌ தன்மை, கொடை 
மற்றும்‌ பல குணங்களாலும்‌ ஆண்களுடைய கண்களையும்‌ - 
மனத்தையும்‌ கூட கவருகின்றவனாய்‌ இருக்கிறான்‌. இப்படி வரு 
கின்ற ஸ்ரீராமனை எவ்வளவு நேரம்‌ பார்த்தாலும்‌ த்ருப்தி பெறாத 
தசரத சக்ரவர்த்தி வைத்த கண்ணை வாங்காமல்‌ அவனை மீண்டும்‌ 
மீண்டும்‌ பார்த்த வண்ணமே இருந்தான்‌. 

இங்கே சக்ரவர்த்தியின்‌ கண்ணுக்கும்‌ கருத்துக்கும்‌ புலனாவது 
ராமனாக அவதரித்த எம்பெருமானுடைய திவ்ய திருமேனியே 
யாகும்‌. ஆத்ம ஸ்வரூபம்‌ அன்று. ஆக எளிதில்‌ கண்ணுக்கும்‌ 
கருத்துக்கும்‌ விஷயமாவது (இலக்காவது) ம்ப வலு அடகு 
திவ்ய திருமேனியேயாகும்‌. 


ஸ்ரீவைகுண்டத்தில்‌ ஆதிஸேஷஸயநத்தில்‌ எழுந்தருளியிருக்‌ 
கும்‌ எம்பெருமானுடைய திருமேனியே தான்‌ ராம கீருஷ்ணாதி 
களுடைய திருமேனியாக உருமாறுவதால்‌ இவையிரண்டும்‌ 
ஒன்றே தான்‌. 

அர்ச்சாவதாரத்தில்‌ எம்பெருமான்‌ திவ்யாத்ம ஸ்வரூபத்தை 
விட பக்தர்கள்‌ மிக மிக விரும்ப வேண்டியது எம்பெருமா 
னுடைய திவ்ய திருமேனியேயாகும்‌. 

ஸ்ரீ ஆளவந்தார்‌ தாம்‌ அருளிய சது:ம்லோகியில்‌ எம்பெரு 
மானும்‌ விரும்புவது தம்‌ தருமேனியையே என்பதை 

ய ஏன எனி என்னார்‌ ர்‌ எனத்‌. 

(மூர்த்தம்‌ ப்ரஹ்ம ததோ5பி தத்‌ ப்ரியதரம்‌ ரூபம்‌ யத்‌ 
அத்யத்புதம்‌) என்று அருளியுள்ளார்‌. அதாவது உருவம்‌ கொண்ட 
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ப்ரஹ்மம்‌; உருவமில்லாதது பரமாத்ம ஸ்வரூபம்‌; திருமேனி 
உருவம்‌ கொண்ட, ப்ரஹ்மம்‌ மிகப்பெரியது. தன்னை த்யானிப்‌ 
பவர்களுக்கும்‌ ஜ்ஞான மலர்ச்சியைக்‌ கொடுத்து அவர்களை 
மேன்மையாளராக்க வல்லது. அத்புதமானது. எம்பெருமானுக்கு 
அவனது ஆத்ம ஸ்வரூபத்தை விட மிகவும்‌ விரும்பத்தக்கது, 
ப்ரியதரமானது என்றெல்லாம்‌ விவரித்துள்ளார்‌. 

ஆக இவ்வளவால்‌ எம்பெருமானுக்கு திவ்ய சரீரம்‌ உண்டு. 
அது அத்யத்புதமானது. அது தன்னை த்யானிப்பவர்களுடைய 
பாபங்களைப்‌ போக்க வல்லது; தர்சிப்பவர்க்கு தத்த்வ 
ஜ்ஞாநத்தைத்‌ தரவல்லது. யாவராலும்‌ எளிதில்‌ அறியத்தக்கது. 
இத்யாதிகாரணங்களால்‌ நமக்கு மிகவும்‌ வேண்டியதாகும்‌ இந்தத்‌ 
திருமேனி என்று கூறப்பட்டதாகிறது. 


இனி இதன்‌ பெருமையை நம்‌ பூர்வர்கள்‌ காட்டியுள்ள 
வழியிலே அனுபவிப்போம்‌. 


ண்‌ 


2. ஸ்வரூபத்தைக்‌ காட்டில்‌ திருமேனியின்‌ ஏற்றம்‌ 


ஊண்‌ ரளர்‌ என்னா | 

werent வினி ண ॥ 
ஹரே: ஸ்வரூபாத்‌ வர்ஷ்மைவ ப்ரதாநம்‌ ஸர்வதேஹிநாம்‌ | 
பரகாலாதி ஸூரீணாம்‌ ஸூக்திபி: சேதி நிங்சிதம்‌ || 


சென்ற பகுதியில்‌ எம்பெருமான்‌ திருமேனியின்‌ சிறப்பு பற்றி 
ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேசிகன்‌ அருளிய ஸ்லோகம்‌ கொண்டு முகவுரை 
யாகச்‌ சில எழுதியிருந்தோம்‌. 


அந்த விஷயத்தையே அதாவது திருமேனி முக்யத்வம்‌ 
பற்றியே திருமங்கையாழ்வார்‌ முதலான மஹான்களுடைய ஸ்ரீ 
ஸுக்திகளைக்‌ கொண்டும்‌, பல விஷயங்களுடன்‌ இப்‌ 
பகுதியில்‌ விளக்க விரும்புகிறோம்‌. 

ஸ்வாமி தேசிகன்‌ ஸ்ரீமத்ரஹஸ்யத்ரயஸாரத்தில்‌ த்வயாதி 
காரத்தில்‌ திருமங்கை ஆழ்வாருக்கு எம்பெருமானுடைய திவ்ய 
மங்கள விக்ரஹத்தில்‌ உள்ள ஈடுபாட்டை 

'திவ்யாத்ம ஸ்வரூபத்தில்‌ தெளிவுடையராய்‌ இருக்கச்‌ 
செய்தேயும்‌ ஏர ௭௭ பய்‌ எரர்‌ எள்‌ எ (மூர்த்தம்‌ 
ப்ரஹ்மததோ5பிதத்ப்ரியதரம்‌ ரூபம்‌ யதத்யத்புதம்‌) என்னும்படி 
ஈஸ்வரன்‌ தனக்கும்‌ போக்யதமமான நித்ய விக்ரஹாநுபவத்தில்‌ 
ஊற்றத்தாலே திருமங்கையாழ்வார்‌ தம்மை ஈஸ்வர விஷயத்தில்‌ 
தேஹாத்மவாதியாக அருளிச்‌ செய்வர்‌. ' 


என்ற ஸ்ரீ ஸூக்தியினால்‌ (வாக்யத்தினால்‌) விளக்கியருளி 
யுள்ளார்‌. 


புலன்‌ கொள்‌ வடிவு 


தேஹாத்மவாதிகள்‌ என்று சிலர்‌ உண்டு. அவர்கள்‌ சார்வாக 
மதத்தினர்‌ ஆவர்‌. அவர்கள்‌ மதத்தில்‌ கண்ணுக்குப்‌ புலப்படும்‌ 
தேஹத்தை விட வேறாக ஆத்மா என்பது ஒன்று கிடையாது. இந்த 
தேஹமே -சரீரமே தான்‌ ஆத்மா என்பதே தத்த்வம்‌. மற்றைய 
சாஸ்த்ரகாரர்கள்‌ எவரும்‌ இந்தக்‌ கொள்கையை ஏற்கவில்லை; 
கண்டித்தும்‌ உள்ளனர்‌. 

பகவத்‌ விஷயத்தில்‌ ஈடுபடும்‌ போது கண்ணுக்குப்‌ 
புலனாகாத பகவத்‌ ஸ்வரூபத்தை விடக்‌ கண்ணுக்குப்‌ புலனாகிற 
பரமானந்தத்தைத்‌ தரும்‌ திருமேனியே தான்‌ ப்ரதானம்‌. 
இதுவேதான்‌ பரமாத்ம ஸ்வரூபம்‌, இதை விடப்‌ பரமாத்ம 
ஸ்வரூபம்‌ என்று வேறான ஒன்று கிடையாது என்ற கொள்கையை 
அதாவது சார்வாக மதக்‌ கொள்கையைத்‌ தான்‌ திருமங்கை 
யாழ்வார்‌ மேற்கொள்வாராம்‌. 

இங்கொரு கேள்வி. 


உலகில்‌ சரீரத்தையே ஆத்மா என்று கூறுபவர்‌ பலர்‌ உளர்‌. 
அவர்கள்‌ அனைவரும்‌ ஆத்ம ஸ்வரூபத்தைப்‌ பற்றி ஒன்றும்‌ 
அறியாதவர்களேயாவர்‌. ஆனால்‌ திருமங்கையாழ்வார்‌ அப்படிப்‌ 
பட்டவர்‌ அல்லர்‌. அதாவது பரமாத்ம ஸ்வரூபத்தை பற்றி 
ஒன்றும்‌ அறியாமல்‌ திருமேனியையே பரமாத்ம ஸ்வரூபமாக 
ப்ரமித்துக்‌ கூறுகிறார்‌ என்று நினைக்கவேண்டாம்‌. இவர்‌ 
'ஸர்வஜ்ஞனான எம்பெருமானிடமிருந்தே, திருமந்த்ரார்த்தங்‌ 
கள்‌ அனைத்தையும்‌ கற்றவர்‌'. திருவஷ்டாக்ஷரத்தின்‌ பொருளை 
நன்கு அறிந்தவர்‌. இவ்விஷயத்தை ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேசிகன்‌ அருளிய 
ஸ்ரீ ஸூக்தியில்‌ 'திவ்யாத்ம ஸ்வரூபத்தில்‌ தெளிவுடையராய்‌ 
இருக்கச்‌ செய்தேயும்‌' என்று திருமங்கையாழ்வாருடைய மேன்‌ 
மையை அதாவது பரமாத்ம ஸ்வரூபத்தைப்‌ பற்றிய தெளிந்த 
ஜ்ஞாநத்தைப்‌ பாராட்டியுள்ளார்‌. 

இப்படிப்பட்டவர்‌ திவ்யாத்ம ஸ்வரூபத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ 
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ஸ்வரூபத்தைக்‌ காட்டில்‌ திருமேனியின்‌ ஏற்றம்‌ 


பல வகைகளாலும்‌ வேறுபட்டிருக்கிற இந்தத்‌ திருமேனியை - . 
திவ்யமங்கள விக்ரஹத்தையே-பரமாத்ம ஸ்வரூபம்‌ என்று 
நினைப்பது எப்படிப்‌ பொருந்தும்‌? பரமாத்மஸ்வரூபம்‌ சேதனம்‌ 
அதாவது அறிவுடையது; திவ்ய மங்கள விக்ரஹம்‌ அசேதனம்‌ 
அதாவது அறிவில்லாதது. பரமாத்ம ஸ்வரூபம்‌ நிரவயவம்‌ - 
அதாவது கைகால்கள்‌ முதலிய அவயவங்கள்‌ இல்லாதது. இது 
கை கால்கள்‌ முதலிய அவயவங்களை உடையது. இப்படி 
ஸ்பஷ்டமான வகைகளாலே பரமாத்ம ஸ்வரூபத்தைக்‌ காட்டி 
லும்‌ வேறுபட்டிருக்கும்‌ திவ்யமங்கள விக்ரஹத்தைப்‌ பரமாத்மா 
தான்‌ என்று எவ்வாறு நினைக்கக்கூடும்‌? 

உலகில்‌ தேஹத்தையே ஆத்மா என்று நினைப்பவர்‌ சிறிதும்‌ 
ஆத்ம தத்த்வ ஜ்ஞாநம்‌ இல்லாதவர்களாகத்தானே காணப்படு 
கிறார்கள்‌. இப்படி இருக்க உலக இயல்புக்கு மாறாகப்‌ பரமாத்ம 
ஸ்வரூபத்தை நன்கு தெளிவாக அறிந்திருக்கும்‌ திருமங்கையாழ்‌ 


'வார்‌ இந்த திவ்யமங்கள விக்ரஹத்தையே பரமாத்மா என்று 


நினைப்பதும்‌; ஈண்வர விஷயத்தில்‌ தம்மை தேஹாத்மாவாதி 
யாகக்‌ கூறிக்கொள்வதும்‌ எப்படி பொருந்தும்‌? 


இதற்குரிய பதில்‌: -உலகத்தவர்கள்‌ போல்‌ அறியாமையால்‌ 
உண்டான கொள்கையன்று திருமங்கையாழ்வாருடைய கொள்கை. 


திவ்யாத்ம ஸ்வரூபம்‌ மிக்க ஆனந்த ஸ்வரூபமானது என்பது 
இவருக்கு நன்கு தெரியும்‌. விபவாவதாரம்‌, அர்ச்சாவதாரம்‌ 
இவற்றில்‌ ஈடுபடும்போது அவனுடைய திருமேனியே பரமாத்ம 
ஸ்வரூபத்தை விடச்‌ சிறந்த ஆனந்த ஸ்வரூபமாக இருப்பதால்‌ 
இது பரமாத்ம ஸ்வரூபமே தான்‌ என்ற எண்ணம்‌ ஆழ்வாருக்கு 
மட்டுமன்றி இவ்வாறான அநுபவம்‌ உள்ள அனைவருக்குமே 
கூட உண்டாகும்‌. ஆக இரண்டுக்கும்‌ வேற்றுமைகள்‌ பல 
இருந்தும்‌ ஆனந்த ஸ்வரூபமாயிருக்கிறது என்ற ஒரு ஒற்றுமை 
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புலன்‌ கொள்‌ வடிவு 


யைக்‌ கொண்டு திவ்யமங்கள விக்ரஹம்‌ பரமாத்ம ஸ்வரூபமே 
தான்‌ என்ற.எண்ணம்‌ உண்டாகிறது. 


, மேலும்‌ இந்தத்‌ திருமேனி பண்ணுகிற. உபகாரம்‌ ஆத்ம 
ஸ்வரூபத்தினால்‌ கிடைப்பதில்லை. தீயானத்தின்‌ ஆரம்ப 
தசையில்‌ இந்த ஆத்ம ஸ்வரூபம்‌ தன்னை நமக்குக்‌ காட்டுவ 
தில்லை. இந்தத்‌ திருமேனியோ தன்னையும்‌ நமக்குக்‌ காட்டித்‌ 
தந்து உள்ளிருக்கும்‌ திவ்யாத்ம ஸ்வரூபத்தையும்‌ காட்டித்‌ 
தருகிறது. 

மாணிக்கத்தினால்‌ செய்த குப்பி தன்னுள்‌ இருக்கும்‌ 
பொருளைத்‌ தெளிவாகக்‌ காட்டுவது போல்‌ பரமாத்மாவின்‌ திரு 
மேனி தன்னுள்‌ இருக்கும்‌ பரமாத்ம ஸ்வரூபத்தைத்‌ தெளிவாகக்‌ 
காட்டுகிறது. ந 


ப்ராக்ருதமான நம்முடைய சரீரம்‌ தன்னுள்‌ இருக்கும்‌ நம்‌ 
ஆத்ம ஸ்வரூபத்தை மறைக்கிறது. ஆனால்‌ பகவானுடைய திவ்ய 
மங்கள விக்ரஹம்‌ திவ்யாத்ம ஸ்வரூபத்தை மறைக்காமல்‌ தெளி 
வாகக்‌ காட்டுகிறது. 


இருமேனியைக்‌ கண்களால்‌ கண்டும்‌, கைகளால்‌ ஆரத்‌ 
தழுவியும்‌ நாம்‌ பரமானந்தத்தைப்‌ பெறுகிறோம்‌. இவ்வாறு 
பரமாத்ம ஸ்வரூபத்தினால்‌ பயன்‌ பெறமுடியாது. 

ஆகவே தான்‌ இது பரமாத்ம ஸ்வரூபமே என்று 
கொள்கிறார்கள்‌ ஆழ்வாரும்‌ மற்றையோரும்‌. 

ஆகப்‌ பரமாத்ம ஸ்வரூபத்தைப்‌ பற்றி நன்கு அறிந்தால்‌ தான்‌ 
இவ்வாறான தேஹாத்ம வாதம்‌ உண்டாகும்‌. 

தேஹமே (சரீரம்‌) ஆத்மா என்பது சார்வாகர்‌ (நாஸ்திகர்‌)களின்‌ 
மதம்‌. தேஹமேதான்‌ஆத்மா என்பதால்‌ தேஹத்தைக் காட்டிலும்‌ 
வேறான ஆத்மா என்று ஒன்று கிடையாது என்பது இந்த மதத்தில்‌ 
கிடைக்கும்‌ தத்த்வம்‌. ்‌ 
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ஸ்வரூபத்தைக்‌ காட்டில்‌ திருமேனியின்‌ ஏற்றம்‌ 


தேஹம்‌ - ஆத்மாவே தான்‌ என்பது திருமங்கையாழ்வா ருடைய 
மதம்‌, நம்முடைய தேஹம்‌ ஜட மாய்தானேதன்னைக்காட்டாததாய்‌ 
இருப்பது போல்‌ பரமாத்மாவின்‌ தேஹம்‌ (திவ்ய மங்கள விக்ரஹம்‌) 
ஜடமாய்‌ இல்லாமல்‌ ஸ்வயம்‌ ப்ரகாசமாய்‌ - பரமாத்ம ஸ்வரூபம்‌ 
போல்‌ ஏன்‌ அதை விடவும்‌ சிறந்த ஆனந்த ஸ்வரூபமாய்‌- 
பரமானந்தத்தைத்‌ தருவதால்‌ இது (திருமேனி) ஆத்மா தான்‌ என்ற 
தேஹாத்ம வாதம்‌ திருமங்கையாழ்வாருடையது. 

தேஹமே ஆத்மா என்பது சார்வாகர்களின்‌ மதக்‌ கொள்கை 
யாகும்‌. 

எம்பெருமானின்‌ தேஹம்‌ ஆத்மாவேதான்‌ என்பது 
ஆஸ்திகாக்ரேஸரரான திருமங்கையாழ்வார்‌ கொள்கை. இவ்விரண்‌ 
டிற்கும்‌ உள்ள பேதத்தை நன்கு எடுத்துக்‌ காட்டியுள்ளோம்‌. 
யாவருக்கும்‌ இது எளிதில்‌ புரியும்‌ என்றே நினைக்கிறோம்‌. 

ஏகாயநசாகை என்கிற உபநிஷத்திலும்‌, எம்பெருமான்‌ 
திருமேனி எத்தகையது என்று கேட்டுக்‌ கொண்டு எம்பெருமா 
னுடைய ஆத்ம ஸ்வரூபம்‌ எப்படிப்பட்டதோஅப்படிப்பட்டதே 
அவனுடைய திருமேனியும்‌ (கமொத்மிகா பகவதோ வ்யக்தி:? 
யதாத்மகோ பகவாந்‌-ததாத்மிகா பகவதோ வ்யக்தி: ) என்று பதில்‌ 
சொல்லியுள்ளது. அதாவது பகவான்‌ எப்படிப்பட்டவனோ 
அப்படிப்பட்டதே அவனுடைய திருமேனி என்றபடி. 


ஜ்ஞாநிகளுக்கே வரும்‌ ஸந்தேஹம்‌ இது. 

உலகில்‌ ஸந்தேஹம்‌ என்பது தத்த்வம்‌ (உண்மை) புரியாதவர்‌ 
களுக்குத்‌ தான்‌ வரும்‌. இது கண்கூடு. 

ஆனால்‌ உண்மையை நன்கு உணர்ந்தவர்களுக்கே வரும்‌ 
ஸந்தேஹமும்‌ உண்டு. அது “பகவானுடைய திருமேனி பகவத்‌ 
ஸ்வரூபமேதானா? அல்லது பகவத்‌ ஸ்வரூபத்தினுடையதா? 
என்ற ஸந்தேஹமேயாகும்‌. 
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“பகவானுடைய திருமேனி பகவானே அதாவது பகவத்‌ 
ஸ்வரூபமே தான்‌; வேறானது அன்று” என்று கொண்டால்‌ பகவா 
னுடைய திருமேனி பகவானுடைய ஆத்ம ஸ்வரூபத்தைவிட 
வேறானது அன்று என்ற பொருள்‌ கிடைக்கும்‌. இதுதான்‌ ஆஸ்தி 
கர்கள்‌ கொண்டுள்ள தேஹாத்மவாதம்‌: தேஹம்‌ ஆத்மாவேதான்‌ 
ன வாதம்‌. இது ஸந்தேஹத்தின்‌ ஒரு புறம்‌ - ஒரு அம்சம்‌, ஒரு 

காடி. 


ஸந்தேஹத்தின்‌ மற்றொரு புறம்‌-மற்றொரு அம்சம்‌, 
மற்றொரு கோடி வருமாறு: 


“பகவானுடைய திருமேனி பகவான்‌ அன்று அதாவது பகவத்‌ 
ஸ்வரூபம்‌ அன்று. ஆனால்‌ பகவானுடையது. அதாவது பகவத்‌ 
ஸ்வரூபத்தினுடையது என்பதாகும்‌. இதில்‌ பகவானுடைய 
திருமேனி வேறு அதை உடைய பகவான்‌ அதாவது பகவத்‌ 
ஸ்வரூபம்‌ வேறு என்பது கிடைக்கும்‌. 


இந்த ஸந்தேஹம்‌ யாருக்கு வரும்‌? பரமாத்மதத்த்வத்தை 


உள்ளபடி அறிந்து அதை உபாஸிப்பவர்களுக்குத்‌ தான்‌ வரும்‌. 

ஏன்‌? என்றால்‌ அவர்கள்‌ உண்மையை உணர்ந்தவர்களாத 
லால்‌. என்ன உண்மை? பரமாத்ம ஸ்வரூபமும்‌ ஒப்புயர்வற்ற 
ஸுகமாயிருக்கும்‌ தன்மை கொண்டது, பரமாத்மாவினுடைய 
திருமேனியும்‌ ஒப்புயர்வற்ற ஸுகமாயிருக்கும்தன்மை கொண்டது 
என்ற உண்மை. இவ்வாறேதான்‌ ப்ரமாணங்கள்‌ கூறுகின்றன. 

இந்த ஸந்தேஹம்‌ ஒழியவே ஒழியாது. இதை ஒழிக்கவும்‌ 
வேண்டாம்‌; வேண்டப்படும்‌ ஸந்தேஹமிது. 

இவ்விஷயத்தை வரதராஜ பஞ்சாமத்தில்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீ 
தேசிகன்‌ 

ரி னை எனக்‌ 

எக்‌ வ! கண எனன ன்‌ 6 | 
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ஸ்வரூபத்தைக்‌ காட்டில்‌ திருமேனியின்‌ ஏற்றம்‌ 


WT fA AN, எண்‌ க்கி Il 
விஸ்வாதிஸாயிஸுக ரூபயதாத்மகஸ்த்வம்‌ 
வ்யக்திம்‌ கரீற! கதயந்தி ததாத்மிகாம்‌ தே | 
யேநாதிரோஹதி மதிஸ்த்வதுபாஸகாநாம்‌ 

ஸா கிம்‌ த்வமேவ தல! வேதி விதர்க்கடோலாம்‌ |! 


என்ற ங்லோகத்தினால்‌ அருளியுள்ளார்‌. 


ஹே! ஹஸ்திதிரி நாத! நீ ஒப்புயர்வற்ற ஸுக ஸ்வரூபனாய்‌ 
இருப்பது போல்‌ உன்னுடைய திருமேனியும்‌ அவ்வாறே ஒப்புயர்‌ 
வற்ற ஸுக ஸ்வரூபமாய்‌ இருக்கிறது என்கின்றன உபநிஷத்துக்‌ 
கள்‌. இந்த உன்‌ ஸ்வரூபத்திற்கும்‌ உன்‌ திருமேனிக்கும்‌ எவ்வள 
வோ வேற்றுமைகள்‌ இருந்த போதும்‌ இந்த ஒரு வகையினால்‌ 
உபாஸகர்களுடைய புத்தி “நீயே திருமேனியா! அல்லது அந்தத்‌ _ 
திருமேனி உன்னுடையதா?”” என்ற ஸந்தேஹ.மாகிற ஊஞ்சலில்‌ 
தடுமாறுகிறது என்பது இதன்‌ பொருள்‌. 

திருமங்கையாழ்வார்‌ சிறிய திருமடல்‌ என்னும்‌ ப்ரபந்தத்தில்‌ 
எம்பெருமானுடைய திவ்ய திருமேனியின்‌ பெருமையை 
வெளியிட்டுள்ளார்‌. 


*....ஆராவமுதம்‌ அங்கெய்தி அதனின்றும்‌ 
வாராதொழிவதொன்றுண்டே அது நிற்க 
ஏரார்‌ முயல்‌ விட்டுக்‌ காக்கைப்‌ பின்‌ போவதே? 


என்ற ஸ்ரீஸூக்திகள்‌ அதில்‌ உள்ளன; ஆராத அமுதம்‌- 
எவ்வளவு அனுபவித்தாலும்‌ போதும்‌ என்ற த்ருப்தியைத்‌ 
தராததான அமுதம்‌. அமுதம்‌ போன்ற எம்பெருமான்‌ இங்கே 
திருநறையூர்‌ (நாச்சியார்‌ கோயில்‌) என்ற திருத்தலத்திலே 
(பூலோகத்திலேயே) எழுந்தருளியிருக்க, இத்தை விட்டு ஸ்ரீ 


13 


புலன்‌ கொள்‌ வடிவு 


வைகுண்டம்‌ என்றதொரு தேசத்திற்குச்‌ சென்று. அங்கு 


ஆராவமுதத்தை அநுபவித்துக்‌ கொண்டு திரும்பி வருவதில்லை 


என்பதொரு சாஸ்த்ரார்த்தம்‌ இருக்கட்டும்‌. 
வேட்டையாடுபவர்கள்‌ பூமியிலே ஸஞ்சரிக்கும்‌ முயலை 
விட்டு ஆகாயத்தில்‌ ஸஞ்சரிக்கும்‌ காக்கையைப்‌ பின்‌ தொடர்ந்து 
செல்லுவார்களோ! மாம்ஸம்‌ உண்ணுபவர்களுக்கு முயலே 
சிறந்ததாயிருக்கும்‌. காக்கை கிடைக்காது. கிடைத்தாலும்‌ 
உபயோகப்படாது. இது உதாஹரணம்‌ தான்‌. இவ்வாறே இந்த 
நில உலகிலேயே அத்யத்புத திருமேனியோடு கூடிய அர்ச்சாவ 
தாரத்தில்‌ எம்பெருமான்‌ அநுபவம்‌ கிடைக்கும்‌ போது இதைப்‌ 
புறக்கணித்து விட்டுப்‌ பரமபதம்‌ சென்று பரரூபத்துடன்‌ இருக்‌ 
கும்‌ பரமபதநாதனை ஸேவிப்பதில்‌ என்ன சுவை உண்டு என்று 
அர்ச்சாவதாரத்தின்‌ பெருமையை-சுவையை முன்‌ கூறிய ஸ்ரீ 
ஸுக்திகளால்‌.விவரித்துள்ளார்‌ திருமங்கை மன்னன்‌. 


அர்ச்சாவதாரத்தில்‌ நாம்‌ இங்கு அநுபவிப்பது எதை? 
எம்பெருமானுடைய திவ்ய திருமேனியைத்தானே. அதுதானே 
இங்கு நமக்குப்‌ பரமபோக்யமாகக்‌ இடைக்கிறது. இவ்வளவு 
சுவை திவ்யாத்ம ஸ்வரூபத்தின்‌ அநுபவத்திலும்‌ உண்டாகாது. 
ஆகத்‌ திருமங்கையாழ்வார்‌ பரமபதநாதனுயை அநுபவத்தையும்‌ 
தாழ்த்திப்‌ பேசுவது இந்த அர்ச்சாவதாரத்‌ திருமேனியின்‌ 
அநுபவத்தில்‌ உள்ள ஊற்றத்தினால்‌ தான்‌ என்று நன்கு 
புலனாகிறது. 

ஸ்ரீ கதையில்‌ ஸ்ரீ பார்த்தஸாரதியினுடைய திருவாக்கினாலும்‌ 
எம்பெருமானுடைய திருமேனிக்கு உள்ள முக்யத்வம்‌, பாவ 
நத்வம்‌ நன்கு புலனாகிறது. 


ஸ்ரீ பகவத்கீதையில்‌ 2-வது அத்யாயத்தில்‌ கடைசியில்‌ ஜ்ஞாந 
யோகம்‌ மிகச்‌ சிறந்தது. அதில்‌ நிஷ்டை-நிலை - வேண்டும்‌. 


இதற்காக முதலில்‌ இந்த்ரியங்களை ஜயிக்க வேண்டும்‌. அதாவது ' 
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இந்திரியங்களை மாப்தம்‌, ஸ்பர்சம்‌, ரூபம்‌ முதலான 
விஷயங்களில்‌ போக ஓட்டாமல்‌ தடுக்க வேண்டும்‌. அப்பொழுது 
விஷயங்கள்‌ இவனை விட்டு விலகும்‌. விஷயங்கள்‌ விலகினா 
லும்‌ விஷயங்களில்‌ உள்ள பற்று-ராகம்‌ - மட்டும்‌ போகாது. அது 
இருக்கத்தானிருக்கும்‌. மிகுந்த ஸுக ஸ்வரூபமாயிருக்கும்‌ ஆத்ம 
ஸ்வரூபத்தைக்‌ காணும்‌ அளவும்‌ இந்த விஷயப்பற்று இருக்கும்‌. 
ஆத்ம ஸ்வரூபம்‌ இந்த விஷயங்களை விட மிக இனிது. அதைக்‌ 
கண்டதும்‌ இந்த விஷயப்பற்று (விஷயராகம்‌) ஒழியும்‌. 

விஷயங்களில்‌ உள்ள பற்றை நீக்காமல்‌ இந்த்ரியங்களை 
மட்டும்‌ அடக்கினால்‌ அந்தப்‌ பற்று நன்கு ஆத்மதத்த்வத்தை அறிந்த 
வனுடைய இந்த்ரியங்களைத்‌ தூண்டி விட்டு அவனுடைய 
மனத்தையும்‌ தன்‌ விஷயங்களில்‌ இழுத்துச்‌ சென்றுவிடும்‌. 
அப்பொழுது ஜ்ஞாந நிஷ்டை-ஆத்மதத்த்வ ஜ்ஞாநத்தில்‌ நிஷ்டை 
(நிலை பெறும்‌ தன்மை) கிடைக்காது. இங்கெல்லாம்‌ ஆத்மா 
என்பது ஜீவாத்மாவைக்‌ குறிக்கின்றது. 


இவ்வளவால்‌ ஆத்ம தர்மனம்‌-ஸாக்ஷாத்காரம்‌ வந்தால்‌ தான்‌ 
இந்த்ரிய ஜயம்‌ உண்டாகும்‌. இந்த்ரிய ஜயம்‌ உண்டானால்தான்‌ 
ஆத்ம தர்மனம்‌ உண்டாகும்‌ என்றதாயிற்று. இந்த நிலைக்கு 
அந்யோந்யாம்ரயதோஷம்‌ என்று பெயர்‌. ஒன்றையொன்று 
அண்டியிருக்கும்‌ நிலை. இது உதாஹரணம்‌. கல்யாணம்‌ ஆனால்‌ 
தான்‌ பித்தம்‌ போகும்‌. பித்தம்‌ போனால்‌ தான்‌ கல்யாணம்‌ ஆகும்‌ 
என்பதேயாகும்‌. கல்யாணம்‌ ஆவதற்கு பித்தம்‌ போவது 
அவங்யமாகும்‌. அதாவது கல்யாணம்‌ ஆவதற்குப்‌ பித்தம்‌ 
போவது காரணம்‌ ஆகிறது. பித்தம்‌ தெளிவதற்கோ கல்யாணம்‌ 
ஆவங்யகமாறிெது. அதாவது பித்தம்‌ போவதற்குக்‌ கல்யாணம்‌ 
ஆவது காரணம்‌ ஆகிறது என்றபடி. இந்த நிலையில்‌ கல்யாண 
மும்‌ ஆகப்போவதில்லை. பித்தமும்‌ போகப்‌ போகிறதில்லை. 
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இவ்வாறுதான்‌ இங்கு ஆத்ம தர்மனம்‌ வருவதற்கு 
இந்த்ரியஜயம்‌ ஆவஸ்யகமாகிறது. ஆத்மதர்மனம்‌ இந்த்ரிய 
ஜயத்துக்குக்‌ காரணம்‌ ஆகிறது. அதாவது ஆத்மதர்ணனம்‌ வந்தால்‌ 
தான்‌ இந்த்ரியஜயம்‌ உண்டாகும்‌ என்றபடி. இந்த நிலையில்‌ 
இந்த்ரிய ஐயமும்‌ வரப்போவதில்லை; ஆத்ம தர்மனமும்‌ வரப்‌ 
போவதில்லை. என்ன செய்வதென்று குழப்பத்தை உண்டு 
பண்ணின ஸ்ரீ பார்த்தஸாரதியே இதற்குப்‌ பரிஹாரமும்‌ காட்டு 
கிறார்‌. இதில்‌ தான்‌ எம்பெருமானுடைய திருமேனி மஹிமை 
தெளிவாகிறது. அதற்காகத்‌ தான்‌ இவ்வளவு விரிவு, 

கண்ணன்‌ கூறுகிறான்‌ ''அர்ஜுன/ இப்படி ஒரு சிக்கலை நான்‌ 
உண்டு பண்ணிவிட்டேனே என்று நீ மதி மயங்க வேண்டாம்‌. 
நான்‌ கூறுவதைக்‌ கேள்‌. 

இந்த்ரிய ஜயம்‌ வந்தால்‌ தான்‌ ஆத்மதர்மனம்‌ வரும்‌ என்பதில்‌ 
ஸந்தேஹமே இல்ல. ஆனால்‌ ஆத்ம தர்மனத்தினால்‌ தான்‌ 
.. இநீத்ரிய ஜயம்‌ வரும்‌ என்பதில்லை. வேறு ஒரு வழியாலும்‌ 
இந்தீரிய ஐயம்‌ வந்து விடும்‌. அப்பொழுது ஆத்ம தர்ணனத்தைப்‌ 
பெறலாம்‌. 

இந்த்ரிய ஜயம்‌ தரக்கூடிய அந்த வேறு வழி என்ன என்றால்‌, 
இந்த்ரியங்களை அவ்வவற்றின்‌ விஷயங்களில்‌ போக ஒட்டாமல்‌ 
தடுத்து அவையனைத்தையும்‌ உன்‌ மனத்திற்கு எட்டக்கூடிய 
விஷயமாநெ என்னுடைய திருமேனியிலேயே ஈடுபடச்‌ செய்‌. 
எ எளி ண்ண Yeh ATA எட! (கதை2 அத்‌ 61 வது ம்லோகம்‌) 
அர்ஜுன! இந்த்ரியங்களை ஜயிப்பது எப்படி என்று கலங்க 
வேண்டாம்‌. முதலில்‌ நீ உன்‌ இந்த்ரியங்களை அதனதன்‌ 
விஷயங்களில்‌ போக ஓட்டாமல்‌ தடுத்து த்யானிப்பதற்கு எளிதான 
ஸஃபாம்ரயம்‌ எனப்படும்‌ என்னுடைய திருமேனியிலே 
மனஸ்ஸை ஈடுபடுமாறு செய்‌. என்‌ திருமேனி உன்னுடைய 
இந்த்ரியங்கள்‌ அனைத்துக்கும்‌ ஆனந்தம்‌ அளிப்பதாகும்‌. 
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அழகினால்‌ உன்கண்ணுக்கும்‌ அழகிய நறுமணத்தினால்‌ உன்‌ 
மூக்குக்கும்‌ ம்ருதுவான ஸ்பர்சத்தினால்‌ உன்னுடைய ஸ்பர்ம 
நேந்த்ரியத்துக்கும்‌ அதாவது 'த்வக்‌' எனப்படும்‌ இந்த்ரியத்துக்கும்‌ 
திருமேனி. அம்ருதமயமாய்‌ சுவையுடையதாயிருப்பதால்‌ 
ஜிஹ்வா என்கிற நாவுக்கும்‌ அழகிய கண்டத்வனியினால்‌ உன்‌ 
காதுகளுக்கும்‌ ஆனந்தத்தைத்‌ தரவல்லது என்னுடைய இந்தத்‌ திரு 
மேனி. இப்படியே மற்றும்‌ உள்ள இந்த்ரியங்களுக்கும்‌ ஆனந்தத்‌ 
தைத்‌ தரவல்லது என்னுடைய திருமேனி. இவ்வாறே மனஸ்‌ 
என்ற இந்த்ரியத்தையும்‌ என்னுடைய திருமேனியை தீயானிப்ப 
தில்‌ ஈடுபடச்செய்‌. மனஸ்‌ இந்தத்‌ திருமேனியில்‌ ஈடுபட்டால்‌ 
அதில்‌ உள்ள பாபங்கள்‌ யாவும்‌ தொலைந்து விடும்‌. அப்பொழுது 
நிர்மலமான அந்த மனஸ்‌ மற்றைய்‌ இந்த்ரியங்களை தனக்கு 
அதீனமாக்கிக்‌ கட்டுப்படுத்திவிடும்‌. இந்த்ரியங்கள்‌ மநஸ்ஸுக்கு 
வசங்களான உடன்‌ வேறு விஷயங்களில்‌ மனஸ்ஸை இழுக்கா. 
இந்த நிலையில்‌ மனஸ்ஸானது ஆத்மதர்மனத்திற்குத்‌ தகுதி 
வாய்ந்ததாகிவிடும்‌”” என்கிறான்‌ பார்த்தஸாரதி. முன்பு கூறிய 
அந்யோந்யாங்ரய தோஷமும்‌ இப்பொழுது வராது. ஆத்ம 
தர்பநத்தினால்‌ இந்த்ரியஜயம்‌, இந்த்ரிய ஜயத்தினால்‌ ஆத்ம 
தர்பமனம்‌ என்றதால்‌ தானே முன்‌ கூறிய தோஷத்திற்கு இடம்‌ 
ஏற்படுகிறது. 

இப்பொழுது பாருங்கள்‌; எம்பெருமானுடைய திருமேனி ' 
த்யானத்தினால்‌ இந்த்ரியஜயம்‌, இந்த்ரிய ஜயத்தினால்‌ ஆத்ம 
தர்பனம்‌ என்றால்‌ எந்த தோஷமும்‌ இல்லையன்றோ. முதலில்‌ 
இந்த்ரியங்களை அததன்‌ விஷயங்களுக்குப்‌ போக ஒட்டாமல்‌ 
தடுக்க வேண்டும்‌. பிறகு மனஸ்ஸை எம்பெருமானுடைய 
இருமேனியிலே ஈடுபடச்‌ செய்ய வேண்டும்‌, இந்தத்‌ திருமேனி 
த்யானம்‌ பாபங்களைப்‌ போக்கி மனஸ்ஸைப்‌ பரிசுத்தமாக்கி 
விடுகிறது. இப்படிப்‌ பரிசுத்தமான மனஸ்ஸுக்கு இந்த்ரியங்கள்‌ 
அனைத்தும்‌ அதனங்களாய்‌ அடங்கிவிடும்‌. அதாவது பரிபூரண 
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மான இந்த்ரிய ஜயம்‌ ஏற்பட்டு விடுகிறது. பிறகு ஆத்மதர்றனம்‌. 
அதாவது .ஜீவாத்மதர்யனம்‌. பிறகு பகவத்பக்தி. அதன்‌ பிறகு 
பகவத்‌ ப்ராப்தி என்ற முறை இங்கு அறியத்தக்கது. 

ஜீவாத்மதர்றனத்‌தற்குத்‌ தடையான பாபங்களைப்‌ போக்கு 
கிறது திருமேனித்யானம்‌. ஜீவாத்மதர்பனம்‌ 'பகவத்‌ பக்திக்குக்‌ 
காரணமாக அமைகிறது. பட்டுத்துணியில்‌ முடித்து வைக்கப்‌ 
பட்டிருந்த ரத்னம்‌ தொலைந்து விடுகிறது. அதை ஒருவன்‌ தேடு 
கிறான்‌. அவன்‌ கண்ணில்‌ அந்த ரத்னம்‌ முடித்து வைத்திருந்த 
பட்டுத்‌ துணிதான்‌ முதலில்‌ தென்படும்‌. அதன்பிறகு அதன்‌ 
உள்ளிருக்கும்‌ ரத்னம்‌ அவன்‌ கண்ணுக்குப்‌ புலனாகிறது. 

அந்த வகையில்‌ பகவான்‌ ரத்னம்‌ மாதிரி இருக்கிறான்‌. 
அவனுக்குச்‌ சரீரமாய்‌ அமைந்துள்ள ஜீவாத்மா ரத்னம்‌ முடித்து 
வைத்திருக்கும்‌ பட்டுத்துணிபோல்‌ உள்ளான்‌. முதலில்‌ பட்டுத்‌ 
துணிமுடிப்பைக்‌ கண்டால்‌, பின்னர்‌ உள்ளிருக்கும்‌ ரத்னத்தைக்‌ 
காண அதுவே காரணமாக அமைகிறது. அதுபோல்‌ ஜீவாத்ம 
ஸாக்ஷாத்காரம்‌, பிறகு ஏற்படும்‌ பரமாத்ம ஸாக்ஷாத்காரத்துக்குக்‌ 
காரணமாகிறது. இந்த ஜீவாத்மஸாக்ஷாத்காரத்துக்கும்‌ காரணமா 
கிறது எம்பெருமானுடைய திருமேனி த்யாநம்‌. 

இப்பொழுது எம்பெருமானுடைய திருமேனியின்‌ 
முக்யத்வம்‌ நன்கு விளங்கும்‌ என நினைக்கிறோம்‌; 

இப்படி நமக்கும்‌ எம்பெருமானுக்கும்‌ இடையே பாலமாக 
இருந்து பயன்‌ தருவது இந்த எம்பெருமானுடைய திவ்ய 
திருமேனியாகும்‌. 


மற்றைய சாஸ்த்ரகாரர்களில்‌ சிலர்‌ எம்பெருமானுக்குச்‌ 
சரீரமே கிடையாது என்று கூறியுள்ளனர்‌. அத்வைத ஸித்தாந்தத்‌ 
தில்‌ பகவானுடைய அத்புதப்‌ பேரழகு வாய்ந்த இந்தத்‌ திருமேனி 
பாரமார்த்திகம்‌ (உண்மையானது) அன்று. அவித்யையினால்‌ 
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கல்பிக்கப்பட்டது. அதனால்‌ மித்யை-பொய்யானது என்கிறார்‌ 
கள்‌. அப்படிப்பட்டதன்று நம்‌ ஸித்தாந்தம்‌. 
தொட்டுக்காட்டின திருமேனி 


ஆத்ம தர்றனத்திற்குப்‌ பயன்படுவது திருமேனி என்று 
கண்ணன்‌ கூறியதை இப்போது அநுபவித்தோம்‌. 

அவ்வாறே, ம ரணாகதி செய்யும்படி அர்ஜுனனுக்கு உபதே 
சிக்கும்‌ போதும்‌ “மாம்‌ ஏகம்‌ மரணம்‌ வ்ரஜ | அஹம்‌ த்வா 
ஸர்வபாபேப்யோ மோக்ஷயிஷ்யாமி ||” என்று மாம்‌-அஹம்‌ என்ற 
இரண்டு சப்தங்களாலும்‌ தன்‌ திருமேனியைத்‌ தொட்டுக்‌ 
காட்டுகிறான்‌ கண்ணன்‌. 

“மாம்‌” என்ற சொல்‌-பரமாத்மஸ்வரூபத்தை மட்டும்‌ 
குறிப்பதாகக்‌ கொள்ள முடியாது. அதை சுட்டிக்‌ காட்ட முடி 
யாமையால்‌. வெறும்‌ திருமேனியை மட்டும்‌ சுட்டிக்‌ 
காட்டுவதாகவும்‌ கொள்ளக்கூடாது. ஆகையால்‌ 'மாம்‌! என்ற 
சொல்‌ பரமாத்மஸ்வரூபத்தோடு கூடியிருக்கும்‌ தருமேனியைச்‌ 
சுட்டிக்‌ காட்டுவதாகவே கொள்ள வேண்டும்‌. ஸ்வாமி ஸ்ரீ 
தேசிகன்‌ த்வயாதிகாரத்தில்‌ ॥ரணாகதிவிதாயக அதாவது ுரணா 
கதியைச்‌ செய்யுமாறு விதிக்கிற வாக்யத்திலும்‌ மாம்‌ ஏகம்‌ 
மரணம்‌ வ்ரஜ என்று விக்ரஹத்தோடு கூடியவன்‌ இலக்காய்த்‌ 
தோற்றினான்‌ என்று அருளிச்‌ செய்கிறார்‌. 


இவ்வாறே சரமங்லோகாதிகாரத்தில்‌ “மாம்‌, அஹம்‌” என்ற 
பதங்களுக்கு வ்யாக்யாநம்‌ செய்யும்‌ போது ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேசிகன்‌: 

“அஹம்‌ மாம்‌ என்ற பதங்களால்‌...ஸர்வஜ்ஞத்வ... 

வாத்ஸல்யாதி குணங்களும்‌ மஈபாஸ்ரயமாய்‌ பரத்வ- 
ஸெளலப்யவ்யஞ்ஜகமான பார்த்தஸாரதியினுடைய திவ்ய 
மங்கள விக்ரஹ விசேஷமும்‌ காட்டப்படுதின்றன”” என்று அருளி 
யுள்ளார்‌. 
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பார்த்தஸாரதியான கண்ணன்‌ “மாம்‌ ரணம்‌ வ்ரஜ்‌” என்று 
தன்‌ திருக்கையால்‌ தன்னுடய திருமேனியைத்‌ தானே சுட்டிக்‌ 
காட்டுகிறான்‌. 'அஹம்‌ த்வா ஸர்வபாபேப்யோ மோக்ஷயிஷ்‌ 
யாமி' என்ற இடத்திலும்‌ இப்படித்தான்‌ தன்‌ திருமேனியைத்‌ 
தொட்டுக்‌ காட்டுகிறான்‌. 

சுமார்‌ 30 வருஷங்களுக்கு முன்‌ திருவல்லிக்கேணி ஸ்ரீ பார்த்த 
ஸாரதியைத்‌ திருவடி தொழ (ஸேவிக்க) அங்குச்‌ சென்றிருந்‌ 
தோம்‌. அப்பொழுது ஸ்ரீ பார்த்தஸாரதி திருமஞ்ஜீனம்‌ கண்‌ 
டருளிக்‌ கொண்டிருந்தான்‌. (அதாவது ஸ்ரீ பார்த்த ஸாரதிக்குத்‌ 
திருமஞ்ஜனம்‌ நடந்து கொண்டிருந்தது). கடைசி வரை இருந்து 
ஸேவித்தோம்‌; அப்பொழுது மிக அழகிய முறையில்‌ கட்டியம்‌ 
சொல்லிக்‌ கொண்டிருந்த ஸ்வாமி நடுவில்‌ 'மாமேகம்‌ மாரணம்‌ 
வ்ரஜ. அஹம்‌ த்வா ஸர்வ பாபேப்யோ மோக்ஷயிஷ்யாமி. என்று 
தொட்டுக்‌ காட்டின திருமேணியும்‌' என்ற வாக்யத்தை உச்சரித்‌ 
தார்‌. அப்படியே மதியெல்லாம்‌ உள்‌ கலங்கி நிலைகுலைந்தோம்‌. 
இதுவரை வேறு எங்கும்‌ கேட்டறியாத வாக்யம்‌ ஸ்ரீ பார்த்த 
ஸாரதிக்கே ஏற்றதான வாக்யம்‌-அத்புதம்‌. தன்‌ நிலைக்கு வரக்‌ 
கொஞ்ச நேரம்‌ ஆயிற்று. அந்த ஆனந்தம்‌ இன்றும்‌ எம்முடைய 
மனத்தை விட்டு அகலாது. அகற்றவும்‌ முடியாது. 

அவன்‌ தன்‌ திருக்கைகளால்‌ ஸ்வரூபத்தைக்‌ காட்டவும்‌ 
முடியாது. காட்டினாலும்‌ நம்மால்‌ காணமுடியாது. இப்படிக்‌ 
கண்ணனே ஸ்ரீ பார்த்தஸாரதியே தொட்டுக்‌ காட்டின பெருமை 
எம்பெருமான்‌ திருமேனிக்குத்‌ தான்‌ உண்டு. 

இங்கு முமுக்ஷுப்படி ஸ்ரீ ஸூக்தியையும்‌ ரஸிக்கவேண்டும்‌. 

முமுக்ஷுப்படி த்வயாதிகாரத்தில்‌:- 

141) 'இவையெல்லாம்‌ (வாத்ஸல்யம்‌, ஸ்வாமித்வம்‌ முதலான 


குணங்கள்‌ எல்லாம்‌) நமக்கு நம்பெருமாள்‌ பக்கலிலே 
காணலாம்‌. * 
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142) 'திருக்கையிலே பிடித்த திவ்யாயுதங்களும்‌, வைத்து 
அஞ்சல்‌ என்ற கையும்‌, கவித்தமுடியும்‌, முகமும்‌, முறுவலும்‌, 6 
ஸந பத்மத்திலே அழுந்தின திருவடிகளுமாய்‌ நிற்கிற நிலையே 

அப பப பட்ட பத அ ட ன கண்ணுக்‌ பக்கக்‌ வ்‌ பது 


நமக்குத்‌ தஞ்சம்‌' என்று. 

இதை விவரிக்க வேண்டாம்‌; படிக்கும்‌ போதே அர்த்தம்‌ 
புரியும்‌.. இந்த ஸத்ரத்தை அப்படியே நெட்டுருச்‌ செய்து 
சொல்லி வந்தால்‌ அதுவே பரமபோக்யமாய்‌ இருக்கும்‌. 

நம்‌ பெருமாளாகிய ஸ்ரீரங்கநாதனை நாம்‌ ஸேவிக்கும்‌ போது 
நம்‌ கண்களுக்கு என்ன தெரிகிறது? அவன்‌ தன்‌ திருக்கைகளிலே 
ஏந்தியிருக்கும்‌ சங்கம்‌, சக்ரம்‌ முதலான திவ்யாயுதங்களும்‌, 
அபயம்‌ அருளும்‌ திருக்கையும்‌, உலகனைத்துக்கும்‌ ஸ்வாமி இவ 
னே என்று பறைசாற்றும்‌ நீண்ட கிரீடமும்‌, திருமுகமண்டலமும்‌, 
அதில்‌ மலர்ந்துள்ள புன்முறுவலும்‌, ஆஸநமாய்‌ இருக்கும்‌ 
தாமரை மலரில்‌ அழுந்தியிருக்கும்‌ திருவடிகளும்‌ தானே நம்‌ 
கண்களுக்குத்‌ தெரிகின்றன. வேறு கதியற்று நிற்கும்‌ நமக்கு இந்த 
நிலை ஒன்றே ரக்ஷகமாகும்‌ என்கிறார்‌ ஸ்ரீ பிள்ளைலோகாசார்யர்‌. 
பெருமாள்‌ திருமேனியை விடப்‌ பரமபோக்யமாய்‌ இருக்கிறது 
இந்த ஸ்ரீ ஸக்தி. இப்படியெல்லாம்‌ பரமாத்ம ஸ்வரூபத்தை 
வர்ணிக்க முடியுமா நம்மால்‌? காணத்தான்‌ முடியுமா? 

. இவரே மேலும்‌ சரமங்லோக ப்ரகரணத்தில்‌ மாம்‌” என்ற 

பதத்திற்கு வ்யாக்யானம்‌ செய்யும்‌ போது, 


218) “கையில்‌ உழவு கோலும்‌ பிடித்த சிறுவாய்க்‌ கயிறும்‌ 
ஸேநாதூளீதூஸரிதமான திருக்குழலும்‌, தேருக்குக்‌ கீழே நாற்றின 
திருவடிகளுமாய்‌ நிற்கிற ஸாரத்த்ய வேஷத்தை 'மாம்‌' என்று 
காட்டுகிறான்‌” என்று அருளியுள்ளார்‌. (உழவுகோல்‌ - குதிரை 
களைச்‌ செலுத்துவதற்காகக்‌ கொண்ட கோல்‌, சிறுவாய்க்‌ கயிறு - 
கடிவாளம்‌) ஒரு கையிலே கோல்‌; மற்றொரு திருக்கையில்‌ 
கடிவாளம்‌; ஸேனைகள்‌ கிளப்பிய புழுதிகள்‌ படிந்த இிருக்குழல்‌ 
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(திருமயிர்க்கற்றை); திருவடிகள்‌ இரண்டையும்‌ தேர்த்தட்டிற்குக்‌ 
கீழே தொங்கவிட்டுக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌. இதுதான்‌ பார்த்த 
ஸாரதியின்‌ உருவத்தோற்றம்‌. 


அஹம்‌, மாம்‌' என்ற ரன்‌ சோ தர சகட்ட திவ்ய: 
மங்கள விக்ரஹம்‌ காட்டப்படுகின்றது- என்று ரத்னச்‌ சுருக்கமாக . 


ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌ அருளிச்‌ செய்த ஸ்ரீ ஸக்திக்கு இவை 
வ்யாக்யானங்களாக அமைந்துள்ள அழகை ரஸிக்க வேண்டும்‌. 

ஆக எம்பெருமானால்‌ தொட்டுக்காட்டப்பட்ட பெருமை 
திருமேனிக்கே உண்டு. இதுவே நமக்கு ரக்ஷகம்‌. பூர்வாசார்யர்‌ 
களின்‌ ஸ்ரீ ஸூக்திகளைக்‌ கொண்டு திருமேனியின்‌ பெருமை 
மேலும்‌ விவரிக்கப்படும்‌. 
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ண்‌: எள்‌ ed TRE ஏனா 
னி? ண்‌ எணண ॥ 

விஷ்ணோ: ஸ்வரூபதோ ரூபம்‌ ப்ரக்ருஷ்டம்‌ ஸூரிஸம்மதம்‌ | 

ததத்ர பஹுபிர்மாநை: லிக்யதே தத்த்வதித்ஸயா || 

நம்‌ ஸ்ரீராமாநுஜ ஸித்தாந்தம்‌ முழுவதும்‌ எவ்வித தோஷமும்‌ 
இல்லாததாகும்‌. இந்த உண்மையை அறியாதார்‌ பலர்‌ ப்ரமாணங்‌ 
களின்‌ கருத்துக்களை ஸரியாகப்‌ புரிந்து கொள்ளாமல்‌- புரிந்து 
கொள்ள முடியாமல்‌-விபரீதமாகப்‌ புரிந்து கொண்டு தவறான 
அர்த்தங்களையே தங்கள்‌ ஸித்தாந்தமாகக்‌ கொண்டு பிறர்க்கும்‌ 
அவற்றையே போதித்து வருகிறார்கள்‌. 

உதாஹரணமாக எம்பெருமான்‌ திருமேனி விஷயத்தையே 
எடுத்துக்‌ கொள்வோம்‌. 

இவர்கள்‌ எம்பெருமானை ஒப்புக்‌ கொண்டபோதிலும்‌ அவ 
னுக்கு திவ்ய திருமேனி உண்டு என்பதில்‌ மாறுபடுகிறார்கள்‌. 
காரணம்‌ எம்பெருமானுக்குத்‌ திருமேனி இல்லை என்று சொல்‌ 
லும்‌ ப்ரமாணங்களின்‌ கருத்துக்களைச்‌ சரியாகப்‌ புரிந்து கொள்ள 
வில்லை என்பதேயாம்‌. 

“ந தஸ்ய கார்யம்‌ கரணஞ்ச வித்யதே' எம்பெருமானுக்கு (கார்‌ 
யம்‌) சரீரமும்‌ கிடையாது. (கரணம்‌) இந்த்ரியமும்‌ கிடையாது 
என்றும்‌, 'அபாணி-பாத: ' கை-கால்‌ கிடையாது என்றும்‌ பல 
ம்ருதிகள்‌ கூறியுள்ளன. 

இவ்வாறே 'அரூபீ ஹி ஐநார்தந: ' ஜநார்தனன்‌ ரூபம்‌-சரீரம்‌ 
இல்லாதவன்‌ என்று ஒரு ஸ்ம்ருதியும்‌ (ந தே ரூபம்‌, ந சாகார: 
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நாயுதாநி) உனக்கு உருவம்‌ கிடையாது. ஆயுதங்களும்‌ கிடையாது 
என்று ஜிதந்தே ஸ்தோத்ரமும்‌ கூறுகின்றன. இவற்றின்‌ அர்த்‌ 
தத்தை மேலெழுந்தவாரியாகப்‌ புரிந்து கொண்டு இம்மாதிரி 
ஆக்ஷபிக்கிறார்கள்‌. 

இது பற்றி சது: ம்லோ£வ்யாக்யாநத்தில்‌ பெரியவாச்சான்‌ 
பிள்ளை அருளியுள்ளதைக்‌ கவனிக்க வேண்டும்‌, அதாவது- 


“அரூபீ ஹி ஜநார்தந:'” என்றும்‌ ''ந தே ரூபம்‌, ந சாகார: '* 
என்றும்‌ இப்படி ஈஸ்வரனுக்கு விக்ரஹம்‌ (சரீரம்‌) இல்லை என்று 
கொண்டு ப்ரமாணங்கள்‌ உண்டாயிருக்க திவ்யம்‌ ஸ்வரூபம்‌ 
என்றும்‌ திவ்யமங்கள விக்ரஹம்‌ என்றும்‌ எங்ஙனே? இப்படிச்‌ 
சொல்லுவார்‌ வேதாந்த கோஷ்டியில்‌ பஹிஷ்க்ருதரானபேரிறே! 
ஆவதென்‌? சோத்யம்‌ பண்ணினால்‌ பரிஹரிக்கும்‌ இத்தனை 
யொழியப்‌ பரிவாதியா நின்றீர்‌. இப்படி ப்ரமாணம்‌ உண்டோ? 
என்றால்‌ உண்டு. 

சில ஸ்ருதி ஸ்ம்ருதி வாக்யங்களின்‌ அர்த்தங்களைச்‌ சரியாகப்‌ 
புரிந்து கொள்ளாமல்‌ எம்பெருமானுக்கு சரீரம்‌ இல்லை என்று 
ஆக்ஷேபித்தவர்களைப்‌ பார்த்து இவர்கள்‌ வேதாந்தத்தில்‌ நிஷ்டை 
உடையவர்களின்‌ கோஷ்டிக்குப்‌ புறம்பானவர்கள்‌ என்று நாம்‌ 
அவர்களைப்‌ பழித்து நின்றோம்‌. 


உடனே அவர்கள்‌ நம்மைக்‌ கேட்கிறார்கள்‌. நாங்கள்‌ சில 
கேள்விகள்‌ கேட்டால்‌ அவற்றுக்குப்‌ பதில்‌ சொல்வது தானே 
முறை. இதை விட்டு நீர்‌ எங்களைப்‌ பழிக்கின்றீரே. இது 
நீயாயமா, முறையா? நாங்கள்‌ எம்பெருமானுக்கு சரீரம்‌ இல்லை 
என்று தானே ப்ரமாணங்கள்‌ கூறுகின்றன என்று கேட்டால்‌ 
அதற்கு நீங்கள்‌ இவ்விஷயத்தில்‌ ப்ரமாணங்கள்‌ உண்டு என்று 
தானே காட்ட வேண்டும்‌? இருந்தால்‌ ப்ரமாணங்களைக்‌ 
காட்டுங்கள்‌ என்கிறார்கள்‌. 
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அதற்கு நம்‌ பூர்வர்கள்‌ பதில்‌ கூறுகிறார்கள்‌:- நாங்கள்‌ 
ப்ரமாண பலத்தைக்‌ கொண்டு தான்‌ உங்களைப்‌ பழிக்கிறோம்‌. 
தூஷணம்‌ மட்டும்‌ செய்யும்‌ அல்பர்கள்‌ அல்லோம்‌ நாம்‌; ப்ரமா 
ணங்களின்‌ கருத்துக்களைச்‌ சரியாகப்‌ புரிந்து கொள்ளாமல்‌ 
இப்படிக்‌ கேட்கிறீர்களே என்ற வருத்தத்தினால்‌ தான்‌ இவ்வாறு 
பழித்தோம்‌. I 

இனி எம்பெருமானுக்கு திவ்ய திருமேனி உண்டு என்பதற்கு 
முக்யமான ப்ரமாணங்கள்‌ பல உள. அவற்றைக்‌ காட்டுகிறோம்‌. 


ய ஏஷோ5நீதராதித்யே ஹிரண்மய: புருஷோ த்ருங்யதே. 
ஹிரண்ய ஸ்மஸ்ர௬: ஹிரண்ய கேஸ::' (ஆதித்ய மண்டலத்தில்‌ 
அழகிய கேசம்‌ மீசை முதலியவற்றை உடைய புருஷன்‌ ஒருவன்‌ 
உள்ளான்‌) என்று சாந்தோக்ய உபநிஷத்‌ வாக்யம்‌ ஒன்று எம்பெரு 
மானுக்கு திவ்ய திருமேனி உண்டு என்பதை ஸ்பஷ்டமாகக்‌ கூறு 
கிறது. இதில்‌ கூறப்பட்டுள்ள மீசை, கேசம்‌ யாவும்‌ திரு 
மேனிக்குத்‌ தானே தவிர ஆத்ம ஸ்வரூபத்திற்குக்‌ கிடையாது. 
மேலும்‌ ''ஆப்ரணகாத்‌ ஸர்வ ஏவ ஸுவர்ண: '' திருவடி நகத்தி 
லிருந்து முழுவதும்‌ ஸுவர்ணமயமானது திருமேனி என்றும்‌ 
ஸ்பஷ்டமாகக்‌ கூறப்படுகிறது. 


'ஸர்வே நிமேஷா: ஜஜ்ஞிரே வித்யுத: புருஷாததி' நிமிஷம்‌ 
முதலான சிறிய (கண்ட) காலங்கள்‌ அனைத்தும்‌, மின்னல்‌ 
போன்ற உருவம்‌ கொண்ட எம்பெருமானிடமிருந்து உண்டா 
தின்றன” என்றும்‌, 

“ஆதித்ய வர்ணம்‌ தமஸ: பரஸ்தாத்‌' ஸூர்யன்‌ போல்‌ விளங்‌ 
கும்‌ திருமேனி கொண்ட எம்பெருமான்‌ ப்ரக்ருதி மண்டலத்திற்கு 
மேலான ஸ்ரீ வைகுண்டத்தில்‌ எழுந்தருளியிருக்கிறான்‌ என்றும்‌ 
இம்மாதிரி பல உபநிஷத்வாக்யங்கள்‌ எம்பெருமானுக்குத்‌ திரு 
மேனி உண்டு என்றும்‌ கூறுகின்றன. மின்னல்‌ போன்ற ரூபம்‌ 
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ஸுர்யன்‌ போன்ற வர்ணம்‌ இவையெல்லாம்‌ திருமேனிக்குத்‌ 
தான்‌ உண்டு. திவ்யாத்மஸ்வரூபத்திற்குக்‌ கிடையாது என்பதால்‌ 
இங்கெல்லாம்‌ திருமேனிதான்‌ குறிக்கப்படுகிறது என்று பூர்வர்‌ 
கள்‌ உரை செய்துள்ளார்கள்‌. 

ஸ்ம்ருதிகளும்‌ இவ்விஷயத்தில்‌ ஸ்பஷ்டப்ரமாணமாக 
உள்ளன. அவை. 

த்யேயஸ்ஸதா ஸவித்ருமண்டலமத்யவர்த்தீ _- 

நாராயணஸ்ஸரஸிஜாஸந ஸந்நிவிஷ்ட: | 

கேயூரவாந்‌ மகரகுண்டலவாந்‌ கிரீடீ 

ஹாரீ ஹிரண்மயவபு: த்ருதறங்கிசக்ர: || 


என்ற ஸ்லோகம்‌ ஸூர்ய மண்டலத்தின்‌ நடுவில்‌ நாராயணன்‌ 
தாமரைப்பூவை ஆஸநமாகக்‌ கொண்டு கேயூரம்‌ (தோள்வளை) 
மகர குண்டலம்‌, கிரீடம்‌, ஹாரம்‌ இவற்றை அணிந்தவனாய்‌ 
ஸ்வர்ணமயமான திருமேனியுடன்‌ மங்க-சக்ரங்களைத்‌ தரித்துக்‌ 
கொண்டு எழுந்தருளியிருக்கிறான்‌. அப்படிப்பட்ட நாராயணன்‌ 
எப்பொழுதும்‌ த்யானிக்கத்தக்கவன்‌ என்று திருமேனி, திவ்யா 
பரணம்‌, திவ்யாயுதங்கள்‌ முதலியன எம்பெருமானுக்கு உண்டு 
என்று ஸ்பஷ்டமாகக்‌ கூறுகின்றன. 


எல்லாவற்றுக்கும்‌ மேலாக நம்‌ ஆழ்வார்களுடைய அநுபவ 
மும்‌, அதன்‌ காரணமாகப்‌ பாசுரங்களுமே இவ்விஷயத்தில்‌ சிறந்த 
ப்ரமாணமாகக்‌ கிடைக்கின்றன. 

திருவாய்மொழி எட்டாவது பத்து-எட்டாவது திருவாய்‌ 
மொழி முதற்பாட்டில்‌ எம்பெருமான்‌ தன்னைத்‌ திருமேனியோடு 
காட்டிக்‌ கொடுத்து ஆழ்வாருடைய ஸ்வரூபத்தையும்‌ காட்டிக்‌ 
கொடுக்கிறார்‌. முதலில்‌, பாசுரத்தையும்‌ பிறகு அர்த்தத்தையும்‌ 
அநுபவிப்போம்‌. 
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கண்கள்‌ சிவந்து பெரியவாய்‌, வாயும்‌ சிவந்து கனிந்து உள்ளே 
வெண்பல்‌ இலகு சுடரிலகு விலகு மகர குண்டலத்தன்‌ 
கொண்டல்‌ வண்ணன்‌ சுடர்‌ முடியன்‌ நான்கு தோளன்‌ குனிசார்ங்கன்‌ 


ஒண்‌ சங்கதைவாள்‌ ஆழியான்‌ ஒருவன்‌ அடியேன்‌ உள்ளானே. (8 1 


ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ எம்பெருமானுடைய திருமேனி அழகி 
லேயே ஈடுபட்டுள்ளார்‌ என்பது இந்தப்‌ பாசுரத்திலே தெளிவு. 


இந்தப்‌ பாசுரத்தின்‌ அவதாரிகையில்‌ (தோற்றுவாயில்‌) 


நம்பிள்ளை நம்‌ ஆழ்வார்களுடைய ஸித்தாந்தத்தை ரத்னச்‌ சுருக்க 


மாய்‌ அருளிச்‌ செய்கிறார்‌. 


நம்‌ ஆழ்வார்கள்‌ வடிவழகுக்கு அவ்வருகு ஸ்வரூப, குணங்‌ 
களில்‌ இழிய மாட்டார்கள்‌”. 

‘திவ்ய விக்ரஹத்தை ॥ாஈபாஸ்ரயமாகப்‌ பற்றினபின்னை 
அவ்வருகு போவான்‌ என்று சாஸ்த்ரங்கள்‌ சொல்லுறைது -இத்தை 
விட்டுப்‌ போகச்‌ சொல்லுகிறதல்ல, ஸ்வரூப குணங்களும்‌ 
உபாஸ்யம்‌ என்கைக்காகச்‌ சொல்லுகிறது. ' 


“அவன்‌ தன்னோடு பிராட்டி. மாரோடு மேஷபூதரோடு வாசி 
யில்லை - எல்லோருக்கும்‌ அபிமதமாயிருக்குமாயிற்றுத்‌ திரு 
மேனி” என்பனவே நம்பிள்ளை அருளிச்‌ செய்த ஸ்ரீ ஸுூக்திகள்‌ 
(வாக்யங்கள்‌). திருமங்கையாழ்வாருடைய ஸித்தாந்தத்தை 
இதற்கு முன்‌ பகுதியிலேயே விவரித்துள்ளோம்‌. 


இதில்‌ ஸ்வாமி நம்மாழ்வாருடைய அநுபவமும்‌ அப்படியே 
தான்‌. திருமேனிதான்‌ பரமபோக்யமானது என்றதே. மற்றைய 
ஆழ்வார்கள்‌ அனைவருடைய ஸித்தாந்தமும்‌ இவ்வாறேதான்‌ 
என்பதைத்தான்‌ நம்பிள்ளை, நம்‌ ஆழ்வார்கள்‌ 'வடிவழகுக்கு 
அவ்வருகு (அப்பால்‌ உள்ள) எம்பெருமானுடைய ஸ்வரூபத்‌ 
திலும்‌, அதில்‌ உள்ள குணங்களிலும்‌ இழிய (இறங்க) 


மாட்டார்கள்‌' என்றார்‌. 


5.2) 


புலன்‌ கொள்‌ வடிவு 


இதற்குமேல்‌ ஒரு கேள்வி பிறக்க அதற்கும்‌ அழகாக 


நம்பிள்ளை பதில்‌ அருளுகிறார்‌. 
கேள்வி: ஸ்ரீ கீதையில்‌ 2-61 வது ஸ்லோகத்தின்படி ஜீவாத்ம 
ஸாக்ஷாத்காரம்‌ பிறப்பதற்கும்‌ அதன்பிறகு பகவத்‌ ப்ராப்தி ஏற்படு 
வதற்கும்‌ பகவானுடைய திருமேனி த்யானம்‌ காரணமாய்‌ 
அமைகிறது. ஆகையால்‌ திருமேனி தீயானம்‌ வேறு பயனுக்குக்‌ 
காரணம்‌ என்பதால்‌, இதுவே புருஷார்த்தம்‌, இதுவே போதும்‌ 
இதற்குமேல்‌ செல்ல வேண்டியது ஒன்றுமில்லை என்று கூறுவது 
எப்படிப்‌ பொருந்தும்‌? காரணமாய்‌ அமைவது பயனாக இருக்க 
முடியாதே; காரணத்தினால்‌ பெறக்கூடியது தானே பயன்‌ - 
புருஷார்த்தம்‌? இதுதான்‌ கேள்வி. 
பதில்‌: ஸ்ரீகதையில்‌ கூறியிருப்பதன்‌ கருத்தை அப்படியே 

கொள்ளக்கூடாது. இவ்ய மங்கள விக்ரஹத்தைப்‌ பற்றித்‌ த்யானம்‌ 
செய்யச்‌ சொல்லியிருப்பது உண்மை தான்‌. ஆனால்‌ இதை விட்டு 
விட்டு பகவத்‌ ஸ்வரூபத்திலோ குணத்திலோ ஈடுபடவேண்டும்‌ 
என்பதற்காக அவ்வாறு சொல்லவில்லை. பின்‌? பகவானுடைய 
ஸ்வரூபமும்‌ குணங்களும்‌ கூட உபாஸிக்கத்‌ தக்கவை. திருமேனி 
மட்டுமே உபாஸிக்கத்‌ தக்கது என்று கொள்ள வேண்டாம்‌. 
மற்றும்‌ சில அதாவது பகவானுடைய ஸ்வரூபமும்‌, குணங்களும்‌ 
கூட உபாஸ்யங்கள்‌ என்பதற்காகவே இவ்வாறு ஸ்ரீ கதையில்‌ 
கூறப்பட்டுள்ளது என்று அறியவேண்டும்‌. ' 


ஆக ஆழ்வார்கள்‌ முதல்‌ நிலையான திருமேனியிலேயே 
ஈடுபட்டு நிற்கிறார்கள்‌. ஆகையால்‌ முரண்பாடு இல்லை என்பது 
பதில்‌. இந்த அர்த்தத்தைத்‌ தான்‌ நம்பிள்ளை அந்த அவதாரிகை 
யில்‌:- ஸ்வரூப குணங்களும்‌ உபாஸ்யம்‌ என்கைக்காகச்‌ சொல்லு 
கிறது ' என்று அருளியுள்ளார்‌. 

எம்பெருமானுடைய இந்தத்‌ திருமேனி எம்பெருமானுக்கு 
ப்ரியமாய்‌ அதாவது அபிமதமாய்‌ இருக்கும்‌. 


28 


எம்பெருமான்‌ திருமேனி - ப்ரமாணங்கள்‌ 


பிராட்டிமாருக்கும்‌ இது (திவ்ய திருமேனி) ப்ரியமா 
யிருக்கும்‌. மேஷ பூதரான (அடியவர்களான) ஜீவர்களுக்கும்‌ 
ப்ரியமாய்‌ - அபிமதமாயிருக்கும்‌. 


இச்சாக்ருஹீத-அபிமத-உருதேஹ: ” என்று எம்பெருமா 
னுடைய திருமேனி அவனுடைய ஸங்கல்பத்தினால்‌ கொள்ளப்‌ 
பட்டது, அவனுக்கு மிகவும்‌ பிடித்தமானது; அவன்‌ திருமேனி 
அவனுக்கும்‌ போக்யமானது என்றெல்லாம்‌ சாஸ்த்ரங்கள்‌ கூறு 
கின்றன. பிராட்டிக்கும்‌ பிடித்தமானது இவனுடைய திருமேனி. 
அதாவது: - 

க்ஷீரஸமுத்ரத்திலிருந்து பிராட்டி- மஹாலக்ஷ்மி - ஆவிர்பவித்‌ 
தாள்‌. உடனே ஸ்நாநம்‌ செய்து ஸர்வாபரணங்களும்‌ பூண்டு 
கையில்‌ ஒரு மாலை கொண்டு அங்கு ஸமுத்ரக்‌ கரையில்‌ 
குழுமியிருந்த ருஷிகள்‌-ஸித்தர்கள்‌- தேவர்கள்‌-தேவதேவனான 
எம்பெருமான்‌ இவர்களுள்‌ தனக்கு ஏற்ற, குற்றம்‌ ஒன்றுமில்லாத 
வரனைத்‌ தானே தேடி நாடிச்‌ செல்கிறாள்‌. ஒருவரையும்‌ அவள்‌ 
விரும்பவில்லை. கடைசியில்‌ எழுந்தருளியிருந்த எம்பெரு 
மானைக்‌ கண்டதும்‌ இவன்‌ தான்‌ தனக்கு ஏற்றவன்‌ என்று அவன்‌ 


கழுத்தில்‌ மாலையிட்டு அவன்‌ திருமார்பில்‌ ஏறி அமர்ந்தாள்‌. 


இவ்விஷயத்தை 

‘qeaat எண்ணார்‌ எள்‌ எள்‌ Bt: | 

(பஸ்யதாம்‌ ஸர்வதேவாநாம்‌ யயெள வக்ஷ: ஸ்தலம்‌ ஹரே:) 

என்ற விஷ்ணு புராண ஸ்லோகம்‌ கூறுகிறது. 

இவ்வாறு மஹாலக்ஷ்மி எம்பெருமானை விரும்பியதற்குக்‌ 
காரணம்‌ அவன்‌ கொண்டுள்ள திருமேனி மிகவும்‌ ப்ரியமாக 
இருந்தமையால்‌ தான்‌. 

இவ்விஷயத்தைத்‌ திருமங்கையாழ்வார்‌ திருவுள்ளூர்‌ 
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புலன்‌ கொள்‌ வடிவு . 


எம்பெருமான்‌ ஸ்ரீ வீரராகவன்‌ விஷயத்தில்‌ அருளிச்‌ செய்த 


திருமொழியில்‌ 


“பந்திருக்கும்‌ மெல்விரலாள்‌ பாவை பனிமலராள்‌ 
வந்திருக்கும்‌ மார்வன்‌ நீலமேனி மணி வண்ணன்‌ 
அந்தரத்தில்‌ வாழும்‌ வானோர்‌ நாயகனாய்‌ அமைந்த 
இந்திரற்கும்‌ தம்‌ பெருமான்‌ எவ்வுள்‌ கிடந்தானே! 

-பெரிய திருமொழி (2-2-9) 


பனிமலராள்‌-பாவை: குளிர்ந்த தாமரைமலர்‌ மேலிருக்கும்‌ 
திருமகள்‌ அதை விட்டு விட்டு தானே வந்து தங்கும்படிக்கு மிக 
அழகியதான திருமார்வை உடையவன்‌ திருஎவ்வுள்‌ கிடந்த 
ஸ்ரீவீரராகவனே ஆவான்‌ என்று திருமங்கையாழ்வார்‌ ஸித்தாந்தம்‌ 
செய்தருளுகிறார்‌. 

'மாலே மணிவண்ணா! என்ற திருப்பாவைப்‌ பாசுரத்தின்‌ திரு 
ஆறாயிரப்படி வ்யாக்யானத்தில்‌, 

'மணிவண்ணா'-பெண்கள்‌ பிச்சுக்கு நிதாநம்‌ இருக்கிறபடி, 
பெண்கள்‌ எம்பெருமானை விரும்புவதற்குக்‌ காரணம்‌ கூறுகி 
றார்கள்‌ மணிவண்ணா என்று. எம்பெருமானுடைய திருமேனி 
அழகு தான்‌ பெண்கள்‌ அவனை விரும்பக்‌ காரணம்‌. என்றபடி. 
இடைப்பெண்கள்‌ எம்பெருமானுடைய திவ்யாத்ம ஸ்வரூபத்‌ 
தையோ அவனுடைய ஆத்ம குணங்களையோ கொண்டு அவ 
னை விரும்பவில்லை. அவனுடைய திருமேனி அழகை மட்டு 
மே கண்டு அவனை விரும்புகிறார்கள்‌. 

இந்த இடைப்பெண்கள்‌ மேலும்‌ கூறுவதாக உரையாசிரியர்‌ 
அருளுகிறார்‌. 'கண்ணா நாங்கள்‌ மட்டும்‌ உன்வடிவழகில்‌ ஈடு 
படவில்லை; எங்களை விடச்‌ சிறந்த எங்கள்‌ இனத்தைச்‌ சேர்ந்த 
மஹாலக்ஷ்மியும்‌ கூட உன்னுடைய வடிவழகைக்‌ கண்டு தான்‌ 
தனக்கு வாஸஸ்தானமான அழகிய குளிர்ந்த தாமரை மலரை 
விட்டு உன்‌ திருமார்பில்‌ வந்து அமர்ந்தாள்‌. 
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எம்பெருமான்‌ திருமேனி - ப்ரமாணங்கள்‌ . 


பனிமலராள்‌ வந்திருக்கும்மார்வன்‌ நீலமேனி மணிவண்‌ 
ணன்‌, என்று, ஆம்‌ இவ்வடிவழகு நம்‌ ஸ்ரீ வீரராகவனுக்கே 
உள்ளது. அன்றுமட்டுமன்று. இன்றும்‌ இந்த உன்னதமான திரு 
மார்பின்‌ நேர்த்தியும்‌ நீலமேனியும்‌, மணிவண்ணமும்‌ ஸ்ரீ வீர 
ராகவன்‌ பக்கலிலே ஸேவிக்கக்‌ கிடைக்கிறது. 


எம்பெருமானிடத்தில்‌ வ்யாமோஹம்‌ (ஈடுபாடு) அன்பு 
கொண்டார்களுக்கு மட்டுந்தான்‌ இந்தத்‌ திருமேனி போக்யமாய்‌ 
இருக்கும்‌ என்பதில்லை. அவனிடத்தில்‌ பகை . கொண்டு 
அவனை அழித்து விட வேண்டும்‌ என்றிருப்பவர்களுக்கும்‌ 
அவன்‌ வடிவழகு பரமபோக்யமாய்‌, அழகியதாய்‌ இருக்கும்‌. 


“வ்யாமோஹம்‌ இன்றிக்கே” காதுகன்‌ (எக ன்‌) ஆனாலும்‌ 
விடவொண்ணாத வடிவழகு என்று திருப்பாவை ஆறாயிரப்படி 
கூறுகிறது. | 

துர்யோதனனுடைய ஸபைக்குக்‌ கண்ணன்‌ எழுந்தருளு 
கிறான்‌. அந்த ஸபையில்‌ ஸ்ரீ பீஷ்மர்‌, துரோணர்‌, கிருபர்‌ முதலாகச்‌ 
சிலரைத்‌ தவிர அனைவரும்‌ கா (ஏ)துகர்கள்‌ தான்‌. அதாவது 
கண்ணனை எப்படியாவது வதம்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்று 
எண்ணம்‌ உடையவர்களேயாவார்‌. அதனால்‌ தானே ஸபையில்‌ 
பெரும்‌ பள்ளம்‌ ஒன்றை வெட்டி வைத்து அதைமூடி அதன்‌ மீது 
கண்ணன்‌ எழுந்தருளியிருக்க ஆஸநம்‌ ஒன்றையும்‌ இட்டு 
வைத்தார்கள்‌. அப்படிப்பட்டவர்களுடைய ஸபைக்குக்‌ 
கண்ணன்‌ ஒரு திருக்கையால்‌ ஸ்ரீவிதுரரையும்‌ மற்றொரு திருக்கை 
யினால்‌ ஸாத்யகியையும்‌ பற்றிக்‌ கொண்டு எழுந்தருளினான்‌. 
அவன்‌ வந்தால்‌ எழுந்திருக்கவும்‌ கூடாது என்று கட்டுப்பாடு 
(ஸங்கேதம்‌) கொண்டிருந்தவர்கள்‌ அனைவரும்‌ தன்வயமிழந்து 
எழுந்து நின்று தம்‌ தமக்கு ஏற்ப அவனை உபசரித்தார்கள்‌ என்கி 
றது மஹாபாரதம்‌. ஏன்‌? கண்ணனுடைய வடிவழகு படுத்தின 
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பாடு இது. கண்ணன்‌ எழுந்தருளும்போது அவனுடைய அஸாதா 
ரணமான - அவனுக்கே உரிய-திருமேனி அழகைக்‌ கண்டதுமே 
தன்‌ வயமிழந்தார்கள்‌. 

இத்தனைக்கும்‌ அவர்கள்‌ கண்ணனுடைய திருமேனியின்‌ 
முழு அழகையும்‌ காணவில்லை. திருமுடி அழகைமட்டும்‌ தான்‌ 
ஸேவித்தார்கள்‌. அதுவே அவர்களை அவ்வளவு பாடுபடுத்தி 
விட்டது. இதை que ணர்‌ ஏஏ எண: பபப (யதார்ஹம்‌ 
கேசவே வ்ருத்திம்‌ அவமரா: ப்ரதிபேதிரே ) இந்த ஸ்லோகத்தில்‌ 
உள்ள 'கேறவே”. என்ற பதத்தினால்‌ அறியலாம்‌ என்பர்‌ 


பெரியோர்‌. 


ஸ்ரீராமனுடைய வடிவழகும்‌ இவ்வாறே ப்ரஸித்தமானது. 
நாட்டைத்‌ துறந்த ஸ்ரீராமன்‌ குஹனுடைய ராஜ்யமான ச்ருங்கி 
பேரபுரத்தில்‌ ஒரு புங்க மரத்தின்‌ 8ழ்‌ இரவு தங்குகின்றான்‌. ஸ்ரீ 
- குஹன்‌ தன்‌ கையினாலே படுக்கை ஏற்படுத்தினான்‌; அதில்‌ ஸ்ரீ 
ராமனும்‌ ஸ்ரீ ஸீதையும்‌ கண்துயில்கிறார்கள்‌. இளைய பெருமாள்‌ 
காட்டு ம்ருகங்களினால்‌ ஸ்ரீராமன்‌ ஸீதை இவர்களுக்குத்‌ தீங்கு 
ஏதும்‌ நேராவண்ணம்‌ பாணங்கள்‌ நிறைந்த அம்பறாத்தூணிகள்‌ 
இரண்டை முதுகிலே இட்டுக்‌ கொண்டு பெரிய வில்லொன்றைக்‌ 
கையில்‌ ஏந்தி இரவு முழுவதும்‌ ஸ்ரீராமன்‌ ஸீதை இருவரையும்‌ 
காத்து வருகிறான்‌. 


குஹனுக்கு இளைய பெருமாள்‌ மீது ஸந்தேஹம்‌. அதாவது 
இவனும்‌ ஒரு தம்பி தானே. பரதன்‌ ராஜ்யத்தைப்‌ பறித்துக்‌ 
கொண்டது போல்‌ இவனும்‌ ஏதாவது ஸ்ரீராமனுக்குத்‌ தீங்கு செய்‌ 
வானோ? என்று. ஆகவே தீங்கு செய்ய முனைந்தால்‌ லக்ஷ்மண 
னை உடனேமுடித்துவிடவேண்டும்‌  -என்று உத்தமமான 
வில்லைக்‌ கையிலேந்தி லகஷ்மணனையே லக்ஷ்யமாகக்‌ கொண்டு 
அவனையே சுற்றி வந்தான்‌. இவன்‌ பேரிலும்‌ இளைய பெருமாள்‌ 
பேரிலும்‌ ஸந்தேஹம்‌ கொண்டார்கள்‌ குஹனுடைய வேலைக்‌ 
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காரர்கள்‌. நம்‌ தலைவன்‌ (குஹன்‌) காதுகன்‌ கன்‌, ம்ருகங்‌ 
களைத்‌ துடிக்கக்‌ துடிக்கக்‌ கொன்று வேட்டையாடுபவன்‌. மற்‌ 
றொருவனோ தம்பி. இந்த முறையில்‌ ஸ்ரீராமன்‌ விஷயத்தில்‌ 
இவர்கள்‌ இருவரும்‌ தீங்கு செய்ய முனைந்தால்‌ தம்‌ தலைவன்‌ 
என்றும்‌ தம்பி என்றும்‌ பாராமல்‌ இருவரையும்‌ ஒழித்து விட 
வேண்டும்‌ என்று வில்லில்‌ அம்பைத்‌ தொடுத்தபடியே வைத்துக்‌ 
கொண்டு இளையபெருமாள்‌, ஸ்ரீகுஹன்‌ இருவரையுமே சுற்றி 
வந்தார்கள்‌ குஹனுடைய வேலைக்காரர்கள்‌. 

இவ்விஷயத்தை ஸ்ரீவசன பூஷணத்தில்‌ பிள்ளைலோகா 
சார்யர்‌ அழகாக அருளுகிறார்‌. 


“இளையபெருமாளை ஸ்ரீ குஹப்பெருமாள்‌ அதிசங்கை 
பண்ண , இருவரையும்‌ அதிசங்கை பண்ணி ஸ்ரீ குஹப்பெருமாள்‌ 
பரிகரம்‌ பெருமாளை நோக்கிற்றிறே.” (247) 

அதிமாங்கை-ஸந்தேஹம்‌, பரிகரம்‌-பரிஜனம்‌ (வேலைக்‌ 
காரர்கள்‌). இவ்வாறு இவர்களுக்கு ஒருவர்‌ மீது அதிசங்கை 
(ஸந்தேஹம்‌) வருவதற்குரிய காரணத்தையும்‌ அவரே அடுத்த 
ஸுத்ரத்தில்‌ காட்டுகிறார்‌. 

“ஒரு நாள்‌ முகத்திலே விழித்தவர்களை வடிவழகுபடுத்தும்‌ 
பாடாயிற்று இது” (248) 

இவ்விடத்தில்‌ ஸ்ரீமணவாளமாமுனிகள்‌ அருளியுள்ள வ்யாக்‌ 
யாந ஸ்ரீ ஸுக்திகளையும்‌ அவஸ்யம்‌ தெரிந்து கொள்ள 
வேண்டும்‌. அதாவது, ‘நெடுநாள்‌ வாஸனை பண்ணுகை 
யன்றிக்கே ஒருநாள்‌ முகதர்மமநம்‌ பண்ணினவர்களையும்‌ அவன்‌ 
விக்ரஹவைலக்ஷண்யம்‌ படுத்தும்படியாய்த்திது என்கை. * 


“ஸதா பய்யந்தி பண்ணினாரோபாதி ஸக்ருத்‌ தர்மனம்‌ 
பண்ணினாரையும்‌ ப்ரேமாந்தராய்‌ அஸ்த்தாநே பய மங்கை 
யாலே அநுகூலரையும்‌ 'அதிமங்கை பண்ணிப்‌ பரிந்து நோக்கும்‌ 
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படிப்‌ பண்ணவற்றாயிறே பகவத்‌ விக்ரஹ ஸெளந்தர்யம்‌ 
இருப்பது''. என்பனவே அந்த வ்யாக்யான ஸ்ரீ ஸுக்திகள்‌. 

பெருமாள்‌ மீது பரிவு கொள்வதற்கு நெடுநாள்‌ பழக வேண்‌ 
டாம்‌ ஒருநாள்‌ அவனுடைய திருமுகத்தை தர்மனம்‌ செய்து 
விட்டால்‌ போதும்‌. அவர்களுக்கும்‌ எம்பெருமான்‌ மீது அள 
வில்லாத பரிவு (அன்பு) உண்டாகிவிடும்‌. 


ஸதாபங்யந்தி பண்ணுகிறவர்கள்‌ நித்பஸூரிகள்‌. இவர்கள்‌ 
ஸ்ரீ வைகுண்டத்தில்‌ ஆதிசேஷ சயனத்தில்‌ எம்பெருமானை 
எப்பொழுதும்‌ தர்னனம்‌ செய்து வருகிறார்கள்‌. 'ஸதாபலஸ்யந்தி 
ஸுிரய: ' என்கிறது வேத வாக்யம்‌. அவர்கள்‌ எப்பொழுதும்‌ 
எம்பெருமானுடைய திவ்ய திருமேனியை தர்றனம்‌ செய்து 
கொண்டு அளவிலா அன்பு பூண்டு அதனால்‌ ஒருவரை ஒருவர்‌ 
ஸந்தேஹிப்பர்‌. அவர்களால்‌ என்ன தீங்கு நேருமோ என்று. 

இது ஸ்ரீ வைகுண்டத்தில்‌ எப்பொழுதும்‌ எம்பெருமா 
னுடைய திருமேனி அழகை ஸேவித்துக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ 
நித்பஸரிகளிடத்திலும்‌ நிகழும்‌ நிகழ்ச்சி. ' 


அதாவது தீரிவிக்ரமாவதாரம்‌ செய்த போது பக்தர்கள்‌ அனை , 


வரும்‌ திசைகள்‌ அளவும்‌ சென்று ஒலிக்கும்படி பல்லாண்டு 
பாடினார்கள்‌. மங்களாமமாஸநம்‌ செய்தார்கள்‌. இந்த ஓசையைக்‌ 
கேட்டதும்‌ ஆதிசேஷன்‌ மங்களாமமாஸனம்‌ பண்ணுகிறவர்கள்‌ 
இவர்கள்‌ என்பதையும்‌ பாராமல்‌ தன்‌ முகங்களால்‌ கோபம்‌ 
கொண்டு நெருப்பைக்‌ கக்கினான்‌ என்கிறார்‌ திருமழிசைப்பிரான்‌ 
தாம்‌ அருளிய நான்முகன்‌ திருவந்தாதியில்‌. 

ஆங்கு ஆரவாரம்‌ கேட்டு அனலுமிழும்‌ பூங்கார்‌ அரவு...” 
என்று. (நான்முகன்‌-10) 

அந்த நிலை ஒரு நாள்‌ எம்பெருமானை-அவனுடைய 
வடிவழகைக்‌ கண்டவர்களுக்கும்‌ உண்டாகிறது. 
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இந்த ஸந்தேஹம்‌ எம்பெருமான்‌ மீது கொண்ட பரிவினாலே 
உண்டாவதால்‌ அழகியதாகவே இருக்கும்‌. 


மோேஷபூதர்களான நமக்கும்‌ அவன்‌ திருமேனியே பரம 
போக்யமாய்‌ இருக்கிறது. இதை விவரிக்க வேண்டாம்‌. சரீரம்‌ 
இல்லை என்றும்‌ சொல்லும்‌ ப்ரமாணங்கள்‌ கர்மாதனமான 
ப்ராக்ருதமான சரீரம்‌ இல்லை என்று கூறுகின்றன. 

குணம்‌ உண்டு, குணம்‌ இல்லை என்பதற்கு என்ன அர்த்தம்‌? 
குணம்‌ உண்டு என்றால்‌ கல்யாண குணங்கள்‌ உண்டு என்று 
பொருள்‌; குணம்‌ இல்லை என்றால்‌ கெட்ட குணங்கள்‌ இல்லை 
என்று அர்த்தம்‌. அவ்வாறே சரீரம்‌ உண்டு என்றால்‌ அப்ராக்‌ 
ருதமான சரீரம்‌ உண்டு என்று அர்த்தம்‌; சரீரம்‌ இல்லை என்றால்‌ 
ப்ராக்ருத சரீரம்‌ இல்லை என்று அர்த்தம்‌. ஆக விரோத மில்லை. 

ஆக இவ்வளவால்‌ 'கண்கள்‌ சிவந்து என்ற திருவாய்மொழி 
(8-8-1வது) பாசுரத்தின்‌ வ்யாக்யான அவதாரிகையில்‌ ஸ்வாமி 
நம்பிள்ளை 'அவன்‌ தன்னோடு பிராட்டி மாரோடு; மேஷ பூத 
ரோடு வாசியில்லை.வ்யத்யாஸம்‌, (பேதம்‌) இல்லை எல்லார்க்‌ 
கும்‌ அபிமதமாய்‌ (ப்ரியமாய்‌) இருக்குமாயிற்றுத்‌ திருமேனி” 
என்று அருளிச்‌ செய்துள்ள வாக்யங்கள்‌ விளக்கப்பட்டன. 

இனிப்‌ பாசுரத்தின்‌ சுருங்கிய பொருள்‌: - 


எம்பெருமானுடைய கண்கள்‌ ஆழ்வாராகிற சிறந்த பக்தர்‌ 
கிடைத்த ஸந்தோஷத்தினால்‌ சிவந்து பெரியனவாய்த்‌ திகழ்‌ 
கின்றன. இவ்வாறே வாயும்‌ திரு அதரமும்‌ (உதடுகளும்‌) 
கோவைப்‌ பழம்‌ போல்‌ சிவந்து விளங்குதின்றன. இதை விட்டு 
உள்ளே புகுந்தால்‌ தேஜஸ்‌ சுழியிட்டுத்‌ தேங்கி. நிற்பது போல்‌ 
பற்கள்‌ வெண்மை நிறம்‌ உடையனவாய்‌ சிவப்பு நிறம்‌ மிகத்‌ 
தோன்றும்‌ படி இருக்கின்றன. கருத்துச்‌ சுருண்ட திருமுடியின்‌ 
அழகு மிகைத்து (அதிகரித்து)த்‌ தோன்றும்படி அசைந்தாடுறெ 
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மகர குண்டலங்கள்‌ விளங்குகின்றன. வர்ஷுகவலாஹகம்‌ 
(மழை பொழியும்‌ நிலையில்‌ உள்ள மேகம்‌) போல்‌ கருத்த 
இருமேனி. எல்லா அழகுகளையும்‌ விஞ்சி நிற்கும்‌ அழகுடைய 
தாய்‌ விளங்கும்‌ கிரீடம்‌. ஆழ்வார்‌ அணைந்த பிறகு பணைத்த- 
பருத்து தோன்றிய தோள்கள்‌. நன்கு வளைந்த சார்ங்கம்‌ என்ற 
வில்லும்‌ உண்டு அவன்‌ திருமேனியில்‌. 


மற்றொருவர்க்கும்‌ கிடையாத பெருமை பெற்று விளங்கும்‌ 
சங்கமும்‌ அவன்‌ திருக்கையில்‌. இவ்வாறே கதை, வாள்‌, திருச்‌ 
சக்ரமும்‌ உண்டு. இவ்வளவையும்‌ கொண்ட ஒருவன்‌ அதாவது 
புண்டரீகாக்ஷனாய்‌, காளமேக நிபங்யாமளனாய்‌, சதுர்புஜனாய்‌, 
சங்கசக்ராதி தவ்யாயுதோபேதனாகையாலே அத்விதீயன்‌ அடியே 
னுடைய உள்ளத்தில்‌ உள்ளானே. (காளமேக நிபங்யாமன்‌: 
காளமேகத்துக்‌ கொப்பான கருமை நிறம்‌ கொண்டவன்‌: திவ்யா 
யுதோபேதன்‌: திவ்யாயுதங்களோடு கூடியவன்‌.) 


சிறந்த வைரம்‌ வைத்திருக்கும்‌ பெட்டியைத்‌ திறந்து 
காட்டினால்‌ வைரங்களே தானே காணக்‌ கிடைக்கும்‌. அவ்வாறே 
ஆழ்வாருடைய மனம்‌ என்கிற பெட்டியைத்‌ திறந்து பார்த்தால்‌ 
எம்பெருமானின்‌ அவயவஸோபையும்‌ ஆயுதஸோபையும்‌ 
ஆபரணஸோபையும்‌ மிளிரா நிற்கும்‌ என்றபடி. 


இப்படிப்பட்ட திருமேனி அழகையே அனுபவிப்பதை 
விட்டு அவனுடைய ஆத்ம ஸ்வரூபம்‌ குணங்கள்‌ இவற்றை 
அநுபவிக்கப்‌ போக வேண்டுமோ? அவற்றில்‌ இவ்வளவு 
அழகுகள்‌ உண்டா? ஆகவே ஆழ்வார்கள்‌ அனைவரும்‌ திருமேனி 
அழகிலேயே நின்று விடுகிறார்கள்‌. 
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ஊண்‌ TARY ணி ணர்‌ | 
srafai எண்டே என்னக்‌ ணர்‌ | 


னன்‌; ராணர art: கோளை | 
னார்‌ ஏன: ATTA ATA: ப 


- . பஞ்சஸ்வபி ப்ரகாரேஷு விஷ்ணோர்‌ தேஹோ5நுவர்த்ததே | 
அர்ச்சாயாம்‌ விபவே சைவ.மோதே£5ஸ்மாகம்‌ விஸிஷ்யதே ॥॥ 
அதஸ்தயோ: ப்ரபஞ்சஸ்து ப்ரமாணை: க்ரியதே5துநா | 
படித்ரூணாம்‌ மந: ப்ரீத்யை நாராயண யதீஸ்வரை: || | 


பரம்‌, வ்யூஹம்‌, விபவம்‌, அந்தர்யாமி, அர்ச்சை என்ற ஐவகை 
நிலைகளிலும்‌ எம்பெருமானுக்குத்‌ திருமேனி தொடர்ந்து வருவ 
தாகும்‌. இவற்றில்‌ அர்ச்சாவதாரம்‌, விபவாவதாரம்‌ என்ற இரண்டு 
நிலைகளும்‌ நமக்கு ஆனந்தம்‌ அதிகம்‌ தருவதால்‌ அவை 
யிரண்டும்‌ இங்கு ப்ரமாணங்களுடன்‌ விவரிக்கப்படுகின்றன. 

கழே கூறியபடி பெருமை வாய்ந்த திருமேனி பரம்‌, வ்யூஹம்‌, 
விபவம்‌, அர்ச்சை, ஹார்தம்‌ என்ற எம்பெருமானுடைய ஐந்து 
நிலைகளிலும்‌ உள்ளதாகும்‌. 


ஸ்ரீ வைகுண்டத்தில்‌ திருமாமணி மண்டபத்தில்‌ ஆதிசேஷ 
னாகிற மாயனத்தில்‌ எழுந்தருளியிருக்கும்‌ பரன்‌ எனப்படும்‌ 
எம்பெருமானுக்கும்‌ இம்மாதிரி அழகு வாய்ந்த திருமேனி 
உண்டு. ஆனால்‌ அது அங்குள்ள நித்யஸூரிகள்‌, முக்தர்கள்‌ 
இவர்களால்‌ மட்டுமே அனுபவிக்கப்படும்‌. நம்‌ போன்ற 
ஸம்ஸாரிகளுக்கு அந்தத்‌ திருமேனி அனுபவிக்க இயலாது, 
ஸம்ஸாரி சென்று காண ஒண்ணாத பரமபதத்திலிருப்பதால்‌. 
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இந்தப்‌ பரரூபத்தைப்‌ பற்றி ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌- தத்த்வ 


மாத்ருகை என்ற ரஹஸ்யக்ரந்தத்தில்‌- 

“பரரூபமாவது-நித்யமாய்‌, ஏகரூபமாய்‌, நித்யருக்கும்‌ முக்த 
ருக்கும்‌ போக்யமாய்‌, 'குழுமித்‌ தேவர்‌ குழாங்கள்‌ கை தொழச்‌ 
சோதி வெள்ளத்தினுள்ளே எழுவதோர்‌ உரு' என்றும்‌ 'ஆதியம்‌ 
சோதி உரு' என்றும்‌ சொல்லுகிறபடியே ''வானுயர்‌ இன்பம்‌ 
மன்னி வீற்றிருந்த ரூபம்‌'' என்று ரத்னச்‌ சுருக்கமாய்‌ அருளி 
யுள்ளார்‌. 

பரம்‌ என்ற நிலையில்‌ உள்ள எம்பெருமான்‌ திருமேனி, 
நித்யம்‌ - எப்பொழுதும்‌ ஒரே மாதிரியாய்‌ மாறுபடாததாய்‌ நித்ய 
முக்தர்களால்‌ மட்டும்‌ அநுபவிக்கக்கூடியதாய்‌ இருக்கும்‌. 

ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ ஐந்தாம்‌ பத்து, ஐந்தாம்‌ திருவாய்மொழி 
பத்தாம்‌ பாட்டில்‌ 'குழுமித்‌ தேவர்‌ குழாங்கள்‌ கை தொழச்‌ சோதி 
வெள்ளத்தினுள்ளே எழுவதோர்‌ உரு'- அயர்வறும்‌ அமரர்க 
ளுடைய (நித்யஸரிகளுடைய) ஸமூஹங்கள்‌ திரண்டு அநுப 
விக்க, அழகு வெள்ளத்தின்‌ நடுவே உஜ்ஜ்வலமாய்‌ (மிக்க 
ப்ரகாசத்துடன்‌ கூடியதாய்‌) தோற்றுகிற விலக்ஷ்ணமான திரு 
வடிவு என்று இந்தப்‌ பரரூபத்தைக்‌ குறிப்பிட்டருளுகிறார்‌. 

அம்மாதிரியே திருவாய்மொழி 3-5-5 வது பாசுரத்தில்‌ 'ஆதி 
அம்‌ சோதி உரு, ' என்று நித்யமாய்‌, அப்ராக்ருத தேஜோமயமான 
இந்தப்‌ பரரூபத்தைக்‌ குறிப்பிட்டருளியுள்ளார்‌. பரரூபம்‌ என்ற 
இந்தத்‌ திருமேனியின்‌ அழகு நமக்குப்‌ பயன்படாது. 

இந்தப்‌ பரரூபம்‌ நம்‌ போல்வார்‌ கண்டு களிக்க முடியாத 
தொன்று என்பதை ஸ்ரீ வசனபூஷணம்‌ 'ஆவரண ஜலம்‌ போலே 
பரத்வம்‌” என்று தக்க உதாஹரணம்‌ காட்டி விளக்குகின்றது. _- 

தண்ணீர்‌ தாஹம்‌ கொண்டவனுக்கு விரஜா நதியைப்பற்றி 
விவரித்து அந்த நதியில்‌ சென்று தண்ணீர்‌ பருகி தாஹத்தைத்‌ 
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தீர்த்துக்‌ கொள்‌ என்றால்‌ அதன்படி இவனால்‌ அங்குச்‌ சென்று 
தண்ணீர்‌ பருக முடியுமா? அவ்வாறு தான்‌ திருமேனி அழகைக்‌ 
கண்டு ஸேவிக்க விரும்புபவர்க்கு எளிதில்‌ கிடைக்காததா 
யிருக்கும்‌ இந்தப்‌ பரரூபம்‌. 

வ்யூஹரூபமானது ஸ்ரீவைகுண்டம்‌ சென்று காணவேண்டாத 
படி இந்தப்‌ பூலோகத்திலேயே திருப்பாற்கடலிலே எழுந்தருளி 
யிருக்கும்‌ எம்பெருமான்‌, மற்றும்‌ ஸங்கர்ஷணாதிகளும்‌ கேசவாதி 
களுமான எம்பெருமான்கள்‌ இவர்களுடைய திருமேனி. இது 
அங்குள்ள ங்வேதத்வீபவாஸிகள்‌; ஸநகாதிகள்‌ முதலான மஹா 
யோகிகளால்‌ மட்டும்‌ அநுபவிக்கத்தக்கதாய்‌/ நம்‌ போல்வர்க்குக்‌ 
கட்டிச்‌ சென்று ஸேவிக்க முடியாததாய்‌ இருக்கும்‌. ஆக 
நம்முடைய ஆசையைத்‌ தீர்த்து வைக்காது வ்யூஹரூபம்‌. தாஹம்‌ 
கொண்டவனுக்கு இந்த ப்ரக்ருதி மண்டலத்திலேயே உள்ள 
திருப்பாற்கடலைச்‌ சொல்லி அங்குச்‌ சென்று பாலைப்‌ பருகி 
தாஹத்தைத்‌ தீர்த்துக்‌ கொள்ளுமாறு சொன்னால்‌ அவனுக்கு அது 
கிட்ட ஒண்ணாதபடி அன்றோ உள்ளது. அது போல்‌ தான்‌ வ்யூஹ 
ரூபம்‌ என்பதை ஸ்ரீவசனபூஷணம்‌ “பாற்கடல்‌ போலே வ்யூஹம்‌' 
என்று எடுத்துக்‌ காட்டுகிறது. ராக எ அத்‌ 


மற்றும்‌ அந்தர்யாமி ரூபம்‌ ஒன்று உண்டு. இது பற்றி ஸ்வாமி 
ஸ்ரீ தேசிகன்‌ 'கண்கள்‌ சிவந்து” இத்யாதிகளிற்படியே உள்ளே 
யோகிகளுக்குக்‌ காணலாவதொரு ஸுக்ஷ்ம ரூப விசேஷம்‌ என்று 
அருளியுள்ளார்‌. இந்த ரூபம்‌ மிக அழகியதாய்‌ நம்‌ ஹ்ருதயத்துக்கு 
உள்ளே இருக்கச்‌ செய்தேயும்‌ நம்மால்‌ கண்டு அனுபவிக்க 
முடியாதபடி இருக்கும்‌. அஷ்டாங்க யோகம்‌ செய்பவர்களுக்கே 
அனுபவிக்கக்‌ தக்கதாயிருக்குமிது. இதையும்‌ ஸ்ரீ வசனபூஷணம்‌ 


பூகத ஜலம்‌ போலே அந்தர்யாமித்வம்‌ என்று விளக்குகிறது. 


பூகதஜலம்‌ - பூமிக்கு அடியில்‌ உள்ள ஜலம்‌. 
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இங்கு மாமுனிகள்‌ வ்யாக்யானம்‌. த்ருஷ்ணார்த்தனுக்கு 
தேசாந்தரத்திற்குப்‌ போக வேண்டாதபடி நிற்கிற இடந்தன்னிலே 
உண்டாயிருக்கச்‌ செய்தேயும்‌ 'கட்கில்‌' என்கிறபடியே கண்ணுக்கு 
விஷயம்‌ அன்றிக்கே அஷ்டாங்க யோகரூப ஸ்வயத்நத்தாலே 
காணவேண்டும்படியான அந்தர்யாமித்வம்‌' என்று. தாஹம்‌ 
கொண்டவனுக்கு 'பூமியின்‌ அடியில்‌ உள்ள தீர்த்தத்தைச்‌ 
கொண்டு தாஹத்தைத்‌ தணித்துக்‌ கொள்ள முடியுமா! இவன்‌ 
வேறோர்‌ இடம்‌ தேடி நாடிச்‌ செல்ல வேண்டாம்‌. இவன்‌ 
இருக்குமிடத்திலேயே .பூமிக்கு அடியில்‌ உள்ளது ஜலம்‌. அந்த 
ஜலம்‌ எளிதில்‌ கிடைக்குமா' கடப்பாறை முதலானவை கொண்டு 
தோண்டினால்‌ தான்‌ இந்த ஜலம்‌ கிடைக்கும்‌. இப்படிச்‌ செய்ய 
முடியாதவனுக்கு தாஹம்‌ போக்கிக்‌ கொள்ள இந்த ஜலம்‌ 
பயன்படாது. அவ்வாறு தான்‌ இவன்‌ ஹ்ருதயத்துக்கு உள்ளே 
இருக்கும்‌ அந்தர்யாமி ரூபம்‌. 

எம்பெருமானுடைய ஐந்து நிலைகளில்‌ &ழ்க்‌ கூறியபடி 
பரரூபமும்‌, வ்யூஹரூபமும்‌, அந்தர்யாமி ரூபமும்‌ ஆகிய மூன்று 
ரூபங்களும்‌ நமக்குப்‌ பயன்படா. மற்றும்‌ உள்ள விபவரூபமும்‌, 
அர்ச்சாரூபமும்‌ ஆகிய இரண்டு ரூபங்கள்‌ (திருமேனிகள்‌) தான்‌ 
நமக்கு அநுபவிக்கத்‌ தக்கவாய்‌ உள்ளன. இவ்விரண்டினுள்‌ 
விபவரூபத்தைப்‌ பற்றி, “விபவங்களாவனஃ மீனாய்‌, ஆமையு 
மாய்‌, நரசிங்கமுமாய்க்‌, குறளாய்‌ கானார்‌ ஏனமுமாய்க்‌ கற்கியாம்‌ 
இன்னம்கார்‌ வண்ணனே!” இத்யாதிகளிற்படியே விபூதிகளோடு 
ஸஜாதீயங்களாய்த்‌ தோன்றும்‌ ரூபங்கள்‌ என்று ஸ்வாமி ஸ்ரீ 
தேசிகன்‌ தத்த்வமாத்ருகையில்‌ அருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌. அதாவது 

ஸர்வ விலக்ஷணனான எம்பெருமான்‌ தன்‌ ஆட்சிக்கு உட்‌ 
பட்ட லோகத்தில்‌ உள்ள மீன்‌, ஆமை, வராஹம்‌ போன்ற இனங்‌ 
களுக்கு ஸஜாதீயமான-ஒத்ததான, திருமேனி கொண்டு செய்யும்‌ 
அவதாரங்கள்‌ விபவாவதாரங்கள்‌ எனப்படுகின்றன. இந்த 
அவதாரங்களில்‌ கொண்டுள்ள திருமேனி தான்‌ விபவரூபம்‌ 
என்னப்படுகிறது. 
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இந்த ரூபங்கள்‌ பேரழகு கொண்டவை. இவற்றில்‌ ஈடுபட்ட 
மஹர்ஷிகள்‌ இவற்றின்‌ பெருமைகளை இதிஹாஸ்புராணங்‌ 
களில்‌ வர்ணித்துள்ளார்கள்‌. 

இந்த ரூபங்கள்‌ பரரூபத்தைப்‌ போல்‌ ஸ்ரீவைகுண்டம்‌ சென்று 
தான்‌ அனுபவிக்க வேண்டும்‌ என்பதில்லை. திருப்பாற்கடல்‌ 
போல்‌ இங்கேயே வெகுதூரம்‌ சென்று தான்‌ இவற்றை 
அனுபவிக்க வேண்டும்‌ என்பதுமில்லை. பூமிக்கு அடியில்‌ கடப்‌ 
பாறை முதலியன கொண்டு வெட்டி எடுத்துப்‌ பருகவேண்டிய 
ஜலத்தைப்‌ போல்‌ அஷ்டாங்க யோகம்‌ செய்துதான்‌ அனுபவிக்க 
வேண்டிய அந்தர்யாமிரூபம்‌ போல்‌ ங்ரமப்பட்டுத்‌ தான்‌ 
அனுபவிக்க வேண்டும்‌ என்பதுமில்லை. 


நாம்‌ இருக்கும்‌ இடத்திற்கே வந்து அத்யத்புதமான அழ 
கோடே பண்டிதர்கள்‌ பாமரர்கள்‌ என்ற பாகுபாடில்லாமல்‌ 
யாவரும்‌ கட்டித்‌ தழுவி அனுபவிக்கலாம்படி இருக்கும்‌ இந்த 
விபவரூபங்கள்‌ (திருமேனிகள்‌). 

இப்பொழுது பூர்வர்கள்‌ தரும்‌ விளக்கங்களைக்‌ கொண்டு 
நாம்‌ மகிழ்வதும்‌, பிறரை மகிழச்‌ செய்வதும்‌ இந்த ராம 
க்ருஷ்ணாதிகளான விபவாவதாரங்களின்‌ திருமேனியின்‌ 
பெருமைகளை எடுத்துக்‌ கூறியே செய்து வருகிறோம்‌. 


ஆனாலும்‌ இதிலும்‌ ஒரு அருமைப்பாடு உண்டு. அதாவது 
இந்த ராமக்ருஷ்ணாதிகளுடைய திருமேனியின்‌ அனுபவம்‌ அந்தக்‌ 
காலத்தில்‌ அந்த தேசத்தில்‌ இருப்பவர்களுக்கு மட்டுமே 
கிடைக்கக்‌ கூடியதாகும்‌. 

ராமக்ருஷ்ணாத்யவதாரங்கள்‌ நாம்‌ வஸிக்கும்‌ பூலோகத்தி 
லேயே நிகழ்ந்தவையாயினும்‌ அந்த ஸமயத்தில்‌ அந்த இடத்தில்‌ 
இருந்தவர்களுக்குத்‌ தான்‌ அந்தத்‌ திருமேனிகளின்‌ அனுபவம்‌ 
கிடைத்தது. வேறுஸமயத்தில்‌ வேறு இடத்தில்‌ பிறந்தவர்களுக்கு 
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அந்த அனுபவம்‌ கிடைக்கவில்லை. ஸ்ரீக்ருஷ்ணாவதாரம்‌ முடிந்த 
பிறகு ஏழு நாட்கள்‌ கழித்து அவதரித்த ஸ்வாமி நம்மாழ்வாருக்கு 
ஸ்ரீ கருஷ்ணாவதாரஸேவை கிடைக்கவில்லை. அந்தக்‌ காலத்தி 
லேயே வேறு நாட்டில்‌ பிறந்தவர்களுக்கும்‌ அந்த பாக்யம்‌ 
கிடைக்கவில்லை. 


அக்காலத்தில்‌ அத்தேசத்தில்‌ இருப்பவர்களுக்கே பயன்படக்‌ 
கூடியவை விபவாவதாரங்கள்‌ என்பதை 'பெருக்காறு போலே 
விபவங்கள்‌' என்று தக்கதொரு உதாஹரணம்‌ கொண்டு விளக்கு 
கிறது ஸ்ரீ வசநபூஷணம்‌. 

இங்கு ''ப்ரத்யாஸந்நமாயும்‌, தாத்காலிகர்க்கு உப ஜீவ்யமாய்‌, 
பாஸ்சாத்யனானவனுக்கு துர்லபமான பெருக்காறு போலே 
யாய்த்து”' என்ற ஸ்ரீ வசநபூஷண வாக்யமும்‌, ''மண்மீதுழல்வாய்‌”” 
என்கிறபடியே பூமியிலே அவதரித்து ஸஞ்சரித்ததும்‌ தத்கால 
வர்த்திகளுக்கு ஆம்ரயணீயமாய்‌ பிற்காலத்தில்‌ உளனான இவ 
னுக்குக்‌ கிட்டாதபடியான விபவம்‌'' என்ற மாமுனிகளின்‌ ஸ்ரீ 
ஸுத்தியையும்‌ அநுபவிக்க வேண்டும்‌ 

இந்த வாக்யங்களின்‌ அர்த்தம்‌ பின்வருமாறு. 

மத்ஸ்ய-கூர்மாதிகளாயும்‌ ராமக்ருஷ்ணாதிகளாயுமான விப 
வாவதாரகாலத்தில்‌ எம்பெருமான்‌ கொண்டுள்ள திருமேனி 
யாருக்குப்‌ பயன்படும்‌? அதை யார்‌ அஸ்மி அனுபவிப்பார்கள்‌? 
என்பதை அருளிச்‌ செய்கிறார்‌. 


இந்த விபவத்‌ திருமேனி அதாவது ஸ்ரீராமக்ருஷ்ணாதிகள்‌ 
அவதரித்த போது கொண்டுள்ள திருமேனி இங்கேயே பூவுலகி 
லேயே மிக ஸமீபத்தில்‌ அண்மையில்‌ உள்ளது. இதை அநுப 
வித்து ஆசை தீர்த்துக்‌ கொள்ள ஸ்ரீ வைகுண்டம்‌ செல்லவேண்‌ 
டாம்‌; மிகக்‌ தூரத்தில்‌ (சேய்மையில்‌) உள்ள திருப்பாற்‌ கடலுக்‌ 
கும்‌ செல்லவேண்டாம்‌; அயோத்யை, த்வாரகை முதலான 


42 


பஞ்ச ப்ரகாரங்களில்‌ திருமேனி 


இடங்களில்‌ நாமிருந்தபடியே ஸேவிக்கலாம்படி இருக்கும்‌ இந்த 
விபவத்‌ திருமேனி. இப்படி எம்பெருமான்‌ அழகிய திருமேனி 
கொண்டு அவதரித்துப்‌ பல ஆயிரக்கணக்கான வருஷங்கள்‌ இந்த 
பூமியிலேயே ஸஞ்சரித்துள்ளான்‌. ஆனாலும்‌ அந்தக்‌ காலத்தில்‌ 
அந்த தேசத்தில்‌ உள்ளவர்கள்‌ மட்டுமே அநுபவித்து ஆனந்தப்‌ 
படக்‌ கூடியதாயிருக்கும்‌ இந்த விபவாவதாரத்‌ திருமேனி. 
அப்படிப்பட்டவர்களாலேயே ஆலஸ்ரயிக்கத்‌ தக்கதாயிருக்கும்‌. 
ஆனால்‌ ஒரு நாள்‌ பிற்பட்டுப்‌ பிறந்தவர்களுக்கு அந்தத்‌ திருமேனி 
தர்சிக்கக்‌ கிடைக்காது. (பாஸ்சாத்யன்‌-பின்பு தோன்றியவன்‌. ) 


காட்டாற்றில்‌ உண்டாகும்‌ ஜல ப்ரவாஹம்‌ இதற்கு ஏற்ற 
உதாஹரணம்‌ ஆகும்‌. இது யாவரும்‌ அறிந்ததேயாம்‌. அதாவது 


காட்டாற்றில்‌ உண்டாகும்‌ வெள்ளம்‌ அந்தக்‌ காலத்தில்‌ அந்த 


ஆற்றங்கரையில்‌ இருப்பவர்க்கு மட்டுமே பயன்படுவதாகும்‌. 
வெள்ளம்‌ வடிந்த பிறகு அங்கிருப்பவர்களுக்கும்‌ சரி, சில 
நாட்கள்‌ கழித்து வந்தவர்களுக்கும்‌ சரி, அந்த ப்ரவாஹ ஜலம்‌ 
கிடைக்காது. அவர்களுடைய தாஹமும்‌ தணியாது. ஆகவே 
பெருக்காறு போலே விபவங்கள்‌”' என்று கூறுகிறது ஸ்ரீ வசன 
பூஷணம்‌. 

எம்பெருமானுடைய ஐந்து வகைப்பட்ட நிலைகளில்‌ கழ்‌ 
காட்டிய வகையில்‌ தற்போது ஸம்ஸாரிகளாயுள்ள நமக்கு நான்கு 
நிலைகளில்‌ உள்ள எம்பெருமான்களுடைய திருமேனிகள்‌ 
பயன்படா. எம்பெருமான்‌ திருமேனியை ஸேவிக்கவேண்டும்‌ 
என்ற தாஹத்தை அவை தர்க்கா. 


ஆக நமக்குப்‌ பயன்படக்‌ கூடியது - திருமேனியை ஸேவிக்க 
வேண்டும்‌ என்று விரும்பும்‌ நம்முடைய விருப்பத்தைப்‌ பூர்த்தி 
செய்து வைப்பது - அர்ச்சாவதாரத்தில்‌ உள்ள எம்பெருமா 
னுடைய திருமேனி ஒன்று தான்‌ ஆகும்‌. 


க்‌ 
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இது பற்றி ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌ தத்த்வத்ரயசுளகத்தில்‌ 
'அர்ச்சாவதாரமானது பரவ்யூஹாதி லக்ஷணங்களோடே ஸ்வயம்‌ 
வ்யக்தாதி ப்ரக்ரியையிலே தேசகாலாதி விப்ரகர்ஷம்‌ அற்று 
மாம்ஸ்‌ சக்ஷ£ஸ்ஸுக்களுக்கும்‌ அனுபவிக்கும்படித்‌ தோற்றா 
நிற்கும்‌ நிலை; என்று அருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌. 


பரரூபம்‌, வ்யூஹரூபம்‌, விபவரூபம்‌ இவற்றுள்‌ ஏதேனும்‌ 
ஒன்றின்‌ ரூபத்தை அதன்‌ லக்ஷணங்களோடே அர்ச்சை உருவில்‌ 
எழுந்தருளப்‌ பண்ணலாம்‌. இதில்‌ தேசத்தினாலோ காலத்தி 
னாலோ இடைவெளி கிடையாது. நாம்‌ இருக்கும்‌ இடத்திலேயே 
நாம்‌ இருக்கும்‌ காலத்திலேயே இந்த அர்ச்சாமூர்த்தியான எம்‌ 
பெருமானே எழுந்தருளியிருப்பான்‌. எப்பொழுதும்‌ எழுந்தருளி 
யிருப்பான்‌; ஜ்ஞானக்கண்‌ வேண்டாதபடி நமக்குள்ள மாம்ஸக்‌ 
கண்களைக்‌ கொண்டே இந்த ரூபத்தை அனுபவிக்கலாம்‌ என்ற 
வாறான பெருமை இதற்கு உண்டு. மற்ற ரூபத்நிற்கு இத்தகைய 
ஏற்றம்‌ கிடையாது. இந்த ரூபமும்‌ மிக்க அழகுடையதாகவே 
இருக்கும்‌. ‘ 

நாம்‌ அனைவரும்‌ ஸ்ரீக்ருஷ்ணாவதாரத்தில்‌ பின்பட்டவர்கள்‌. 
நமக்கு விபவாவதாரம்‌ கொண்டிருந்த எம்பெருமானுடைய 
திவ்யாத்புத ஸேவை எப்படிக்‌ கிடைக்கும்‌? ஆகவே அர்ச்சாவ 
தாரத்தில்‌ ஸ்ரீ ந்ருஸிம்ஹன்‌, ஸ்ரீராமன்‌, ஸ்ரீ க்ருஷ்ணன்‌ முதலான 
திருவுருவம்‌ கொண்டு எழுந்தருளியிருக்கும்‌ எம்பெருமான்‌ 
களுடைய திவ்ய திருமேனி தர்சனம்‌ தான்‌ நம்முடைய விடாயை 
(ஆசையைத்‌ தீர்த்து வைக்கவல்லதாகும்‌. இதையும்‌ தக்க 
உதாஹரணம்‌ கொண்டு விளக்குகிறது ஸ்ரீ வசனபூஷணம்‌. 

காட்டாற்றில்‌ பெருக்கு எடுத்து ஓடும்‌ போது ஆங்காங்கு: 
உள்ள பெரும்‌ பள்ளங்களில்‌ தீர்த்தம்‌ நிறைந்து நிற்கும்‌. வெள்ள 
மாக ஓடி வந்த ஜலம்‌ வடிந்து விடும்‌. இந்த மடுக்களில்‌ தேங்கி 
நிற்கும்‌ ஜலம்‌ ஒரு போதும்‌ வற்றாது. வெள்ளம்‌ வடிந்து போய்ப்‌ 
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பல நாட்கள்‌ பல மாதங்கள்‌ கழித்து வந்தவர்களுடையவும்‌ 
தாஹத்தை இந்த ஜலம்‌ தீர்த்து வைக்கும்‌. 

இப்படிப்‌ பெருக்காற்றில்‌ தேங்கி நிற்கிற மடுக்கள்‌ போன்றது 
அர்ச்சாவதார நிலை. எம்பெருமான்‌ ஸ்ரீராமனாகவும்‌, ஸ்ரீ க்ருஷ்ண 
னாகவும்‌ விபவாவதாரம்‌ செய்த போது எடுத்துக்‌ கொண்ட 
திருமேனி போன்ற திருமேனிகளைக்‌ கொண்டவனாகவே எம்‌ 
பெருமானை அர்ச்சா உருவத்தில்‌ எழுந்தருளப்‌ பண்ணுகிறோம்‌. 
இப்படிப்பட்ட அர்ச்சா திருமேனிகளைக்‌ கொண்டு ஸ்ரீ ராம 
க்ருஷ்ணாதிகளான விபவாவதாரத்து எம்பெருமான்களை ஒரு 
வாறு நினைவு கூர்ந்து உள்ளம்‌ மகிழ்கிறோம்‌ நாம்‌. 


ஈரச்சொல்லாகிய ஆழ்வார்களின்‌ அருளிச்‌ செயல்கள்‌ யாவும்‌ 
இந்த அர்ச்சாரூபத்தின்‌ அனுபவத்தினால்‌ உண்டானவையேயாம்‌. 
இவற்றின்‌ மூலமாக அர்ச்சைத்‌ திருமேனியின்‌ அழகை நாம்‌ 
அனைவரும்‌ அனுபவிக்கலாம்‌-அனுபவித்து வருகிறோம்‌. 


இங்கு வ்யாக்யானத்தில்‌ மாமுனிகள்‌: - “முன்பு சொன்னவை 
போலன்றிக்கே அவனுக்கு விடாய்‌ கெடப்‌ பருகலாம்படிப்‌ 
பெருக்காற்றிலே தேங்க மடுக்கள்‌ போலேயாய்த்து, இவனுக்‌ 
கும்‌ தேசகால கரண விப்ரக்ருஷ்டமன்றிக்கே கோயில்களிலும்‌ 
க்ருஹங்களிலும்‌ என்றும்‌ ஒக்க எல்லோர்க்கும்‌ கண்ணுக்கு 
இலக்காம்படி நிற்கிற பின்னானார்‌ வணங்கும்‌ சோதியான 
அர்ச்சாவதாரம்‌. ' 

இந்த அர்ச்சாவதாரம்‌ நமக்கு வெகு தூரத்திலிருக்கிறது என்று 
சொல்லி இதை விட.வேண்டாம்‌. மிக ஸமீபத்திலேயே உள்ளது. 
முன்‌ காலத்திலிருந்தது நம்‌ காலத்தில்‌ இல்லை என்று காலத்‌ 
தினால்‌ இடைப்பாடு (இடைவெளி - விப்ரகர்ஷம்‌) சொல்ல 
வேண்டாம்‌; நம்‌ காலத்திலேயே உள்ளது. கண்களுக்கு எட்டாமல்‌ 
மிக ஸுக்ஷ்மமாயிருக்கிறது என்று சொல்ல வேண்டாம்‌. நம்‌ 
கண்களுக்குத்‌ தெரியும்படி ஸ்தூலமான பரிமாணத்தில்‌ உள்ளது 
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இந்த அர்ச்சைத்‌ திருமேனி. இப்படி கோயில்களிலும்‌, வீடு 
களிலும்‌ என்றும்‌ எவ்விடத்திலும்‌ நம்‌ கண்களுக்கும்‌ புலனாகும்‌ 
படி தேஜோரூபியாய்‌ இருக்கிறான்‌. இப்படிப்பட்ட அர்ச்சாவ 
தாரம்‌ கொண்ட எம்பெருமானை திருமங்கையாழ்வார்‌ பின்னா 
னார்‌ வணங்கும்‌ சோதி என்று அருளுகிறார்‌. 


இந்த அர்ச்சாவதாரமே நமக்குப்‌ பல வகைகளிலும்‌ பயன்‌ 
தருவதாகும்‌. 'பெருக்காற்றில்‌ தேங்கின மடுக்கள்‌ போல்‌” என்று 
பல மடுக்களை ஒரு அர்ச்சாவதாரத்திற்கு உதாஹரணமாகக்‌ 
காட்டியுள்ளது ஸ்ரீவசனபூஷணத்தில்‌. பெருக்காற்றில்‌ தேங்கின 
மடுபோலே அர்ச்சாவதாரம்‌ என்று சொல்லலாம்‌ அன்றோ! 
இப்படிச்‌ சொல்லாமல்‌ 'மடுக்கள்‌ போலே” என்று பன்மையில்‌ 
சொன்னதன்‌ கருத்தை மாமுனிகள்‌ இங்கு வ்யாக்யானத்தில்‌ 
விவரித்துள்ளார்‌. “பல இடங்களிலும்‌ ஸந்நிதி பண்ணி நிற்கிற 
படியை நினைத்திறே (நினைத்தன்றோ) 'மடுக்கள்‌ போலே” 
என்று பஹு-வசனத்தாலே (பன்மையாலே) அருளிச்‌ செய்தது. 

மடுக்கள்‌ போலே என்று மட்டும்‌ சொல்லாமல்‌ “பெருக்‌ 
காற்றில்‌ தேங்கின' என்ற அடைமொழியைச்‌ சேர்த்து பெருக்‌ 
காற்றிலே தேங்க மடுக்கள்‌ போலே” என்று கூறியதற்கும்‌ 
கருத்து அருளிச்‌ செய்கிறார்‌ மாமுனிகள்‌. உதாஹரணத்தைக்‌ 
கவனித்தால்‌ ப்ரக்ருத விஷயமும்‌ நன்கு புரியும்‌, மடுக்களில்‌ 
தேங்கியுள்ள ஜலம்‌ வேறு எங்கிருந்தோ புதியதாக வந்து விட 
வில்லை. முன்பு பெருக்கு எடுத்து ஓடிய ஜலமே தான்‌ அன்றோ! 
அவ்வாறே தான்‌ அர்ச்சையில்‌ கொண்டுள்ள திருமேனிகள்‌ யாவும்‌ 
முன்பு பரம்‌, வ்யூஹம்‌, விபவம்‌ என்ற அவதாரங்களில்‌ எம்பெரு 
மான்‌ கொண்டிருந்த திருமேனிகள்‌ போன்றனவே. அவற்றை 
விட விலக்ஷணங்கள்‌ (வேறானவை) அல்ல. ஆனால்‌ இது 
அர்ச்சையின்‌ வகையில்‌ அமைந்துள்ளது என்பதே இதன்‌ சிறப்பு 


என்று. மடுவில்‌ எப்பொழுதும்‌ ஜலம்‌ நிறைந்திருப்பது போல்‌- 


மற்றைய அவதாரங்களில்‌ உள்ள குணங்கள்‌ யாவும்‌ இங்கு 
நிறைந்திருக்கும்‌. ஆனால்‌ அவை யாவர்க்கும்‌ ப்ரகாசியா. 
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இந்த அர்ச்சாவதாரம்‌ பற்றி ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகன்‌ தத்த்வமாதரு 
கையில்‌ அருளிச்செய்துள்ளதையும்‌ இங்கு நாம்‌ அநுபவிக்க 
வேண்டும்‌. 
“அர்ச்சாவதாரமாவது: - “தமர்‌ உகந்தது எவ்வுருவம்‌, அவ 
வுருவம்‌ தானே, தமர்‌ உகந்தது எப்பேர்‌ மற்று அப்பேர்‌' நெஞ்சி 
னால்‌ நினைப்பான்‌ எவன்‌ அவனாகும்‌ நீர்கடல்‌ வண்ணனே! 
என்னும்படி, -ஸ்வயம்‌ வ்யக்த- ஆர்ஷ-வைஷ்ணவ ன்‌ திவய- 
மாநுஷ ஸ்தாநங்களிலே ஸர்வ ஸஹிஷ்ணுவாய்‌, அர்ச்சக பார 
தந்த்ரியத்துக்கு எல்லை நிலமாய்‌ சேஷ சேஷி பாவசபளீமாய 
இருக்கும்‌ ரூபம்‌. 
தன்னை ஆராதிப்பவர்‌ தனக்கு என்ன உருவம்‌ தருறொரோ 
அதையே தனக்கு உருவமாக உகந்து ஏற்றுக்‌ கொள்வான்‌ அர்ச்சா 
ரூபியான எம்பெருமான்‌. அதாவது ஒருவன்‌ தன்னை மத்ஸ்ய 
'ரூபத்திலேயே திருமேனியைப்‌ பண்ணி அதில்‌ எழுந்தருள வத்‌ 
டும்‌ என்று ப்ரார்த்தித்தால்‌ அவன்‌ ப்ரார்த்தித்தபடியே அந்த 
மத்ஸ்ய ரூபத்தையே தனக்கு உருவமாக விரும்பி எதமா 
எம்பெருமான்‌. நான்‌ இந்த உருவத்தில்‌ தான்‌ இருப்பேன்‌. அந்த 
உருவத்தைத்‌ தான்‌ கொள்வேன்‌ என்ற தனியான அபிப்ராயம்‌ 
இல்லாதவன்‌ எம்பெருமான்‌ என்றபடி. அவ்வாறே அவர்கள்‌ 
தனக்குவைக்கும்‌ பெயரையே தன்‌ பெயராக விரும்பி ஏற்பான்‌ 
இவன்‌. அப்படியே தன்னை ஆராதிப்பவர்கள்‌ எதைத்‌ தனக்கு 
நிவேதநம்‌ செய்கிறார்களோ அதையே தன்‌ ஆஹாரமாக விரும்பி 
ஏற்றுக்‌ கொள்வான்‌ என்றவாறெல்லாம்‌ அத்புதமாக தற்காக 
தாரத்தில்‌ எம்பெருமானுடைய பெருமையை விவரித்துள்ளார்‌ 
கள்‌. விரிவுக்கு அஞ்சி இத்துடன்‌ நிற்கிறோம்‌. 
ஸ்ரீபட்டரும்‌ இதன்‌ பெருமையை விவரித்தருளியுள்ளார்‌. 
ஆக இவ்வளவாய்‌ பரம்‌-வ்யூஹம்‌-விபவம்‌-ஹார்தம்‌ (அந்தர்‌ 
யாமி) அர்ச்சை என்ற ஐந்து நிலைகளிலுமே எம்பெருமான்‌ திவ்ய 
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திருமேனியுடன்‌ கூடியேயிருக்கிறான்‌ என்பது விளக்கப்பட்டது. 

இவ்விஷயம்‌ ஸ்ரீமத்‌ ரஹஸ்யத்ரயஸாரத்தில்‌ அர்த்தபஞ்ச 
காதிகாரத்தில்‌ நன்கு கூறப்பட்டுள்ளது. 

இந்த ஐந்து நிலைகளிலுமே இந்தத்‌ திருமேனி ம॥ஈபாஸ்ரயம்‌ 
அதாவது மாஈபமாகவும்‌, ஆஸ்ரயமாயும்‌ இருக்கும்‌. தன்னை 
த்யானிப்பவர்களுடைய ஸம்ஸாரபந்தத்தைப்‌ போக்குவதாயும்‌, 
த்யானத்தின்‌ ஆரம்பத்திலே த்யானிப்பவர்களின்‌ த்யானத்திற்கு 
எளிதில்‌ விஷயமாகக்‌ கூடியதாயும்‌ இருக்கும்‌. 

ஆனால்‌ நம்‌ எல்லோர்க்கும்‌ இப்பொழுதும்‌ அனுபவிக்கக்‌ 
கூடியது அர்ச்சாவதாரத்‌ திருமேனியேயாகும்‌. இந்த அர்ச்சையின்‌ 
அத்புதமான திருமேனி அழகைத்தான்‌ ஆழ்வார்களும்‌, ஆசார்யர்‌ 
களும்‌ அனுபவித்து அந்த அநுபவத்தைத்‌ தம்முடைய திரு 
வாக்குகளால்‌ வெளியிட்டுள்ளார்கள்‌. 


பொதுவில்‌ எம்பெருமானுடைய திவ்ய திருமேனியின்‌ க்கு 
மையை 'தத்வத்ரயம்‌' என்ற க்ரந்தத்தில்‌ ஸ்ரீ பிள்ளைலோகாசார்யர்‌ 
அத்புதமான மஹாவாக்யம்‌ ஒன்றால்‌ விவரித்துள்ளார்‌-அதாவது:: - 

'விக்ரஹம்தான்‌ ஸ்வரூப அ. குணங்களிலும்‌ காட்டில்‌ 
அத்யந்தாபிமதமாய்‌, ஸ்வாநுரூபமாய்‌, நித்யமாய்‌, சுத்த 
ஸத்த்வாத்மகமாய்‌ சேதன தேஹம்போலே ஜ்ஞானமயமான 
ஸ்வரூபத்தை மறைக்கை அன்றிக்கே, மாணிக்கச்‌ செப்பிலே 
பொன்னையிட்டு வைத்தால்போலேயிருக்கப்‌ பொன்னுருவான 
திவ்யாத்ம ஸ்வரூபத்துக்குப்ரகாமகமாய்‌, நிரவதிகதேஜோ 
ரூபமாய்‌, ஸெளகுமார்யாதி கல்யாணகுணநிதியாய்‌, யோகித்‌ 
யேயமாய்‌, ஸமஸ்தபோக வைராக்ய ஐநகமாய்‌, நித்ய முக்தாநு 
பாவ்யமாய்‌ வாசத்தடம்போலே ஸகலதாபஹரமாய்‌ அநந்தாவ 
தாரகந்தமாய்‌ ஸர்வரக்ஷகமாய்‌, ஸர்வாபாஸ்ரயமாய்‌, அஸ்த்ர 
பூஷணபூஷிதமாய்‌ இருக்கும்‌” என்று. 
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விக்ரஹம்‌ என்பது சரீரத்தைக்‌ குறிக்கும்‌. இங்கு எம்பெருமா 
னுடைய திவ்ய திருமேனியைக்‌ குறிக்கிறது. 

சுருக்கமாக இதற்கு விவரணம்‌ தருகிறோம்‌ இங்கு- 

இது எம்பெருமானுக்கு மிகவும்‌ ப்ரியமா யிருக்கும்‌- 
அபிமதமாயிருக்கும்‌-அவனுக்கு அவனுடைய ஆத்ம ஸ்வரூ 
பமும்‌, அவனுடைய கல்யாண குணங்களும்‌ கூட அபிமதங்களா 
யிருக்கும்‌. ஆனால்‌ இது மிகமிக அபிமதமாயிருக்கும்‌. ஒப்புயர்‌ 
வற்ற (நிரதியயமான) ஆனந்தத்தைத்‌ தருவது இது என்பதே 
இதில்‌ ப்ரதாநகாரணமாகும்‌. ஸ்வயம்‌ ப்ரகாமமமான தன்‌ ஸ்வரூ 
பத்திற்கு ஏற்ப இந்தத்‌ திருமேனியும்‌ ஸ்வயம்‌ ப்ரகாறமா 
யிருப்பதால்‌ இவனுக்கு அநுரூபமாயிருக்கும்‌ இந்தத்‌ திருமேனி. 

நித்யமாய்‌, அநாதிகாலமாய்‌ நித்யமாகவே இருக்குமிந்தத்‌ 
திருமேனி ஏகரூபமாய்‌, வளர்ச்சி தேய்தல்‌ முதலான மாறு 
பாடுகள்‌ ஏதுமில்லாததாய்‌ இருக்கும்‌. இந்த இரண்டு விசேஷணங்‌ 
களும்‌ பரரூபத்திற்கு உள்ளனவாகும்‌. 

அவதாரத்திருமேனிகள்‌ பல குறிப்பிட்ட காலம்‌ இருந்து 
விட்டு அழிந்துவிடுகின்றன. குழந்தைப்பருவம்‌, யெளவனப்‌ 
பருவம்‌ ஆகியவற்றில்‌ வளர்ச்சி முதலிய மாறுபாடுகள்‌ காணப்‌ 
படுகின்றனவே என்று முன்‌ கூறிய விஷயத்தில்‌ ஸந்தேஹம்‌ 
கொள்ள வேண்டாம்‌. நம்முடைய சரீரத்தில்‌ கர்மா காரணமாக 
உண்டாகும்‌ வ்ருத்தி, க்ஷயம்‌, (வளர்ச்சி, தேய்வு) முதலான 
மாறுபாடுகளைப்‌ போலல்லாதன அவை. எம்பெருமானுடைய 
ஸங்கல்பம்‌ காரணமாக உண்டாகின்றன அவை. இவற்றுக்கு 
மூலமான பரரூபம்‌ எப்பொழுதும்‌ வளர்ச்சி தேய்வுகள்‌ ( வ்ருத்திகயங்கள்‌) 
ஆகிற மாறுபாடில்லாதது என்று தாத்பர்யம்‌ (கருத்து). ஸத்தீவ 
குணம்‌ மட்டுமே கொண்ட அப்ராக்ருதமான த்ரவ்யத்தால்‌ ஆனது 
பரமாத்ம சரீரம்‌. ஜடமான ப்ரக்ருதியின்‌ பரிணாமமான நம்முடைய 
சரீரம்‌ நம்முடைய ஆத்ம ஸ்வரூபத்தை மறைக்கும்‌. 


49 


புலன்‌ கொள்‌ வடிவு 


எம்பெருமானுடைய திவ்ய திருமேனியோ பொன்‌ போல்‌ 
மிளிரும்‌. ஜஞானமயமான அவனுடைய ஆத்ம ஸ்வரூபத்தை 
மறைக்காது. அதுமட்டுமன்றி அந்த திவ்யாத்ம ஸ்வரூபத்தை 
ப்ரகாறப்படுத்தும்‌. 

மாணிக்கத்தால்‌ செய்த செப்பு தன்னுள்ளே வைக்கப்பட்டி 
ருக்கும்‌ பொன்னைத்‌ தெளிவாகக்‌ காட்டுகின்றதன்றோ? அவ்‌ 
வாறே எம்பெருமான்‌ திருமேனி அவனுடைய திவ்யாத்ம 
ஸ்வரூபத்தை ப்ரகாசப்படுத்தும்‌. மரம்‌, தகரம்‌ இவற்றால்‌ செய்த 
செப்பு தன்னுள்ளே இருக்கும்‌ பொன்னைக்‌ காட்டாமல்‌ மறைக்‌ 
கும்‌. இது போன்றது ஜடமான ப்ரக்ருதியின்‌ பரிணாமமான 
நம்முடைய சரீரம்‌. 


இதற்குமேலான தேஜஸ்‌ மற்றொன்றுக்குக்‌ கிடையாது என்று 
சொல்லும்படித்தானே மிக அதிகமான தேஜஸ்ஸை உடையதா 
யிருக்கும்‌ எம்பெருமானுடைய திருமேனி. 


மிகமிகச்சிறந்த, ஒப்புயர்வற்ற-ஸெளகுமார்யம்‌ (மென்மை), 
ஸெளகந்த்யம்‌ (நறுமணம்‌), லாவண்யம்‌ (அழகு) முதலான 
கல்யாண குணங்களை மிகக்‌ கொண்டது எம்பெருமானுடைய 


திவ்ய திருமேனி. . 


யோகிகளுடைய த்யானத்திற்கு இலக்காகி அவர்களால்‌ 
தீயானிக்கத்‌ தக்கதாயிருக்கிறது இந்தத்‌ திருமேனி. ஸகல 
ஜநமோஹநமாய்‌ - தன்னைதர்சிப்பவர்கள்‌ பண்டிதர்களாயினும்‌ 
பாமரர்களாயினும்‌ எவராயிருந்தாலும்‌ அனைவரையும்‌ தன்னிடத்‌ 
தில்‌ அத்யந்தம்‌ ஆசை கொண்டவர்களாய்‌ அதாவது பித்துப்‌ 
பிடித்தவர்களாய்ச்‌ செய்யவல்லது இந்த திருமேனி. இந்தச்சிறப்பு 
பரனான எம்பெருமான்‌, வ்யூஹரூபியான எம்பெருமான்‌, விப 
வாவதாரம்‌ கொண்ட எம்பெருமான்‌, அந்தர்யாமியாய்‌ இருக்கும்‌ 
எம்பெருமான்‌, அர்ச்சையில்‌ இருக்கும்‌ எம்பெருமான்‌. ஆக 
ஐவகை நிலையில்‌ இருக்கும்‌ எம்பெருமான்களுடைய திருமேனி 
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கள்‌ அனைத்துக்குமே உண்டு. பரரூபத்தில்‌ நித்யஸரிகளும்‌; 
முக்தர்களும்‌ ஈடுபட்டு மயங்கிக்‌ கிடப்பார்கள்‌. வ்யூஹரூபத்தில்‌ 
ங்வேதத்வீபத்தில்‌ வஸிப்பவர்களும்‌, ஸநகாதியோகிகளும்‌ 
ஈடுபட்டிருப்பார்கள்‌. 

விபவாவதாரத்தில்‌ எம்பெருமான்‌ திருமேனியில்‌ அக்‌ 
காலத்திலிருந்த மஹர்ஷிகளும்‌ பாமரர்களும்‌ பசு-பக்ஷ்யாதிகளும்‌ 
மயங்கிக்‌ கிடந்தனர்‌ என்று இதிஹாஸ புராணங்கள்‌ வாயிலாகக்‌ 
கேட்டு வருகிறோம்‌. 


அந்தர்யாமி ரூபத்தில்‌ யோகிகளும்‌ ஆழ்வார்கள்‌ முதலா 
னோரும்‌ ஈடுபட்டு மோஹித்துக்‌ கிடக்கிறார்கள்‌ என்பதும்‌ பல 
ப்ரமாணங்களாலும்‌ அருளிச்‌ செயல்களாலும்‌ அறியக்கிடக்கிறது. 


ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ அந்தர்யாம்யவதாரத்இின்‌ இருமேனி 
அழகில்‌ ஈடுபட்டு ஆறுமாத காலம்‌ மோஹித்துக்‌ கிடந்தார்‌ 
என்பது பகவத்‌ விஷயத்தில்‌ ப்ரஸித்தம்‌. இந்தத்‌ திருமேனியின்‌ 
அநுபவம்‌ மற்றைய போகங்கள்‌ அனைத்திலும்‌ வைராக்யத்தை 
உண்டு பண்ணுவதாயிருக்கும்‌. அதாவது இந்தத்‌ திருமேனியின்‌ 
அழகிலே ஈடுபட்டவர்கள்‌ வேறு எந்த போகத்தையும்‌ விரும்ப 
மாட்டார்கள்‌ என்றபடி. ஏன்‌ மோக்ஷத்தையும்‌ விரும்ப 
மாட்டார்கள்‌. 


‘இச்சுவை தவிர யான்‌ போய்‌ இந்திரலோகம்‌ ஆளும்‌ 
அச்சுவை பெறினும்‌ வேண்டேன்‌' என்று தொண்டரடிப்பொடி 
யாழ்வார்‌ அர்ச்சையில்‌ ஸ்ரீரங்கநாதனுடைய வடிவழகில்‌ ஈடு 
பட்டு மோக்ஷமும்‌ வேண்டாம்‌ என்றார்‌. 


அவ்வாறே ஸ்வாமி ஸ்ரீதேசிகனும்‌ ஸ்ரீதேவப்‌ பெருமாள்‌ 
திருமேனியழகிலே ஈடுபட்டு ஸ்ரீவைகுண்ட வாஸத்திலும்‌ 
தனக்கு விருப்பம்‌ இல்லை என்று சபதமிட்டு அருளியுள்ளார்‌. 


ஸ்ரீஆளவந்தாரும்‌, ஒரு தடவையாவது இந்த பூவுலகில்‌ 
எம்பெருமானுடைய திருமேனி ஸேவை கிடைக்கும்‌ என்ற 
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ஆசையால்‌ மிகச்‌ சிறந்த போகத்தையும்‌ மோக்ஷத்தையும்‌ 
த்ருணமாக (புல்லாக) மதித்திருப்பார்கள்‌ மஹான்கள்‌: என்பதை 
'ஸக்ருத்‌ த்வதாகார விலோகநாமாயா த்ருணீக்ருதாநுத்தம புக்தி 
முக்திபி: மஹாத்மபி:' என்ற ம்லோகத்தின்‌ பகுதியில்‌ 
அருளியுள்ளார்‌. 
'மனைப்பால்‌ பிறந்தார்‌ பிறந்தெய்தும்‌ பேரின்பமெல்லாம்‌, 
துறந்தார்‌ தொழுதார்‌, அத்தோள்‌. (இந்நில உலகில்‌ பிறந்தவர்கள்‌ 
பெறக்கூடிய ஸ-கங்கள்‌ அனைத்தையும்‌ விட்டவர்‌ எம்பெருமா 


னுடைய திருபுஜங்களையே தொழுவார்கள்‌) என்று பூதத்தாழ்‌ 
வாரும்‌ அருளிச்‌ செய்கிறார்‌. 


நித்யஸரிகளும்‌, முக்தர்களும்‌ எப்பொழுதும்‌ அனுப 
வித்துப்‌ கொண்டிருக்கும்‌ திருமேனி இது (பரரூபம்‌). மணம்‌ 
மிகுந்த தாமரைத்‌ தடாகம்‌ போல்‌ தன்னில்‌ ஆழ்ந்தவர்களுக்கு 
ஸர்வ தாபங்களையும்‌ போக்கவல்லது இந்தத்‌ திருமேனி. 

ஸ்வாமி நம்மாழ்வாரும்‌ “என்‌ விடாய்‌ (ஆசை-தாபம்‌) 
எல்லாம்‌ தரும்படி ஒரு தாமரைத்‌ தடாகம்‌ போலே வந்து தோற்றி 
யருள வேணும்‌ என்கிறார்‌. 'தாமரை நீள்‌ வாசத்தடம்‌ போல்‌ 
வருவானே ஒரு நாள்‌ காண வாராயேர்‌; என்று. 

“எனக்கு ஒரே பெண்ணான என்‌ புத்தி, கானல்‌ நீர்‌ போல்‌ 
:' பொய்யான நிலையற்றவையான பல்வகைப்பட்ட இந்த நில 
வுலக போகங்களாலே மயக்கப்பட்டு, களைப்படைந்தாள்‌. 
அப்படிப்பட்டவள்‌ புண்யமானதும்‌ கம்பீரமானதுமான நீ ஆகிற 
குளத்தில்‌ படிந்து ச்ரமம்‌ தீருகிறாள்‌. வெயிலில்‌ கொதிப்படைந்த 
பெண்‌ க்ரீஷ்ம காலத்தில்‌ குளிர்ந்தகுளத்தில்‌ நீராடித்‌ தாபம்‌ 
தருவது போல்‌ இவளும்‌ தாபம்‌ தீரப்‌ பெறுகிறாள்‌” ' என்பதை. 

'கம்பீர புண்ய மதுரம்‌ மம தீர்பவந்தம்‌ கீரீஷ்மே தடாகமிவ 
ஸாீதமநு ப்ரவிஷ்டா' என்று தேவநாயக பஞ்சானத்தில்‌ உள்ள ஒரு 
ம்லோகத்தில்‌ அருளுகிறார்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேசிகன்‌. 
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பரனான ஸ்ரீ வைகுண்ட நாதனுடைய திருமேனி மற்றைய 
அவதாரங்களில்‌ எம்பெருமான்‌ கொள்ளும்‌ திருமேனிகளுக்‌ 
கெல்லாம்‌ மூல காரணம்‌ ஆகறது. 'ஆதியஞ்சோதி உருவை அங்கு 
வைத்து இங்குப்‌ பிறந்த' அங்கு இருந்தபடியே வைத்துக்‌ 
கொண்டு இங்குப்‌ பிறந்த அதாவது நித்ய விபூதியில்‌ 
(பரமபதத்தில்‌) உள்ள நித்ய ஸரிகள்‌ அநுபவிக்கும்படியே லீலா 
விபூதியில்‌ ஸம்ஸார மண்டலத்தில்‌ உள்ளவர்களும்‌ அனுப 
விக்கும்படியாக வந்து அவதரிக்கிறான்‌ எம்பெருமான்‌ என்று 
ஸ்வாமி நம்மாழ்வாரும்‌ அருளிச்‌ செய்கிறார்‌. இந்தப்‌ பரரூபத்தி 
லிருந்து தான்‌ மற்றைய அவதாரங்களில்‌ கொள்ளும்‌ திருமேனிகள்‌ 
உண்டாகின்றன என்றபடி. 


மேலும்‌ இந்தத்‌ திருமேனியே ஸர்வரூபமாகவும்‌ அமை 
கிறது. அதாவது எம்பெருமானிடமிருந்து ஐம்வர்யத்தை விரும்பு 


_ பவர்கள்‌, ஆத்மாநுபவத்தை விரும்புபவர்கள்‌, எம்பெருமான்‌ 
' இருவடிகளையே விரும்பும்‌ உபாஸகர்கள்‌, ப்ரபந்நர்கள்‌- சரணா 


கதி செய்பவர்கள்‌, மற்றும்‌ ஸ்ரீ வைகுண்டத்தில்‌ எம்பெருமானை 
அநுபவித்துக்‌ கொண்டும்‌ கைங்கர்யம்‌ செய்துக்‌ கொண்டும்‌ 
இருப்பவர்களான நித்யஸரிகள்‌ முக்தர்கள்‌ இப்படிப்‌ பல 
வகைப்பட்டவர்களுக்கும்‌ அநிஷ்டங்களைப்‌ போக்கி இஷ்டங்‌ 
களைக்‌ கொடுத்தருளும்‌ எம்பெருமான்‌ திவ்ய மங்கள விக்ரஹத்‌ 
தோடு (இவ்ய திருமேனியோடு) கூடியே இருப்பான்‌. திவ்ய இரு 
மேனியுடன்‌ கூடியிருந்தே அனைவருக்கும்‌ அநிஷ்டங்களைப்‌ 
போக்கியும்‌ இஷ்டங்களைத்‌ தந்தும்‌ அருள்கிறான்‌ என்றபடி. 
மேலும்‌ ஸர்வ திவ்ய தத்த்வங்களுக்கும்‌ அபிமானிகளான 
(நிர்வாஹகர்களான) தேவதைகள்‌ மூலமாக ஆஸ்ரயம்‌ ஆவதால்‌ 
ஸர்வஜகத்துக்குமே ஆதாரமாகிறது இந்தத்‌ திவ்ய திருமேனி. 
இதை :'புருடன்மணிவரமாக' என்ற பாசுரத்தில்‌ ஸ்வாமி 
ஸ்ரீதேசிகன்‌ விவரித்தருளியது ஸ்ரீ ந்ருஸிம்ஹப்ரியாவில்‌ முன்பு 
தத்த்வத்ரயாதிகாரத்தில்‌ வெளிவந்துள்ளது. 
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ஆக இவ்வளவில்‌ தத்த்வத்ரயம்‌ என்ற க்ரந்தத்தில்‌ உள்ள 
திருமேனியின்‌ சிறப்பு கூறும்‌ மஹாவாக்யம்‌ ஓரளவு விளக்கப்‌ 
பட்டது. 


ஸ்ரீ ஸஹஸ்ரநாமத்திலும்‌ ஸ-ஷேண: என்ற திருநாமத்தால்‌ 
ஸ்ரீ வ்யாஸ பகவான்‌ இந்தத்‌ திருமேனியின்‌ சிறப்பை மிக 
சிறப்பாகக்‌ காட்டியுள்ளார்‌. அதையும்‌ மற்றையவற்றையும்‌ 
மேலே விவரிப்போம்‌. 
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5. “ஸுஷேணன்‌”” 


னள ணி WTAE AAT | 
சான fargo ரி: Il 
ளார்‌ எ: சான களா: | 
௭௭ களக்‌ போ என்‌ எனா: || 
ஸுஷேணநாம்நா வ்யாஸோ5பி பகவத்வர்ஷ்ம வைபவம்‌ | 
ப்ராசீகமாத்‌ யத்த்தத்ர விவ்ருணோதி விஷோஷத: ॥| 
. நாராயணோ யதிஸ்ரேஷ்ட: மாலோலாஸக்தமாநஸ : 
அடந்‌ கர்நாடகம்‌ தேஸம்‌ மத்யே லப்தாவகாறாத: |! 
வ்யாஸபகவான்‌ ஸ்ரீ ஸஹஸ்ரநாமத்தில்‌ 'ஸ-ஷேண: ' என்ற 
இருதாமத்தொல்‌ எம்பெருமானுடையதிருமேனியின்‌ பெருமையை 


| 'நன்கு விளக்கியுள்ளார்‌. அதை இங்கு இப்பொழுது விரிவாக 


அநுபவிப்போம்‌. 


இந்தத்‌ திருநாமம்‌ துவங்குமுன்‌ வ்யாக்யாநத்தில்‌ ஸ்ரீ பராபர 
பட்டர்‌ என்ற ஆசார்யர்‌ ஏஎ? (அத-அந்யத்‌- ரஹஸ்யம்‌) 
என்று அவதாரிகை (தோற்றுவாய்‌) இட்டுள்ளார்‌. அதாவது இதி 
லிருந்து | ஹஸ்யமான-ஸுக்ஷ்மமான விஷயம்‌ கூறப்படுகிறது 
என்று. 

எம்பெருமானுடைய திருமேனி மிக ரஹஸ்யமானது. 
யாவர்க்கும்‌ எளிதில்‌ புலனாகாதது என்று இதன்‌ பெருமையை 
அவதாரிகையிலேயே அருளிச்‌ செய்கிறார்‌ ஸ்ரீ பட்டர்‌. 

இனி 'ஸ-ஷேண: ' என்ற திருநாமத்தின்‌ பொருளைக்‌ காண்‌ 
போம்‌. இதில்‌ “ஸு4*ஸேநா” என்று இரண்டு பதங்கள்‌ உள்ளன. 
ஸு*ஸேநா - யஸ்ய - ஸ:-ஸ*ஷேண: என்று 'பஹ-வ்ரீஹி 
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ஸமாஸம்‌' அன்மொழித்‌ தொகை கொள்ள வேண்டும்‌. 
எவனுடைய ஸேநா “ஸு” அழகியதோ அப்படிப்பட்டவன்‌ 
'ஸுஷேணன்‌” என்று கூறப்படுகிறான்‌. அதாவது அழகிய 
ஸேனையை உடையவன்‌ ஸு ஷேணன்‌ ஆகிறான்‌ என்றபடி. 
எம்பெருமான்‌ தான்‌ ஸுஷேணன்‌ எனப்படுகிறான்‌. அவனே 
அழகிய ஸேனையை உடையவனாகிறான்‌. 


அவனுயை திவ்ய திருமேனிதான்‌ இங்கு “ஸேநா' என்று 
கூறப்பட்டுள்ளது. இது ஸேனை போலிருப்பதால்‌ ஸேனை 
யாகிறது. ஸேனை, எதற்குப்‌ பயன்படுகிறதோ அம்மாதிரியே 
எம்பெருமானுடைய திவ்ய திருமேனியும்‌ பயன்படுகிறது. 


ஸேனை எதற்குப்‌ பயன்படுகிறது? ராஜாக்கள்‌ தனக்குக்‌ 
கீழ்ப்படியாதவர்களை வமம்கரித்துத்‌ தமக்கு அடியவர்களாகக்‌ 
கொள்ள இந்த ஸேனை பயன்படுகிறது. அதாவது, தனக்கு 
வணமாகாதவர்கள்‌ அனைவரையும்‌ தன்‌ ஸேனையைக்‌ கொண்டு 
தனக்கு வஸறமாக்கிக்‌ கொள்கிறார்கள்‌ ராஜாக்கள்‌. 


எம்பெருமானும்‌ தன்னுடைய இந்தத்‌ திருமேனியைக்‌ 
கொண்டே யாவரையும்‌ வஸாீகரிக்கிறான்‌. ஆகையால்‌ காய: 
ஸேநேவ அஸ்ய, ஸரீரம்‌ ஸேனை போல்‌ இருக்கிறது இவனுக்கு 
என்று இவன்‌ ஸ-ஷேணன்‌ ஆகிறான்‌. 

இவனுடைய இந்த மாரீரம்‌ நம்முடைய ஸமரீரம்‌ போல்‌ 
ஜடமாய்‌, ப்ராக்ருதமாய்‌ இருப்பதன்று. நம்முடைய மாரீரம்‌, 
ஜடம்‌, தானாக ப்ரகாமமியாதது. ப்ரக்ருதியின்‌ பரிணாமத்தினால்‌ 
ஏற்பட்டது. ரஜஸ்‌, தமஸ்ஸுக்களுடன்‌ கலந்தது. ஆகவே அப 
மானது. ப 

அவனுடையது அப்படிப்பட்டதன்று. அது அஜடம்‌. ஸ்வயம்‌ 
ப்ரகாஸம்‌. தானாகவே ப்ரகாஸிப்பதாகும்‌. ஸத்வகுணம்‌ 
மட்டுமே நிறைந்தது. அதாவது ப்ரக்ருதி பரிணாமம்‌ அன்று. 
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இப்படிப்பட்ட இந்த திவ்ய திருமேனியைக்‌ கொண்டுதான்‌ 
எம்பெருமான்‌ பத்தர்களையும்‌, முக்தர்களையும்‌, நித்யர்களையும்‌ 
ஜயிக்கிறான்‌. தன்னிடத்தில்‌ மிகுந்த ஈடுபாடு கொண்டவர்‌ 
களாகச்‌ செய்கின்றான்‌ என்றபடி. 


ஸ்ரீ வைகுண்டத்தில்‌ திவ்ய திருமேனியுடன்‌ கூட இருக்கும்‌ 
எம்பெருமான்‌ பரவாஸுதேவனே. வ்யூஹம்‌, விபவம்‌, அந்தர்‌ 
யாமி, அர்ச்சாவதாரம்‌ என்ற நிலைகளிலும்‌ அந்தத்‌ திருமேனியி 
லிருந்தே பற்பல மரீரங்களைக்‌ கொள்கிறான்‌. பரவாஸு*தேவனு 
டைய திவ்ய திருமேனி ஸ்ரீ வைகுண்டத்தில்‌ இருக்கும்‌ நித்ய 
ஸுரிகளையும்‌, முக்தர்களையும்‌ வஸீகரிக்கின்றது. ஆகவே 
நித்யஸரிகள்‌, முக்தர்கள்‌ இவர்களை ஜயிப்பதற்குக்‌ காரண 
மாகிறது இந்தப்‌ பரவாஸுதேவனுடைய திருமேனி. 

வ்யூஹாவதாரங்களில்‌ ஸங்கர்ஷணன்‌ முதலானோரும்‌ தம்‌ 
தம்முடைய திருமேனிகளால்‌, ஸநகாதிகள்‌, ங்வேத த்வீப 
வாஸிகள்‌ முதலானவர்களை வமம்கரிக்கிறார்கள்‌. விபவாவ 
தாரத்திலும்‌ அர்ச்சையிலும்‌ கொண்டுள்ள திருமேனிகளால்‌ 
எம்பெருமான்‌ பத்தர்களையும்‌ (ஸம்ஸாரிகளையும்‌) வஸாீகரிக்‌ 
கிறான்‌. 

பத்தர்கள்‌, முக்தர்கள்‌, நித்யஸூரிகள்‌ இவர்களுடைய 
விஜயத்திற்கு அதாவது இவர்களை வஸூகரிப்பதற்கு ஸேனை 
போல்‌ உதவுவதால்‌ இந்தத்‌ திருமேனியே எம்பெருமானுக்கு 
அழகிய ஸேனையாகிறது. 

இந்த அர்த்தத்தை 'ஸு*ஷேண: ' என்ற திருநாமத்தின்‌ பாஷ்ய 
உரையில்‌ அத்யத்புதமான ஸ்ரீ ஸஎக்திகளால்‌ விளக்கியருளுகிறார்‌ 
ஸ்ரீ பட்டர்‌:- 


௭௭ எணண | என ஏணனாள்‌ எள்‌ - 
கண்ணா? என்கி ன்ன ஏர; |’ 
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(அத அந்யத்ரஹஸ்யம்‌ - ஸோபநா- ம ஈத்தஸத்வமயீ பத்த- 
முக்த - நித்ய விஜயோபகரணத்வாத்‌ ஸேநேவ - பஞ்சோப நிஷத்‌ 
காய: அஸ்யேதி-ஸுஷேண:) என்று. எம்பெருமான்‌ திருமேனி 
நிறம்‌ யாது? 


எரி TT TT Sd காணி | 
TATA fread: FATS TEER: கா: ॥ 


பகவத்‌ வர்ஷ்மணோ ரூபம்‌ அத ஜ்ஞோயம்‌ க்ருதாத்மபி: | 

பரதத்த்வஸ்ய நிஷ்கர்ஷ: யேநாஸ்மத்குருபி: க்ருத: || 

இதுவரை எம்பெருமானுடைய ஐவகை நிலைகளிலும்‌ 
அவனுக்கு திவ்யமான திருமேனி உண்டு என்பதை அறிந்தோம்‌. 
இனி தத்த்வத்தை அறிய விரும்பும்‌ நாம்‌ அந்தத்‌ திருமேனியின்‌ 
ரூபம்‌ (வர்ணம்‌, நிறம்‌) எது? என்பதை அவலஸ்யம்‌ அறிய 
வேண்டும்‌. கறுப்பு, வெண்மை, சிவப்பு, பச்சை என்றிப்படிப்‌ 
பலவகைப்பட்ட ரூபங்களில்‌ - நிறங்களில்‌ எது பகவானுடைய 
திருமேனிக்கு உள்ளது என்பதையும்‌ அறிய வேண்டும்‌. நம்‌ 
பூர்வாசார்யர்கள்‌ வர்ணத்தை (நிறத்தை)க்‌ கொண்டுதான்‌ பரதத்வ 
நிஷ்கர்ஷம்‌ செய்துள்ளனர்‌. 

யாருக்காவது ஸரீரம்‌ உண்டு என்று கொண்டால்‌ அதன்‌ நிறம்‌ 
என்ன? என்ற கேள்வி கட்டாயம்‌ எழும்‌. அம்மாதிரி இப்போது 
எம்பெருமானுக்குத்‌ திருமேனி (ஸரீரம்‌) உண்டு என்று பல பகு 
திகளில்‌ பல ப்ரமாணங்களைக்‌ கொண்டு எழுதி வந்துள்ளோம்‌. 
இதில்‌ எம்பெருமானுடைய. திருமேனியின்‌ நிறம்‌ யாது? 
வெண்மையா, கருமையா, மற்றும்‌ வேறு ஏதாவதா? என்ற 
கேள்வி கட்டாயம்‌ எழுகின்றது. இதற்கு விடையாக இப்‌ 
பொழுது ப்ரமாணங்கள்‌ கூறுவதைத்‌ தொகுத்து இந்தக்‌ கட்டுரை 
மூலம்‌ எழுதுகிறோம்‌. 
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பரவாஸ “தேவனான எம்பெருமானுடைய திருமேனியின்‌ 


7 நிறம்‌ கருமையே ஆகும்‌. அதாவது கறுத்த திருமேனி கொண்ட 


வன்‌ பரவாஸுதேவன்‌ என்றபடி. 


பொதுவில்‌ பகவானுடைய திருமேனியின்‌ நிறம்‌ கருமையே 
யாம்‌. ஸ்ரீ வைகுண்ட நாதனுடைய திருமேனியும்‌ கருமை நிறம்‌ 
கொண்டதேயாகும்‌. இதற்கு ப்ரமாணங்கள்‌ பலப்‌ பல உள்ளன. 

முதலில்‌ ஸர்வஜ்ஞனான எம்பெருமானாலேயே மதிநலம்‌ 
(தத்த்வஜ்ஞாநம்‌) பெற்ற ஆழ்வார்களுடைய, அவர்களுள்ளும்‌ 
ஸர்வக்ஞனான எம்பெருமானிடமிருந்தே ஸர்வார்த்த க்ரஹணம்‌ 
செய்தருளிய திருமங்கையாழ்வாருடைய அருளிச்‌ செயலைக்‌ 
கொண்டு இந்த அர்த்தத்தை அறிவோம்‌. 

திருமங்கையாழ்வார்‌ அருளிச்செய்த ஆறு ப்ரபந்தங்களில்‌ 
திருநெடுந்தாண்டகம்‌ என்பது ஒரு பமாஸ்த்ரம்‌ என்றே நம்‌ பூர்வர்‌ 
களால்‌ கருதப்படுகிறது. முப்பது பாசுரங்களைக்‌ கொண்டது இது. 

இதிலே இரண்டாவது பாட்டு தற்போது இங்கு ப்ரமாண 
மாகக்‌ காட்டப்படுகிறது. எம்பெருமான்‌ தனக்குப்‌ பண்ணின 
உபகாரங்கள்‌ பலவற்றை முதற்பாட்டில்‌ அருளிச்‌ செய்தார்‌ 
திருமங்கையாழ்வார்‌. இரண்டாவது பாட்டில்‌ தனக்கு 
எம்பெருமான்‌ செய்த சிறந்த உபகாரம்‌ ஒன்றைக்‌ குறிப்பிடுகிறார்‌. 
அதாவது: - 

ப்ரஹ்மா- விஷ்ணு-மமிவன்‌ என்று ப்ரஸித்தர்களான மும்‌ 
மூர்த்திகளையும்‌ கண்டு இவர்கள்‌ மூவரும்‌ ஒருவரே என்ற ப்ரமம்‌ 
ஆழ்வாருக்கு வராதிருக்கத்‌ தன்னுடைய வடிவழகின்‌ சிறப்பை 
நன்கு காட்டித்‌ தந்தான்‌ எம்பெருமான்‌. இது ஒரு பெரிய உபகாரம்‌ 
அன்றோ! 

பார்‌ உருவி நீர்‌ எரிகால்‌ விசும்புமாகிப்‌ 

பல்வேறு சமயமுமாய்ப்‌ பரந்து நின்ற 

ஏர்‌ உருவில்‌ மூவருமே என்ன நின்ற 

இமையவர்‌ தம்‌ திரு உரு வேறெண்ணும்‌ போது 
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ஓருருவம்‌ பொன்னுருவம்‌ ஒன்று செந்த 

ஒன்று மாகடல்‌ உருவம்‌ ஒத்து நின்ற 

மூவுருவம்‌ கண்டபோது ஒன்றாம்சோதி 

முகில்‌ உருவம்‌ எம்‌ அடிகள்‌ உருவந்தானே! 
(திருநெடுந்தாண்டகம்‌-2) 


இதன்‌ திரண்ட பொருள்‌:- அழகிய மரீரங்களையுடைய மூவ 
ரமே ப்ரதாநர்‌ என்னும்படி இருக்கிற ப்ரஹ்ம - விஷ்ணு - ருத்ரர்‌ 
களுடைய ரூபங்களை வேறாகப்‌ பிரித்துப்‌ பார்க்கும்‌ போது ஒரு 
வடிவு அதாவது ப்ரஹ்மாவின்‌ வடிவு, பொன்னின்‌ ஸ்வபாவம்‌ 
கொண்டது. மற்றொரு வடிவு அதாவது ருத்ரனுடைய வடிவு 
சிவந்த அக்நியின்‌ வடிவு போன்றதாகும்‌. மற்றொரு வடிவு 
அதாவது ஸ்ரிய: பதியான நாராயணனுடைய வடிவு பெரிய 
கடல்போல ம்ரமஹரமான அதாவது தாபங்களைப்‌ போக்கு 
கின்றதான வடிவு ஆகும்‌. 


சேர்ந்து நிற்கிற இந்த மூன்று வடிவுகளையும்‌ ப்ரமாணங்‌ 
களைக்‌ கொண்டு ஆராயும்‌ போது ஒருவனாய்‌ (ஒப்பற்றவனாய்‌) 
விளங்குகின்ற காளமேக நிப ங்யாமளமான (நீருண்ட மேகத்‌ 
திற்கு ஒப்பான) வடிவு- ஸர்வஸ்வாமியான ஸர்வேய்வரன்‌ 
வடிவமாம்‌ எம்பெருமான்‌ ஒருவன்‌ தான்‌. பஞ்ச பூதங்களை 
ஸ்ருஷ்டித்தான்‌, பல வகைப்பட்ட மதங்களை உடைய இந்த 
ஜகத்தை ஸ்ருஷ்டித்தான்‌. ஒவ்வொரு பொருளையும்‌ வ்யாபித்து 
அதற்கு அந்தராத்மாவாக நிற்கிறான்‌. உண்மை நிலையை 
உணரும்போது “பரம்‌ ஜ்யோதிஸ்‌' என்ற ஸப்தத்திற்குப்‌ பொரு 
ளாய்‌ இவன்‌ ஒருவன்‌ தான்‌ விளங்குகிறான்‌. இப்படிப்பட்டவ 
னுடைய வடிவு கறுத்த மேகம்‌ போன்று இருக்கும்‌ என்று 
எம்பெருமானை வேறுபடுத்திக்‌ காட்டியருளினார்‌ திருமங்கை 
யாழ்வார்‌. 
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“ஸுஷேணன்‌:? 


இதை வெளியிடும்‌ வகை மிக அழகு. இதனை ரஸிக்க 
வேண்டும்‌. “முகில்‌ உருவம்‌ தான்‌ எம்‌ அடிகள்‌ உருவம்‌” 
மும்மூர்த்திகளுள்‌ நம்முடைய ஸ்வாமி யார்‌ என்பது அறியாமல்‌ 
திகைத்து நிற்கும்‌ உலகத்தவர்‌ நன்கு உணரும்படி நம்முடைய 
ஸ்வாமியின்‌ உருவம்‌ மேகம்‌ போல்‌ கறுத்து விளங்கும்‌, இப்படிப்‌ 
பட்ட திருமேனியை உடையவன்‌ தான்‌ நம்‌ -ஸ்வாமி என்கிறார்‌. 


ஆகப்‌ பரதத்வமாய்‌ நிற்கும்‌ எம்பெருமானுடைய திவ்ய 
திருமேனியின்‌ நிறம்‌ கறுப்பு. இந்த நிறத்தைக்‌ கொண்டு தான்‌ 
பரதத்வத்தை நிர்ணயிக்க வேண்டும்‌ என்கிறார்‌ ஆழ்வார்‌. 

இங்கு மும்மூர்த்திகளுள்‌ ஒவ்வொருவருடைய மரீரத்தின்‌ 
நிறத்திற்கும்‌ உதாஹரணம்‌ தரும்போது ப்ரஹ்மாவின்‌ ஸுரீரத்‌ 
திற்குப்‌ பொன்னையும்‌, மமிவனுடைய முரீரத்திற்கு அக்நியை 
யும்‌, எம்பெருமானுடைய திருமேனிக்குப்‌ பெருங்கடலையும்‌ 
ஒன்று பொன்னுருவம்‌, ஒன்று செந்தீ, ஒன்று மாகடல்‌ உருவம்‌ 
என்று காட்டியுள்ளார்‌. கடைசியாய்‌ முடிக்கும்போது எம்‌ 
அடிகளின்‌ உருவம்‌ கடல்‌ உருவம்‌ என்று தானே கூற வேண்டும்‌. 
அப்படிக்‌ கூறாமல்‌ முன்பு கூறாததான முகிலை (மேகத்தை)ச்‌ 
சொல்லி 'முகில்‌ உருவம்‌ எம்‌ அடிகள்‌ உருவம்‌' என்று 
அருளியுள்ளார்‌. 

இங்குப்‌ பெரியவாச்சான்பிள்ளை அருளிய பொருள்‌ இது: 
கடல்‌, முகில்‌ இரண்டையும்‌ இங்கு எம்பெருமான்‌ திருமேனிக்கு 
உவமையாகச்‌ சொன்னதன்‌ கருத்து இதுதான்‌. அதாவது கடலுக்‌ 
குள்ள தன்மை பகவானுக்கும்‌ உண்டு என்று காட்டுவதற்காக 
முதலில்‌ ஒன்று மாகடல்‌ உருவம்‌ எனப்பட்டது. கடலின்தன்மை- 
ஸ்வபாவம்‌ எது? தன்னைப்‌ பார்ப்பவர்களுடைய துன்பத்தைப்‌ 
போக்கும்‌ கடல்‌. தீங்கு செய்யாத ப்ராணிகள்‌, தீங்கு செய்யும்‌ 
துஷ்ட ப்ராணிகள்‌ என்ற பாகுபாடு (வ்யத்யாஸம்‌) இல்லாதபடி 
எல்லா ப்ராணிகளுக்கும்‌ தன்னுள்ளே இடம்‌ கொடுக்கும்‌.கடல்‌. 
விலையுயர்ந்த ரத்நம்‌, முத்து முதலியவற்றுக்கும்‌ பயனற்ற 
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புலன்‌ கொள்‌ வடிவு 


அல்பங்களான பல பொருள்களுக்கும்‌ ஆதாரமாக இருக்கும்‌ 
கடல்‌. 


இப்படியே எம்பெருமானுடைய திருமேனி பார்ப்பவ 
ருடைய துன்பங்களையெல்லாம்‌ போக்கவல்லது. யாவர்க்கும்‌ 
தன்‌ பக்கலிலே இடம்‌ தரவல்லது. 


முகில்‌ (மேகம்‌) என்பது எம்பெருமானுடைய திருமேனிக்கு 
நேரே உபமாநமாக இருக்கவல்லது. 


மேகம்‌ மழை பொழிந்து உலகைக்‌ காப்பது போல்‌ எம்பெரு 
மானுடைய திருமேனியும்‌ எல்லோரையும்‌ தன்‌ குளிர்ச்சியினால்‌ 
காக்கிறது, நம்‌ எம்பெருமான்‌ எல்லோரையும்‌ விட உயர்நீதவன்‌ 
என்பதற்கு அடையாளமாக இருக்கிறது. 


எம்பெருமானுடைய திருமேனி நிறத்துக்கு மற்றும்‌ பல 
உவமைகளைப்‌ பல உபநிஷத்துக்கள்‌ எடுத்துக்‌ காட்டுகின்றன. 
அவற்றுள்‌ சில: - 

‘qq eT, என கணி, எள MTT என; என 
எதிரா! 

(யதா பாண்டாவிகம்‌, யதா இந்த்ரகோப:, யதா மாஹாரஜநம்‌ 
வாஸ:, யதா ஸக்ருத்வித்யுத்தம்‌) என்று. 

எம்பெருமானுடைய திருமேனி - வெண்கம்பளம்‌ போன்‌ 
றும்‌, பட்டுப்‌ பூச்சி. போன்றும்‌, குஸும்பச்‌ சாயை கொண்ட 
ஆடை போன்றும்‌, மின்னல்‌ போன்றும்‌ நிறம்‌ கொண்டதாயிருக் கும்‌ 
என்று உபநிஷத்துக்கள்‌ வெண்‌ கம்பளம்‌, பட்டுப்பூச்சி, “ரோஸ்‌ 
கலர்‌” கொண்ட ஆடை, மின்னல்‌ இவற்றை எம்பெருமான்‌ 
திருமேனிக்கு உவமையாகக்‌ காட்டுகின்றன. வெண்கம்பளத்தின்‌ 
நிறம்‌ - வெண்மை, பட்டுப்பூச்சியின்‌ நிறம்‌ நல்ல சிவப்பு, 
குஸும்பப்‌ பூவின்சாயை கொண்ட ஆடை “ரோஸ்‌ கலர்‌' உடை யது. 


மின்னல்‌ பொன்னின்‌ நிறம்‌ கொண்டதாகும்‌. இவற்றை 
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“ஸ்‌ூ்ஷேண 7? 


உதாஹரணமாகக்‌ கூறியதால்‌ எம்பெருமான்‌ திருமேனிக்கும்‌ 
இவ்வளவு நிறங்களும்‌ உண்டு என்றன்றோ ஏற்படுகிறது. இப்படி 
யிருக்கக்‌ கருமை நிறம்‌ மட்டும்‌ தான்‌ உண்டு என்று முன்‌ கூறியது 
எப்படிப்‌ பொருந்தும்‌? என்ற ஸந்தேஹம்‌ விஷயம்‌ அறிந்தவர்‌ 
களுக்கு வரக்கூடும்‌. இதற்குப்‌ பரிஹாரம்‌ இதுவே: - 
எப்பொழுதும்‌ உள்ள நிறம்‌ கருமையே. மற்றைய நிறங்களை 
எம்பெருமான்‌ சிற்சில அவதாரங்களில்‌ தன்‌ திருமேனியில்‌ 
கொள்கிறான்‌. உதாஹரணமாக ஸ்ரீ ந்ருஸிம்ஹன்‌, ஸ்ரீஹயக்ரீவன்‌ 
முதலான அவதாரங்களில்‌ எம்பெருமான்‌ வெண்மை நிறம்‌ 
உடைய திருமேனியைக்‌ கொள்கிறான்‌. இம்மாதிரிதான்‌ மற்றைய 
அவதாரங்களிலும்‌ மற்றைய நிறங்களைக்‌ கொள்கிறான்‌. 


ஆக முகில்‌ போன்ற உருவம்‌ தான்‌ எம்பெருமானுக்குப்‌ 
பொதுவில்‌ எப்பொழுதும்‌ உள்ளது. மற்றைய நிறங்களில்‌ 
திருமேனி அவ்வப்பொழுது கொள்ளப்படுவதாகும்‌. அபிநவ 
தேமிகன்‌ ஸ்ரீ.உ.வே.மஹாவித்வான்‌ உத்தமூர்‌ ஸ்வாமி 
தாமியற்றிய உரையில்‌ இவ்விடத்தில்‌ அருளிச்‌ செய்ததுள்ளார்‌ 
இப்படியே. அதாவது: - 

“மாகடலிலிருந்து முகில்‌ தோன்றி எங்கும்‌ பரவுகின்றாப்‌ 
போலே பரவாஸ-தேவனாகவும்‌, பரந்த கடலிற்‌ பள்ளி கொண்டு 
மிருக்கிறவன்‌ முகில்‌ வண்ண விஷ்ணுமூர்த்தியாகத்‌ தோன்றி 
வானத்தில்‌ நிலைத்து, வியன்‌ மூவுலகுக்கும்‌ அமுதம்‌ அளிக்கின்ற 
வன்‌ ஆகிறான்‌”. 

முகிலுக்கு மற்றைய உவமைகளை விடச்‌ சிறப்பு உண்டு 
என்பது 'நீலமேகன்‌' என்றே பெருமாளுக்குப்‌ பெயர்‌ வழங்குவ 
தாலும்‌, அடியார்கள்‌ தாங்களும்‌ அப்பெயரை வைத்துக்‌ கொள்வ 
தாலும்‌ தெளிவாகும்‌. அவதாரங்களிலும்‌ வெவ்வேறு நிறத்தை 
யும்‌ எம்பெருமான்‌ இசைவதுண்டு. உபநிஷத்திலும்‌ இது 
ப்ரஸித்தம்‌. மற்றைய நிறங்கள்‌ வேண்டும்போது கொள்ளும்‌ 
நிறங்களாகும்‌. | 


63 


புலன்‌ கொள்‌ வடிவு 


பரமபதத்தில்‌ இவன்‌ இசைந்த முதல்‌ நிறம்‌. முகில்‌ 
வண்ணமே. 

ப்ரஜாபதியை தேவதையாகக்‌ கொண்ட யாகம்‌ ஒன்று வேதத்‌ 
தில்‌ விதிக்கப்பட்டுள்ளது. இந்த யாகம்‌ பகவானுடைய ப்ரீதிக்‌ 
காகச்‌ செய்யப்படுகிறது. இதில்‌ பயன்படுத்தப்படும்‌ பருக்கள்‌ 
கருமை நிறம்‌ கொண்டவையாக இருக்க வேண்டும்‌. ஏனெனில்‌ 
யாகத்தின்‌ தேவதைக்கு என்ன நிறமோ அந்த நிறம்‌ அந்தப்‌ 
பமாக்களுக்கும்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்ற நியதி உண்டு. ப்ரஜா 
பதி என்ற தேவதை ஸ்ரிய: பதியான எம்பெருமானே யாவான்‌. 
அவன்‌ கருநிறம்‌ உடையவன்‌ அன்றோ. ஆகவே அவனை 
தேவதையாகக்‌ கொண்ட யாகத்தில்‌ பயன்படும்‌ பாக்களும்‌ 
கருநிறம்‌ கொண்டவைகளாகத் தான்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்கிறது 
வேதம்‌. 

ஆகவே பொதுவில்‌ எம்பெருமான்‌ திருமேனிநிறம்‌ கருமையே 
்‌ யாகும்‌. இவ்வளவு பமாஸ்த்ரார்த்தங்களைத்‌ திருவுள்ளத்தில்‌ 
கொண்டு தான்‌ திருமங்கை மன்னன்‌ 'முகில்‌ உருவம்‌ எம்‌ அடிகள்‌ 
உருவம்‌ தானே” என்று ஸாரமாக அருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌. 

ஆக எம்பெருமானுடைய திவ்ய திருமேனியின்‌. மாஸ்வத 
மான நிறம்‌ கருமையே. வெண்மை, சிவப்பு, பசுமை முதலான 
நிறங்கள்‌ குறிப்பிட்ட சில காலங்களில்‌ வந்து போகக்‌ கூடியன 
வாகும்‌. ஆகையால்‌ அவை ஸமாஸ்வதங்கள்‌ அல்ல என்பது 
கிடைத்தது. 

இப்படிப்பட்ட கருநிறம்‌ கொண்ட எம்பெருமான்‌ வேறு 
நிறங்களைக்‌ கொள்ளும்‌ காலங்களையும்‌ திருநெடுந்தாண்ட 
க்த்தில்‌ அடுத்த (3வது) பாட்டினால்‌ அருளிச்‌ செய்கிறார்‌. அதை 
அடுத்து அநுபவிப்போம்‌. 
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6. எம்பெருமான்‌ திருமேனியின்‌ பல வர்ணங்கள்‌ 


ணன்‌ fsa | 
எண்ணின்‌ 199௭: கண்னை ப 
ணி என ளனர்‌: | 
TAY aT ளர்‌; ப 
பரகாலாதிஸூரீணாம்‌ திவ்யஸூக்தி கணைரிஹ | 
பகவத்வர்ஷ்மவர்ணஸ்ய நிர்ணய: கத்யதே5ஞ்ஜஸா || 
நாராயணயதீந்த்ரைஸ்து நாநாஸாஸ்த்ரஜ்ஞ ஸம்மதை: | 
, நாநாக்ஷேத்ரேஷு நாதஸ்ய நாநாஸேவாபிராஹ்ருதை: || 
மநோ வாக்‌ காயங்கள்‌ மூன்றினாலும்‌ பகவத்‌ விஷயமே 
போதுபோக்காக இருக்கும்‌ நிலைமை பெற்றுள்ள பாக்யத்தை 
நினைத்து நினைத்துப்‌ பூரித்து மகிழ்கிறோம்‌. 
காலையில்‌ எழுந்ததும்‌ அனுஷ்டாநம்‌ முடித்துக்கொண்டு 
ஸர்வதாபங்களையும்‌ போக்கும்‌ பேரழகு கொண்ட ஸ்ரீ மாலோ 
லனைப்‌ பூஜிக்கிறோம்‌. பின்னர்‌ பக்தர்களின்‌ பேரோலக்கத்தில்‌ 
(பெருங்கோஷ்டியில்‌) இந்த மாலோலனையே எதிரில்‌ நிறுத்தி 
அவனுடைய கல்யாண குணங்களை வாக்கினால்‌ வர்ணித்துப்‌ 
பலரையும்‌ வஸூீகரிக்கிறோம்‌. பிறகு வேதாந்த க்ரந்தகால க்ஷேபங்‌ 
களில்‌ இவன்‌ பெருமைகளை எடுத்துரைக்கிறோம்‌. இடையில்‌ 
உள்ள காலங்களில்‌ இவனை நினைத்தே மகிழ்கிறோம்‌. பிறகு 
கிடைத்த அவகாஸங்களில்‌ நம்‌ ஸ்ரீ நருஸிம்ஹப்ரியா வாசகர்கள்‌ 
ஆயிரக்கணக்கானவர்‌ மனம்‌ மகிழும்படி கட்டுரைகள்‌ பல எழுதி 
வருகிறோம்‌. அதற்காகப்‌ பல புஸ்தகங்களையும்‌ ஸேவித்து 
(படித்து) வருகிறோம்‌. உண்ணவும்‌ உறங்கவும்‌ எடுத்துக்‌ 
கொள்ளும்‌ அவகாஸம்‌ மிகக்குறைந்ததேயாகும்‌. 
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தற்போது எம்பெருமானுடைய திருமேனி நிறம்‌ பற்றிய 
நிர்ணயங்களைத்‌ திருமங்கையாழ்வார்‌ முதலான.திவ்யஸரிக 
ளுடைய ஸ்ரீ ஸூக்திகளைக்‌ கொண்டு பூர்வாசார்யர்கள்‌ செய்‌ 
துள்ள நிர்ணயத்தை (முடிவை) நாம்‌ இப்பொழுது இங்கு எழுதி 
வருகிறோம்‌. இதற்காகப்‌ பல மமாஸ்த்ரங்களின்‌ பொருள்களை 
அறிகிறோம்‌. ஸஞ்சாரத்தில்‌ இருப்பதால்‌ பற்பல திவ்யதேஸாங்‌ 


களுக்குச்‌ செல்கிறோம்‌. ஆங்காங்கே எழுந்தருளியுள்ள அத்யத்புத . 


திருமேனி கொண்டுள்ள எம்பெருமான்கள்‌ பலரை ஸேவிக்‌ 
கிறோம்‌. இந்த ஸேவையினால்‌ நாம்‌ தன்வயமிழந்து எம்பெருமா 
னிடத்திலேயே ஒன்றியுள்ளோம்‌. இந்த நிலையில்‌ தான்‌ மாதந் 
தோறும்‌ அருள்மொழிகள்‌ பிறக்கின்றன. இவற்றால்‌ பண்டிதர்கள்‌, 
பாமரர்கள்‌ என்ற வேறுபாடின்றி அனைவரும்‌ மகிழ்கிறார்கள்‌ 
என்பதை ஆங்காங்கு நேரிலும்‌, தபால்‌ மூலமாகவும்‌ அறிந்து 
மகிழ்கிறோம்‌. 


இப்படி வாசகப்‌ பெருமக்கள்‌ மகிழ்ந்து தரும்‌ ஆதரவுதான்‌ 
பல கார்யங்கள்‌ நடுவே சிக்கியுள்ள நமக்கு இம்மாதிரி விஷயங்‌ 
களை எழுதுவதில்‌ உத்ஸாஹத்தையும்‌ ஊக்கத்தையும்‌ தருகிறது. 
வாசகப்‌ பெருமக்களுக்கு மிகவும்‌ நன்றி கூறுகிறோம்‌. தொடர்ந்து 
உங்கள்‌ உள்ள மகிழ்ச்சியை நமக்குத்‌ தயங்காமல்‌ எடுத்துக்‌ 
கூறுங்கள்‌. 

சென்ற இதழில்‌ எம்பெருமானுக்கு (ஸ்ரீ பரமபத நாதனுக்கு) 
நிரந்தரமான திருமேனி நிறம்‌ கருமைதான்‌ என்றும்‌ சிற்சில 
அவதாரங்களில்‌ பொதுவான கருமை நிறத்தை மாற்றிக்கொண்டு 
வெண்மை, சிவப்பு, பசுமை முதலான வேறு நிறங்களையும்‌ 
கொள்கிறான்‌ என்றும்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. 


இனி எந்த எந்த ஸமயத்தில்‌ எந்த எந்த நிறத்தைக்‌ கொள்கி 
றான்‌ என்பதை இந்த அருள்மொழியில்‌ விளக்குகிறோம்‌. 


66 


எம்பெருமான்‌ திருமேனியின்‌ பல வர்ணங்கள்‌ 


திருமங்கையாழ்வார்‌ அருளிச்செய்த திருநெடுந்தாண்டகம்‌ 
என்ற மஹாப்ரபந்தத்தில்‌ 3வது பாசுரம்‌ இவ்விஷயத்தை நன்கு 
விளக்குகிறது. 

திருவடிவில்‌ கருநெடுமால்‌ சேயன்‌ என்றும்‌ 

திரேதைக்கண்‌ வளையுருவாய்த்‌ திகழ்ந்தான்‌ என்றும்‌ 

பெருவடிவில்‌ கடல்‌ அமுதம்‌ கொண்டகாலம்‌ 

பெருமானைக்‌ கருநீலவண்ணன்‌ தன்னை 

ஒருவடிவத்து ஒர்‌ உருவென்று உணரலாகாது 

ஊழிதோறாழி நின்றேத்தல்‌ அல்லால்‌ 

கருவடிவிற்‌ செங்கண்ணவண்ணன்‌ தன்னைக்‌ 

கட்டுரையே யார்‌ ஒருவர்‌ காண்கிற்பாரே! 

(இருநெடுந்தாண்டகம்‌ 3ம்‌ பாட்டு) 

இங்குப்‌ பெரியவாச்சான்பிள்ளை வ்யாக்யாநத்தில்‌ அருளிச்‌ 
செய்துள்ள விஷயங்கள்‌ மிக அத்புதங்கள்‌. 

இந்த மூன்றாவது பாட்டினால்‌ திருமங்கையாழ்வார்‌ 
வடிவை அநுபவிக்கிறார்‌ என்பது வ்யாக்யாந வாக்யம்‌. 
திருமேனி தான்‌ நமக்குப்‌ பரமபோக்யம்‌ என்பதையும்‌ அழகாக 


ட. அருளிச்‌ செய்தார்‌. 


எம்பெருமானுடைய திவ்யாத்மஸ்வரூபம்‌ பரமாநந்த 
ரூபமானது. உலகப்‌ பொருள்கள்‌ யாவற்றையும்‌ விடச்‌ சிறந்தது. 
அதைவிடச்சிறந்தவை அந்த ஸ்வரூபத்தில்‌ உள்ள திருக்கல்யாண 
குணங்கள்‌. 

நிர்குண பரப்ரஹ்மவாதிகளான அத்வைதிகள்‌ கூட ப்ரஹ்ம 
ஸ்வரூபத்தை ஒப்புக்‌ கொண்டுள்ளனர்‌. ஆனால்‌ அதற்கு எவ்வித 
குணமும்‌ இல்லை என்கிறார்கள்‌. குணமில்லாத ஸ்வரூபத்தை 
அநுபவிக்கவே முடியாது. ஆகவே அது ரஸமில்லாத பொருள்‌ 
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போல்‌ அநாதரிக்கப்பட வேண்டியதாய்‌ விடும்‌. நம்‌ ஸித்தாந்‌ 
தத்தில்‌ அந்தப்‌ பரப்ரஹ்மத்தின்‌ ஸ்வரூபத்திற்குப்‌ பற்பல திருக்‌ 
கல்யாண குணங்கள்‌ ஒப்புக்கொள்ளப்பட்டுள்ளன. அந்தக்‌ 
குணங்களுக்குப்‌ பெருமை மிக அதிகம்‌. குணங்களின்‌ பெருமை 
யைப்‌ பார்த்தால்‌ ஆத்மஸ்வரூபத்தை விட்டு விடலாம்‌ போல்‌ 
தோன்றும்‌. அவ்வளவு உயர்ந்தவை குணங்கள்‌. 


எம்பெருமானுடைய திவ்ய திருமேனியின்‌ பெருமையைப்‌ 
பார்த்தால்‌ எம்பெருமானுடைய ஆத்மஸ்வரூபம்‌, அதில்‌ உள்ள 
கல்யாணகுணங்கள்‌ இரண்டுமே கூடச்‌ சுவையற்ற பொருள்கள்‌ 
போல்‌ அநாதரிக்கப்பட வேண்டியனவாயிருக்கும்‌. 


ஆக எம்பெருமானுடைய திவ்ய ஆத்மஸ்வரூபம்‌, அவ 
னுடைய திவ்ய திருக்கல்யாண குணங்கள்‌ இரண்டையும்‌ விடத்‌ 
திருமேனியே சிறந்தது ஆகிறது. 

மந்தமான புத்தியுடைய நம்‌ போன்றவர்களால்‌ எம்பெரு 
மானுடைய திவ்யாத்மஸ்வரூபத்தையோ, அவன்‌ திருக்கல்யாண 
குணங்களையோ எடுத்த எடுப்பிலேயே- த்யாநத்தின்‌ ஆரம்ப 
தஸையிலேயே - எளிதில்‌ அறியமுடியாது. இப்படிப்பட்ட நமக்கும்‌ 
கூட அந்த இரண்டையும்‌ எளிதில்‌ காட்டவல்லது எம்பெரு 
மானுடைய திருமேனியே தான்‌. 'ஸ்வரூபத்துக்கும்‌ ஸ்வரூ 
பாஸ்ரயமான (ஸ்வரூபத்திலிருக்கிற) குணங்களுக்கும்‌ ப்ரகா 
ஸகமாய்‌ நிரதியய போக்யமாய்‌ காளமேகநிபஸ்யாமமாய்‌ 
இருக்கும்‌ வடிவு”என்கிறார்‌ பெரியவாச்சான்பிள்ளை. 


ஸ்வரூபமும்‌ குணங்களும்‌ போக்யங்கள்‌ தான்‌. ஆனால்‌ 
வடிவு - திருமேனி - நிரதியயபோக்யம்‌ என்கிறார்‌. இதற்கு 
மேற்பட்ட சிறந்த வேறு ஒரு பொருள்‌ இல்லாதபடி இதுவே 
பரமபோக்யம்‌ என்றபடி. இத்தைக்‌ கருத்தில்‌ கொண்டுதான்‌ 
இந்தப்‌ பாட்டின்‌ ஆரம்பத்தில்‌ திருமங்கையாழ்வார்‌ திரு 
மேனியை “வடிவு” என்றே கூறலாமானாலும்‌ அப்படிக்‌ கூறாமல்‌ 
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“இரு” என்ற ஒரு உரிச்சொல்லைச்‌ சேர்த்துத்‌ 'திருவடிவு' என்று 


. அருளியுள்ளார்‌. 


ஆகவேதான்‌ பகவானுடைய ஸ்வரூபம்‌, அதில்‌ உள்ள 
குணங்கள்‌ இரண்டையும்‌ விட மிகச்சிறந்தது திருமேனி. இந்தப்‌ 
பொருளைவிளக்கும்‌ பெரியவாச்சான்பிள்ளையின்‌ ஸ்ரீஸூக்திகள்‌ 
திருமேனியை விட போக்யங்களாய்‌ இருக்கின்றன. 

“ஸ்வரூபத்தைக்‌ காற்கடைக்கொண்டு (கால்பக்கம்‌ தள்ளி 
விட்டு; அதாவது அலக்ஷ்யம்‌ செய்துவிட்டு) பற்றவேண்டி 
யிருக்கும்‌ குணங்கள்‌. 

'உபயத்தையும்‌ (ஸ்வரூபம்‌, திருக்கல்யாண குணங்கள்‌ இரண்‌ 
டையும்‌) காற்கடைக்‌ கொண்டு (புறக்கணித்துவிட்டு) பற்ற 
வேண்டும்படியிறே வடிவின்‌ போக்யதை இருப்பது” என்று. 

இது நமக்கு அநுபவத்திலும்‌ கிடைக்கிறது. நாள்தோறும்‌ 
ஸ்ரீ மாலோலனுடைய திருமேனியழகில்‌ ஈடுபட்டுக்‌ கிடக்கும்‌ 
நமக்கு அவனுடைய ஆத்மஸ்வரூபத்தையோ அவனுடைய திருக்‌ 
கல்யாண குணங்களையோ எண்ணிப்‌ பார்க்கவும்‌ தோன்ற 
வில்லையே. 


அவையிரண்டையும்‌ புறக்கணித்துவிட்டு அவன்‌ வடிவழகில்‌ 
தான்‌ நாள்தோறும்‌ நிமிஷம்‌ தோறும்‌ ஈடுபட்டு வருகிறோம்‌. 


சிரிப்புடன்‌ கூடி அங்காநீதிருக்கும்‌ (திறந்திருக்கும்‌) திருவா 
யும்‌ திருக்காதுகளின்‌ 8ழ்‌ ஜ்வலிக்கும்‌ இரண்டு பெரிய வெள்ளைக்‌ 
கடுக்கன்களும்‌ நீண்ட திருவபிஷேகமும்‌ (கிரீடமும்‌), அஞ்சல்‌ 
என்ற அபயஹஸ்தமும்‌, இவனைத்‌ தழுவி நிற்கும்‌ அல்லிமாதர்‌ 
ஸ்ரீ மஹாலக்ஷ்மியின்‌ சிறிய திருமுகமண்டலமும்‌ எப்பொழுதும்‌ 
நம்‌ முன்னே வந்து நின்றிடுகின்றன. நின்றடுகின்றன. (அடு 
கின்றன- ஹிம்ஸிக்கின்றன. ) 
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ஸ்ரீ மாலோலனுடைய திருமேனி அழகு காண்பார்‌ அனை 
வரையும்‌ ஆழ்வார்‌ நிலைக்கே கொண்டு வந்து விடும்‌. 


இப்படி முதலில்‌ அவதாரிகையில்‌ திருமேனி அழகின்‌ சிறப்‌ 
பைக்‌ கூறி அப்படிப்பட்ட வடிவை அநுபவிக்கிறார்‌ என்று 
இந்தப்‌ பாட்டை விளக்குகிறார்‌ பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை. 
'திருவடிவில்‌ கருநெடுமால்‌' என்றும்‌, 'கருவடிவில்‌ 
செங்கண்ண வண்ணன்‌ தன்னை' என்றும்‌ இருமுறை 
' எம்பெருமான்‌ திருவடிவில்‌ கருநிறம்‌ கொண்டவன்‌ என்பதைக்‌ 
குறிப்பிடுகிறார்‌ ஆழ்வார்‌. இதனால்‌ இந்தக்‌ கருநிறம்‌ ஒன்றுதான்‌ 
அவன்‌ கொண்டுள்ள ஸ்வாபாவிகமான நிறம்‌ என்று 
ஏற்படுகிறது. 


கருநெடுமால்‌ - உபய விபூதிக்கும்‌ நிர்வாஹகனான எம்பெரு 
மான்‌ கருநிறம்‌ கொண்ட விலக்ஷணமான திருமேனியை உடைய 
வன்‌ என்பது கூறப்பட்டது. 


இப்படிப்பட்டவன்‌ ஒவ்வொரு யுகத்திலும்‌ தன்‌ திருமேனி 
நிறத்தை மாற்றிக்‌ கொள்கிறான்‌ என்கிறார்‌ மேலே. 

பொதுவில்‌ இந்தப்‌ பாட்டில்‌ கூறப்படும்‌ விஷயங்களின்‌ 
சுருக்கம்‌ இதுவே. அதாவது- 

க்ருதயுகத்தில்‌ எம்பெருமான்‌ வெண்மை நிறம்‌ கொண்ட 
திருமேனியை ஏற்றுக்கொள்கிறான்‌. க்ருதயுகத்தில்‌ எம்பெருமா 
னுடைய திருமேனி நிறம்‌ வெண்மையாக இருக்கும்‌. த்ரேதா 
யுகத்தில்‌ அவனுடைய திருமேனி நிறம்‌ சிவப்பாக. இருக்கும்‌. 
கலியுகத்தில்‌ அவனுடைய திருமேனி நிறம்‌ கருப்பாக மாறும்‌. 
இவ்வளவுதான்‌ இப்பாட்டின்‌ ப்ரதாநப்‌ பொருள்‌. இதில்‌ 
த்வாபரயுகத்தில்‌ எம்பெருமானின்‌ திருமேனி நிறம்‌ என்ன 
என்பது குறிப்பிடப்படவில்லை. ஆனாலும்‌ திருமழிசை ஆழ்வா 
ருடைய பாசுரத்தை ஒட்டி த்வாபரயுகத்தில்‌ எம்பெருமானுடைய 
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இருமேனி நிறம்‌ சிவப்புமின்றி நீலமும்‌ இன்றி பாசியின்‌ பசும்‌ 
புறம்‌ போல்‌ வெளுத்த பச்சை நிறம்‌' என்று கொள்ள வேண்டும்‌. 


இவ்வளவுதான்‌ நாம்‌ இப்பொழுது இங்கு அறிய வேண்டிய 
விஷயம்‌. ஆனால்‌ இவ்விஷயத்தை வெளிப்படுத்தும்‌ இப்பாசு 
ரத்தின்‌ சொற்சுவை-பதங்களின்‌ சேர்த்தியழகு மிகவும்‌ ரஸிக்கத்‌ 
தக்கதாகும்‌. முதலில்‌ க்ருதயுகத்தைச்‌ சொல்லிவிட்டு அதன்‌ பிறகு 
தான்‌ அதற்கு அடுத்த த்ரேதாயுகத்தைச்‌ சொல்ல வேண்டும்‌. இந்த 
க்ரமத்தை மாற்றி முதலில்‌ த்ரேதாயுகத்தை எடுக்கிறார்‌ 
திருமங்கையாழ்வார்‌. 

“இருவடிவில்‌ கருநெடுமால்‌ சேயன்‌ என்றும்‌ த்ரேதைக்கண்‌' ' 
என்பதால்‌ எம்பெருமான்‌ த்ரேதாயுகத்தில்‌ சேயன்‌ - சிவப்பு நிறம்‌ 
உடையவனாகிறான்‌. கருநிறம்‌ கொண்ட திருமேனியை உடைய 
எம்பெருமான்‌ என்பதால்‌ அவனுக்கு எப்பொழுதும்‌ ஸ்வாபாவிக 
மாய்‌-நிரந்தரமாய்‌ இருக்கும்‌ நிறம்‌ கறுப்பு என்றதாயிற்று. ஆக 
மாஸ்வதமான நிறம்‌ கறுப்பு நிறம்‌. த்ரேதாயுகம்‌ வந்ததும்‌ வரும்‌ 
நிறம்‌ சிவப்பு. இது அவ்வப்பொழுது வந்து போகும்‌ (ஆகந்துகம்‌) 
என்பதும்‌ கூறப்பட்டதாறெது. 

ஆக த்ரேதாயுகத்தில்‌ எம்பெருமான்‌ திருமேனி நிறம்‌ சிவப்‌ 
பாக இருக்கிறது என்ற காரணத்தினால்‌ அந்தச்‌ சிவப்பு நிறம்‌ தான்‌ 
ஸமாய்வதமான நிறம்‌ என்று நினைக்கக்கூடாது. த்வாபரயுகம்‌ 
வந்தால்‌ இந்த நிறம்‌ மாறிவிடும்‌. சேயன்‌: சிவந்த வடிவுடை 
யவன்‌. த்ரேதைக்‌ கண்‌ சேயன்‌ - த்ரேதாயுகத்தில்‌ வந்தால்‌ சிவந்த 
வடிவு உடையவனாய்‌ இருக்கும்‌. 


த்ரேதாயுகத்தில்‌ சிவப்பு நிறம்‌ கொள்ளக்‌ காரணமும்‌ உண்டு 
என்கிறார்‌ பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை. 


ப்ரக்ருஇக்கு மூன்று குணங்கள்‌ உண்டு. அவை ஸத்த்வம்‌, 
ரஜஸ்‌, தமஸ்‌ எனப்படும்‌. ஸத்த்வகுணம்‌ வெண்மைநிறம்‌ 
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என்றும்‌ ரஜோகுணம்‌ சிவப்பு நிறம்‌ என்றும்‌, தமோகுணம்‌ 
கருமைநிறம்‌ என்றும்‌ ஸமாஸ்த்ரம்‌ கூறுகிறது. 

க்ருதயுகத்தில்‌ ஜநங்கள்‌ ஸத்த்வகுணம்‌ நிறைந்தவர்களாக 
இருப்பார்கள்‌. ஆகையால்‌ அவர்கள்‌ வெண்மை நிறத்தையே 
தான்‌ விரும்புவார்கள்‌. பக்தர்களுடைய விருப்பத்திற்கு ஏற்ற 
வாறுதான்‌ எம்பெருமான்‌ தன்‌ திருமேனி நிறத்தையும்‌ கொள்‌ 
கிறான்‌. ஆகவே க்ருதயுகத்தில்‌ எம்பெருமான்‌ திருமேனி நிறம்‌ 
வெண்மை. 


தீரேதாயுகத்தில்‌ ஐநங்கள்‌ ரஜோகுணம்‌ மிகுந்தவர்களாக 
இருப்பதால்‌ அவர்கள்‌ சிவப்பு நிறத்தையே. தான்‌ விரும்பு 
வார்கள்‌. ஆகவே அவர்களுடைய விருப்பத்திற்கு ஏற்ப சிவப்பு 
நிறம்‌ வாய்ந்த திருமேனி கொள்கிறான்‌ எம்பெருமான்‌. 

த்வாபரயுகத்தில்‌ ஜநங்கள்‌ ரஜோ குணமும்‌ தமோ குணமும்‌ 
கலந்தவர்களாயிருப்பார்கள்‌. ஆகையால்‌ அவர்களுடைய விருப்‌ 
பத்திற்குத்‌ தக்கபடி சிவப்பு மட்டுமின்றி நீலம்‌ மட்டுமின்றிச்‌ 
சிவப்பும்‌, நீலமும்‌ கலந்த நிறம்‌ உடைய திருமேனியைக்‌ 
கொள்கிறான்‌ எம்பெருமான்‌. 

கலியுகத்தில்‌ ஜநங்கள்‌ பெரும்பாலும்‌ எம்பெருமானை 
ஸேவிப்பதில்‌ ஆசையற்றவர்களாகவே இருப்பார்கள்‌. ஆகை 
யால்‌ எம்பெருமான்‌ இந்த நிறத்தில்‌ தான்‌ திருமேனி கொண்டு 
ஸேவை தரவேண்டும்‌ என்று நிர்பந்திப்பவர்‌ ஒருவருமிலர்‌. 
ஆகையால்‌ எம்பெருமான்‌ தனக்கு எப்பொழுதும்‌ உள்ள ௧௫௬ 
நிறத்தோடேயே அதாவது கருநிறம்‌ . கொண்ட திருமேனி 
யோடேயே ஸேவை தருகிறான்‌. 


இவ்விஷயத்தை இங்குப்‌ பெரியவாச்சான்பிள்ளை அருளிச்‌ 
செய்யும்படி - க்ருதயுக புருஷர்கள்‌ ஸத்த்வோத்தரர்‌ ஆகையாலே 
(ஸத்த்வகுணம்‌ மிகுந்தவர்களாகையாலே) வெளுப்பாயிற்று 
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அவர்கள்‌ உகப்பது. ஆகையாலே அவர்களுடைய ருச்யநு 
குணமாக (அவர்களுடைய ஆசைக்கு ஏற்ப) ம ஈக்ல வர்ணமான 
வடிவை உடையனாயிருக்கும்‌. 


த்ரேதாயுகத்திலே புருஷர்கள்‌ (ஜீவாத்மாக்கள்‌) ரஜ: ப்ரசுரர்‌ 
ஆகையாலே அதாவது ரஜோகுணம்‌ மிகுந்தவர்களாகையாலே 
சிவப்பிலேயாயிற்று ௬௪ உண்டாயிருப்பது. அந்த ருச்யநு 
குணமாகச்‌ சிவந்த வடிவைக்‌ காட்டும்‌. ஸத்த்வம்‌ வெளுத்த 
ருக்கக்‌ கடவதாய்‌ ரஜஸ்‌ சிவந்திருக்கக்‌ கடவதாய்‌ தமஸ்‌ கறுத்தி 
ருக்கக்‌ கடவதாயிறே இருப்பது. த்வாபரயுகத்தில்‌ உள்ளார்‌ ரஜஸ்‌ 
தமோமிஷஞ்ரராய்‌ (ரஜஸ்ஸும்‌ தமஸ்ஸும்‌ கலந்திருப்பவர்களாய்‌) 
இருக்கையாலே அவர்களுடைய ருச்யநுகுணமாகச்‌ சிவப்பும்‌ 
அன்றியிலே நீலமும்‌ அன்றியிலே இருக்கும்‌ வடிவை உடைய 
வனாய்‌ இருக்கும்‌. (இது இங்குச்‌ சொல்லப்படாவிட்டாலும்‌ 
ப்ரமாணத்தைக்‌ கொண்டு கூறப்பட்டதாகவே கொள்ள 
வேண்டும்‌). 

கலிகாலத்தில்‌ தன்‌ பக்கல்‌ (எம்பெருமானிடத்தில்‌) அபிமுக 
ராய்‌ (நோக்குடையவர்களாய்‌) ஒரு வர்ண விஷேஷத்திலே ரசி 
பண்ணுவார்‌ (ஆசை கொள்பவர்‌) இல்லாமையாலே ஸ்வாபா 
விகமான வடிவு தன்னைக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ என்று அருளுகிறார்‌ 
பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை. 

இங்குக்‌ கவனிக்கவேண்டிய விஷயம்‌ ஒன்று உள்ளது. 
அதாவது ஸத்த்வகுணம்‌ வெளுத்தும்‌, ரஜோ குணம்‌ சிவந்தும்‌, 
தமோ குணம்‌ கறுத்தும்‌ இருக்கும்‌ என்று இங்குக்‌ கூறப்பட்‌ 
ள்ளது. 

- உபநிஷத்‌ வாக்யமும்‌ “Tl எண்ணைக்‌! (அஜாம்‌ 

ஏகாம்‌ லோகித. மஈக்ல க்ருஷ்ணாம்‌) என்று ப்ரக்ருதி என்ற 
தத்த்வம்‌ சிவப்பும்‌, வெளுப்பும்‌, கருமையுமாகிற மூன்று 
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நிறங்களை உடையது. இதற்குக்‌ காரணம்‌ அதில்‌ ரஜஸ்ஸ-ம்‌, 
ஸத்த்வமும்‌, தமஸ்ஸும்‌ இருப்பதால்‌ என்று கூறியுள்ளது. 
ஸத்த்வம்‌, ரஜஸ்‌, தமஸ்‌ என்ற க்ரமத்தில்‌ நிறங்களைக்‌ சொல்லும்‌ 
போது வெளுப்பு, சிவப்பு, கறுப்பு என்றுதான்‌ சொல்ல 
வேண்டும்‌. ஆனால்‌ ஸ்வதந்த்ரையான உபநிஷத்‌ இந்த க்ரமத்தை 
மாற்றி ரஜஸ்‌, ஸத்த்வம்‌, தமஸ்‌ என்ற க்ரமத்தைக்‌ கொண்டு 
சிவப்பு, வெளுப்பு, கருப்பு என்று நிறத்தையும்‌ மாற்றிச்‌ சொல்லு 
கிறது. 

இந்த முறையைத்தான்‌ திரு. மங்கையாழ்வாரும்‌ இந்தப்‌ 
பாசுரத்தில்‌ எம்பெருமான்‌ க்ருதயுகத்தில்‌ வெளுப்பான மரீரம்‌ 
கொள்கிறான்‌ என்று முதலில்‌ க்ருதயுகத்தை சொல்ல வேண்டி 
யிருக்க அவ்வாறு சொல்லாமல்‌ முறையை மாற்றி முதலில்‌ 
தீரேதாயுகத்தை எடுத்து இதில்‌ எம்பெருமான்‌ சிவந்த 
திருமேனியை உடையவனாய்‌ இருப்பான்‌ என்று அருளிச்‌ 
செய்துள்‌ ளார்‌. இதற்குப்பிறகுதான்‌ க்ருதயுகத்தைப்‌ பற்றி அருளிச்‌ 
செய்கிறார்‌. 


நாம்‌ இப்பொழுது இங்கு விஷயம்‌ புரிவதற்காக க்ருதம்‌, 
த்ரேதா, தீவாபரம்‌, கலி என்ற க்ரமத்திலேயே நிறங்களை விளக்கி 
யுள்ளோம்‌. இவ்வளவோடே இதை நிறுத்திக்‌ கொள்ளலாம்‌. 


இதில்‌ தீவாபரத்தை விட்டு விட்டார்‌ திருமங்கை ஆழ்வார்‌ 
அதையும்‌ சேர்த்து முழுமையுமாகத்‌ திருமழிசைப்பிரான்‌ 
திருச்சந்தவிருத்தத்தில்‌ அருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌. அதை விளக்கினால்‌ 
தான்‌ எடுத்துக்கொண்ட விஷயம்‌ நிறைவு பெறும்‌. 

இப்பொழுது இங்கு எடுத்துக்காட்டப்பட்ட திருநெடுந்‌ 
தாண்டகம்‌ 3வது பாசுரத்தில்‌ யுகங்களை ஆழ்வார்‌ குறிப்பிடும்‌ 
அழகைப்‌ பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை வெகு அழகாக எடுத்துக்‌ 
காட்டியுள்ளார்‌. அதை இதற்கும்‌ முன்பாக அநுபவித்து விட்டு 
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எம்பெருமான்‌ திருமேனியின்‌ பல வர்ணங்கள்‌ 


மேலே செல்வோம்‌. நீங்கள்‌ கட்டாயம்‌ இதை விரும்புவீர்கள்‌ 
என்று எண்ணி அதன்‌ அழகை விளக்குகிறோம்‌ இப்போது. 


இந்தப்‌ பாசுரத்தில்‌ திருமங்கையாழ்வார்‌ த்ரேதாயுகம்‌, 
க்ருதயுகம்‌ என்ற இரண்டு யுகங்களை மட்டும்‌ தான்‌ வெளிப்‌ 
படையாகக்‌ கூறியுள்ளார்‌. த்வாபரயுகமும்‌ கலியுகமும்‌ இங்குக்‌ 
கூறப்பட்டதாக நாம்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. 


கூறியுள்ள. இரண்டு யுகங்களில்‌ முதலில்‌ த்ரேதாயுகத்தை 
'திரேதைக்கண்‌' என்றே ஸ்பஷ்டமாக அதன்‌ பெயரைக்‌ 
கொண்டே கூறியுள்ளார்‌. ஆனால்‌ க்ருதயுகத்தை அதன்‌ பெயரால்‌ 
சொல்லவேயில்லை. அந்த யுகத்தில்‌ எம்பெருமான்‌ அவதரித்துச்‌ 
செய்த செயலைக்‌ கொண்டு அதைக்‌ குறிப்பிடுகிறார்‌- 

“பெருவடிவில்‌ கடல்‌ அமுதம்‌ கொண்ட காலம்‌” என்று. 
அத்யத்புதங்களான திருமேனிகள்‌ பலவற்றை எடுத்துக்‌ கொண்டு 
கடல்கடைந்து அமுதத்தைப்‌ பெற்ற காலம்‌ என்று க்ருதயுகத்தைச்‌ 


'சொல்லி, அந்தக்‌ காலத்தில்‌ வளையுருவாய்த்‌ திகழ்ந்தான்‌; வளை, 
_ சங்கம்‌ போன்ற வெளுத்த திருமேனியுடன்‌ விளங்கினான்‌ என்று. 


ஆக அம்ருதம்‌ கடைதல்‌ என்ற அத்யத்புதமான திருவிளை 
யாடல்‌ நிகழ்ந்த காலம்‌ க்ருதயுகம்‌. ஆகையாலே அதை மிகவும்‌ 
உகந்து அதைக்கூறி அப்படிப்பட்ட அமுதம்‌ கடைந்த காலம்‌ அது 
என்று க்ருதயுகத்தைக்‌ கூறியருளுகிறார்‌ திருமங்கைமன்னன்‌. 

பெரியோர்கள்‌ அனைவருமே அன்று மட்டுமன்று. இன்றும்‌ 
தமக்குப்‌ பிடித்த நிகழ்ச்சி நடந்த காலத்தை அப்படியே கூறாமல்‌ 
அந்த நிகழ்ச்சியைக்‌ கூறிப்பிட்டே அந்தக்‌ காலத்தைக்‌ குறிப்பிடு 
வார்கள்‌. 

பாமரர்கள்‌ கூடப்‌ பழைய காலத்தைக்‌ குறிப்பிடும்‌ போது 
தனக்குக்‌ கல்யாணம்‌ நடந்த காலம்‌ அது என்றோ, தனக்குப்‌ புத்ரன்‌ 
பிறந்த காலம்‌ அது என்றோ கடந்த காலத்தைக்‌ குறிப்பிடுவார்கள்‌. 
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ஸநீயாஸிகள்கூடத்‌ தமக்கு ஸந்யாஸம்‌ கிடைத்த நாள்‌ என்றே 
கடந்த காலத்தைக்‌ கூறுவார்கள்‌. 


இம்மாதிரிதான்‌ திருமங்கையாழ்வார்‌ எம்பெருமான்‌ அமுதம்‌ 
கடைந்த செயலை மிக மிக விரும்புபவர்‌. ஆதலால்‌ அந்த 
நிகழ்ச்சியைக்‌ கூறி 'கடல்‌ அமுதம்‌ கொண்ட காலம்‌” என்கிறார்‌. 
இது க்ருதயுகத்தில்‌ நிகழ்ந்த நிகழ்ச்சியாகும்‌. அன்று அனை 
வர்க்குமே அமுதம்‌ கிடைத்தது. மோக்ஷம்‌ தவிர மற்றைய பயன்‌ 
களை விரும்பும்‌ தேவதைகளுக்குச்‌ சாவா மருந்து எனப்படும்‌ 
அம்ருதம்‌ கிடைத்தது. ஸமுத்ரம்‌ கடைந்த எம்பெருமானுக்கும்‌ 
அமுதில்‌ வரும்‌ பெண்ணமுதம்‌ என்று கொண்டாடும்படி 
இருக்கிற பெரியபிராட்டி என்கிற சிறந்த அமுதம்‌ கிடைத்தது. 

நமக்கெல்லாம்‌ கூட இவையிரண்டையும்‌ விடச்‌ சிறந்த 
அமுதம்‌ ஒன்று கிடைத்தது. அது என்ன தெரியுமா? நால்தோள்‌ 
அமுதமேயாகும்‌. ஸமுத்ரத்தைக்‌ கடையும்‌ போது நான்கு 
திருக்கரங்களைக்‌ கொண்டு கடைந்தான்‌. அந்த நிலையில்‌ 
எம்பெருமான்‌ பரமபோக்யனாய்‌ இருந்தமையால்‌ அவனை 
நால்தோள்‌ அமுதம்‌ என்கிறார்‌ ஆழ்வார்‌. இப்படி எல்லோரும்‌ 
அமுதம்‌ பெற்ற காலம்‌ அந்த க்ருதயுகம்‌ ஆதலால்‌ இதையிட்டு 
அந்தக்‌ காலத்தைக்‌ குறித்தபடி. 

இங்கு இந்த அர்த்தத்தை விளக்கும்‌ பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை 
ஸ்ரீ ஸூக்திகள்‌ பின்வருமாறு: - தேவதைகளுக்கும்‌ தனக்கும்‌ 
(எம்பெருமானுக்கும்‌) எனக்கும்‌ (ஆழ்வாருக்கும்‌) கடலிலே 
அமுதத்தை உண்டாக்கின காலம்‌. தேவதைகள்‌ பந்தகமான 
(ஸம்ஸார பந்தத்தைத்‌ தருவதான) அம்ருதத்தைக்‌ கொண்டு 
போனார்கள்‌. தான்‌ (எம்பெருமான்‌) பெரியபிராட்டியாகிற 
அம்ருதத்தை ஸ்வீகரித்தான்‌. விண்ணவர்‌ அமுதுண அமுதில்‌ 
வரும்‌ பெண்ணமுதுண்டான்‌. 


இவையிரண்டுமன்று இவர்க்கு போக்யம்‌. 'நால்தோள்‌ 
அமுது” என்கிறபடியே கையும்‌, திருவாழியுமாய்க்‌ கொண்டு 
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எம்பெருமான்‌ திருமேனியின்‌ பல வர்ணங்கள்‌ 


கடல்‌ கடைந்தவனேயாயிற்று இவர்க்கு போக்யம்‌. தேவதை 
களும்‌ தங்கள்‌ அபிமதம்‌ பெற்றார்கள்‌. அவனும்‌ தன்‌ அபிமதம்‌ 
பெற்றான்‌. நானும்‌ என்‌ அபிமதம்‌ பெற்றேன்‌. 

இப்படி எல்லோருக்கும்‌ அபிமதம்‌ (விரும்பியது) கிடைத்த 
காலம்‌ அந்த க்ருதயுகம்‌ என்று இந்த நிகழ்ச்சியை முன்னிட்டே. 
க்ருதயுகத்தைக்‌ குறிப்பிட்டருளுகிறார்‌ ஆழ்வார்‌. 

இதற்கு மிகப்‌ பொருத்தமான உதாஹரணம்‌ ஒன்றை இங்குப்‌ 
பெரியவாச்சான்பிள்ளை எடுத்துக்‌ காட்டுகிறார்‌. 

ஸ்ரீரங்கத்தில்‌ வாழும்‌ நல்லார்கள் தங்களிடம்‌ யாராவது வந்து 
இந்தக்‌ கார்யத்தைச்‌ செய்து முடிக்க நீண்டகாலம்‌ ஆகும்‌. 
தற்போது அடுத்தடுத்து ப்ரஹ்மோத்ஸவங்கள்‌ நடைபெற்று 
வருகின்றன. பங்குனி மாதத்தில்‌ பங்குனி உத்தரத்திற்குச்‌ சேர 
ப்ரஹ்மோத்ஸவம்‌ நடைபெறும்‌. ஆகப்‌ பங்குனி மாதம்‌ முடிந்த 
பிறகு நீர்‌ சொன்ன கார்யத்தைச்‌ செய்து தருகிறோம்‌ என்று 
சொல்லவேண்டியிருக்க-அந்த நல்லோர்கள்‌ அப்படிச்‌ சொல்‌ 
லாமல்‌ பெரிய திருநாளுக்குப்‌ பிறகு அந்தக்‌ கார்யத்தைச்‌ செய்து 
தருகிறோம்‌ என்று கூறுவார்களாம்‌. இது பெரியதிருநாளிலே 
அவர்களுக்கு உள்ள ஆர்வத்தைக்‌ காட்டுகிறது அன்றோ! 

இங்குள்ள சுவை மிகுந்த வ்யாக்யாந ஸ்ரீ ஸக்திகள்‌ “பெரிய 
திருநாளிலே ஆதரம்‌ உடையார்‌ பங்குனி மாஸத்துக்குப்‌ பின்பு 
கார்யம்‌ செய்கிறோம்‌ என்ன ப்ராப்தமாயிருக்க, பெரிய திரு 
நாளுக்குப்‌ பின்பு கார்யம்‌ செய்கறமே என்னுமாப்போலே 
என்று. 


த்ரேதாயுகத்தில்‌ எம்பெருமான்‌ ஸ்ரீராமனாக அவதரித்துக்‌ 
கடலில்‌ அணைகட்டி அதை அடைத்துள்ளான்‌. க்ருதயுகத்தில்‌ 
கடல்‌ கடைந்தான்‌ எம்பெருமான்‌. இந்த இரண்டு செயல்களும்‌ 
கடலைப்‌ பற்றியவைதான்‌. ஆனால்‌ ஆழ்வாருக்குப்‌ பிடித்தது 
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கடலைக்கடைந்தது தான்‌. அதனால்‌ தான்‌ கடல்‌ அமுதம்‌ 
கொண்ட காலம்‌ என்றார்‌. கடலை அடைத்த செயல்‌ அவ்வள 
வாகப்‌ பிடித்தமில்லாமையால்‌ வெறுமனே திரேதைக்கண்‌ 
என்றருளினார்‌ என்கிறார்‌ அரும்பத உரைகாரர்‌. 


இப்பாசுரத்தில்‌ சொற்களின்‌ சுவையை அநுபவிக்கப்‌ 
புகுந்தால்‌ கட்டுரை ஒரு பெரிய பாரதம்‌ ஆகிவிடும்‌. ஆகவே 
இத்துடன்‌ இதை நிறுத்திவிட்டு எடுத்த விஷயத்தை விவரிப்‌ 
போம்‌. 


ஆக க்ருதயுகத்தில்‌, அதாவது கடல்‌ அமுதம்‌ கொண்ட 
காலத்தில்‌ வளையுருவாய்‌, சங்கின்‌ நிறம்‌ உடையவனாய்‌ விளங்கி 
னான்‌. தீரேதாயுகத்தில்‌ சிவந்த திருமேனி கொண்டு விளங்கி 
னான்‌. த்வாபரயுகத்தில்‌ சிவப்பும்‌ நீலமும்‌ கலந்த நிறம்‌ கொண்ட 
திருமேனியுடன்‌ விளங்கினான்‌. கலியுகத்தில்‌ கருநிறம்‌ (நீல 
நிறம்‌) கொண்ட திருமேனியுடன்‌ விளங்கினான்‌. இதுதான்‌ 
இவனுடைய ஸ்வாபாவிகமான-நிரந்தமான நிறம்‌. 


இப்படிப்‌ பற்பல நிறம்‌ கொள்வதற்குக்‌ காரணமும்‌ முன்பு 
கூறப்பட்டது. அதாவது க்ருதயுகத்தில்‌ உள்ளவர்கள்‌ ஸத்த்வ 
குணம்‌ மிகுந்தவர்களாதலால்‌ ஸத்த்வ குணத்தின்‌ நிறம்‌ வெளுப்பு 
ஆகையால்‌ அவர்கள்‌ விரும்புவது வெளுப்பு நிறத்தையே 
யாதலால்‌ அவர்களுடைய விருப்பத்திற்கு ஏற்ப அந்த வெளுப்பு 
நிறத்தையே கொண்டான்‌. த்ரேதாயுகத்தில்‌ இருப்பவர்‌ ரஜோ 
குணம்‌ மிகுந்தவர்களாதலால்‌ அவர்கள்‌ சிவப்பு வர்ணத்தையே 
விரும்புபவர்களாதலால்‌ எம்பெருமானும்‌ அவர்களுடைய 
விருப்பத்திற்கு ஏற்ப. அந்தச்‌ சிவப்பு நிறத்தையே தன்‌ 
திருமேனிக்கும்‌ கொண்டான்‌. த்வாபரயுகத்தில்‌ இருப்பவர்கள்‌ 
ரஜஸ்ஸும்‌ தமஸ்ஸும்‌ கலந்தவர்களாயிருப்பவர்கள்‌ ஆகை 
யால்‌, அவர்களுடைய விருப்பத்திற்கு ஏற்பச்சிவப்பும்‌, கருப்பும்‌ 
கலந்த நிறத்தையே தன்‌ திருமேனி நிறமாகக்‌ கொண்டான்‌. 
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கலியுகத்தில்‌ ஏன்‌ கரு நிறம்‌ கொண்டான்‌? என்ன காரணம்‌? 
இந்தக்‌ கேள்விக்கு முன்பு கூறியது போல்‌ காரணம்‌ கூறமுடியாது. 
ஏனென்றால்‌ கலியுகத்தில்‌ பொதுவில்‌ எம்பெருமானை ஸேவிப்‌ 
பதிலேயே விருப்பம்‌ . இல்லாதவர்களாகத்தான்‌ ஜநங்கள்‌ 
இருப்பார்கள்‌. 

கனி ஸர்‌ ரர்‌ எண்ணார்‌ சோர | 

என ப! எள்ள? எ: || 

கலெள ஜகத்பதிம்‌ விஷ்ணும்‌ ஸர்வஸ்ரஷ்டாரம்‌ ஈஸ்வரம்‌ | 

நார்ச்சயிஷ்யந்தி மைத்ரேய! பாஷண்டோபஹதா: ஜநா: || 

“எம்பெருமான்‌ பெருமை அறியாமல்‌ மற்றைய தேவதை 

களோடு எம்பெருமானை ஒப்பிட்டும்‌ ஒன்றாக்கியும்‌ பேசுப 
வர்கள்‌ பாஷண்டிகள்‌. கலிகாலத்தில்‌ இவர்கள்‌ மிகுந்திருப்‌ 
பார்கள்‌. இவர்களால்‌ கலக்கப்பட்ட ஜநங்கள்‌ ஜகத்தை எல்லாம்‌ 
ஸ்ருஷ்டிக்கும்‌ விஷ்ணுவை அர்ச்சிக்க மாட்டார்கள்‌” என்று 
அன்றே ஸ்ரீ விஷ்ணுபுராணத்தில்‌ ஸ்ரீ பராபர மஹர்ஷி கூறி 
யுள்ளார்‌. 

மைத்ரேய! கலிகாலத்தில்‌ மக்கள்‌ படும்பாடு பாராய்‌! 
இக்காலம்‌ தட்டாதவன்‌ - அதாவது இந்தக்‌ கலிகாலத்தின்‌ தோஷம்‌ 
தீண்டாதவன்‌ - நீ ஒருவன்‌ தான்‌ உள்ளாய்‌ என்று தன்‌ மிஷ்யனான 
மைத்ரேயனைக்‌ கொண்டாடுகிறார்‌. ஆகவே, கலிகாலத்தில்‌ 
ஜநங்கள்‌ எம்பெருமானை விரும்பாமையால்‌ தன்னுடைய 
ஸ்வாபாவிகமான - இயற்கையான ரூபத்தோடு அதாவது கருநிறத்‌ 
தோடேயே இருக்கிறான்‌. 

ஜநங்கள்‌ எம்பெருமானை ஸேவிப்பதில்‌ விருப்பம்‌ 
கொண்டு, எம்பெருமானே! 'நீர்‌ இந்த ரூபத்தில்‌ இந்த நிறத்தில்‌ 


ஸேவை தரவேண்டும்‌' என்று விரும்பினால்‌ தான்‌ பகவான்‌ அவர்‌ 
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கள்விரும்பும்‌ நிறத்தைக்‌ கொள்வான்‌. அப்படி அவர்கள்‌ ஒன்றை 
யும்‌ விரும்பாமையால்‌ தன்னுடைய இயற்கை நிறத்தோடேயே 
இருந்துவிடுகிறான்‌. 

இவ்விஷயத்தையும்‌ பெரியவாச்சான்பிள்ளை ஸ்ரீ ஸக்தியி 
லிருந்தே அறியலாம்‌. அதாவது. 'கலிகாலத்தில்‌ தன்‌ பக்கல்‌ அபி 
முகராய்‌ ஒருவர்ண விமேஷத்திலே ருசி (ஆசை) பண்ணுவார்‌ 
இல்லாமையாலே ஸ்வாபாவிகமான வடிவு தன்னைக்‌ கொண்டி 
ருக்கும்‌” என்று. 

உலகத்திலும்‌ பர்த்தா இம்மாதிரி அலங்காரத்தில்‌ தன்‌ 
பத்நியைப்‌ பார்க்க விரும்பினால்‌ அதன்படி அலங்காரம்‌ செய்து 
கொள்வாள்‌ பத்நீ. பர்த்தா அவளைப்‌ பார்ப்பதையே வெறுக்‌ 
கும்போது அவள்‌ தன்‌ இயற்கையழகோடேயே இருந்து விடு 
வாள்‌. அவ்வாறே! எம்பெருமானும்‌ பக்தர்களின்‌ விருப்பப்‌ 
படியே நடந்துகொள்வான்‌. அவர்கள்‌ விரும்பாதபோது தன்‌ 
இயற்கை நிறத்தோடேயே இருந்துவிடுகிறான்‌. 

திருமங்கையாழ்வாருடைய ஸ்ரீ ஸ௦க்திகளே இவ்விஷயத்‌ 
தில்‌ ப்ரபல ப்ரமாணமாதிறது. இவர்‌ எம்பெருமானை நேரில்‌ 
கண்டதுபோல்‌ ஒருவரும்‌ கண்டதில்லை. இந்த ஆழ்வாரே இப்‌ 
பாசுரத்தின்‌ முடிவில்‌ இவ்வாறு அருளிச்செய்கிறார்‌. 

'கருவடிவிற்‌ செங்கண்ண வண்ணன்‌ தன்னைக்‌ கட்டுரையே 
யார்‌ ஒருவர்‌ காண்கிற்பார்‌?' என்று. 

ஸ்வாபாவிகமான வடிவை, அதாவது கருநிறமும்‌ சிவந்த 
கண்ணும்‌ கொண்ட திருமேனியையே எனக்குக்‌ காட்டினான்‌. 

யார்‌ ஒருவர்‌ காண்கிற்பார்‌? நிர்ஹேதுகமான பகவத்‌ 
அநுகீரஹத்தாலே நான்‌ கண்டு பேசினாற்‌ போலே எவர்தான்‌ 
கண்டு பேசவல்லார்‌? அப்படிக்‌ கண்டு பேசியவர்‌ எவராவது 
உண்டா! ஹே-மனஸ்ஸே! நீயே சொல்லு என்கிறார்‌. வேதங்கள்‌ 
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கூட நான்‌ கண்டு பேசினபடி பேசவில்லை. அவனை நேரில்‌ 
காணாமலேயே 'நீல தோயத மத்யஸ்தா” கருமேகத்தைத்‌ தன்‌ 
நடுவில்‌ கொண்ட மின்னல்‌ போன்றவன்‌ எம்பெருமான்‌ என்று 
தூரத்தில்‌ இருந்து கொண்டே வேதங்கள்‌ வர்ணித்துள்ளன. நீலம்‌ 
உண்ட மின்னன்ன மேனிப்‌ பெருமான்‌: என்று நம்மாழ்வார்‌ 
திருவிருத்தத்தில்‌ எம்பெருமான்‌ வடிவை வர்ணித்துள்ளார்‌. 


நீல மேகத்தை விழுங்கிய மின்னல்‌ போன்ற வடிவுடையவன்‌ 
எம்பெருமான்‌.என்பதே இதன்‌ பொருள்‌. இப்படிச்‌ சொன்ன 
நம்மாழ்வாரும்‌ நான்‌ எம்பெருமானைக்‌ கண்டாற்‌ போல்‌ காண 
வில்லை. அவர்கள்‌ இயற்கையிலேயே மற்றைய விஷயங்களை 
வெறுத்தவர்கள்‌. அதிகமான வைராக்யம்‌ உடையவர்கள்‌. எம்‌ 
பெருமானை ஸேவிக்க வேண்டும்‌ என்ற ஆர்வமும்‌ அவர்களுக்கு 


. இயற்கையிலேயே இருந்தது. இதனால்‌ அவர்கள்‌ எம்பெரு 


மானைக்‌ கண்டனர்‌. அவர்களுக்கு எம்பெருமான்‌ பொதுவில்‌ 
தன்னைக்‌ காட்டினான்‌. எனக்குக்‌ காட்டித்தந்தது போல்‌ 
அவர்களுக்குத்‌ தன்னை முழுவதும்‌ காட்டவில்லை. 


தன்னிடத்தில்‌ எப்பொழுதுமே ஆசைகொண்ட பர்த்தாவை 
பத்நீ வமப்கரிக்க வேண்டிய அவஸ்யமும்‌ இல்லை. அதற்காகத்‌ 
தன்னை அதிகமாக அலங்கரித்துக்‌ கொள்ள வேண்டியதும்‌ 
இல்லை. 

தன்னிடத்தில்‌ விமுகனாய்‌ இருக்கும்‌ பர்த்தாவைத்‌ தான்‌ 
வமம்கரிக்க வேண்டும்‌. அதற்காகப்‌ .பத்நீ தன்னை மிகைப்படுத்தி 
அலங்கரித்துக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. இம்மாதிரி வகுப்பைச்‌ 
சார்ந்தவன்‌ நான்‌ என்கிறார்‌ திருமங்கையாழ்வார்‌. இவர்தன்னைப்‌ 
பற்றிச்‌ சொல்லியுள்ளதை நாம்‌ எடுத்து எழுதவும்‌ சொல்லவும்‌ 
கூசுகிறோம்‌. இவர்‌ அருளுகிறார்‌. “எனக்கு இயற்கையிலே 
எம்பெருமானிடம்‌ ஈடுபாடு இல்லை. அவனிடம்‌ நெருங்கா 
மலே விமுகனாகவே அதாவது பராங்முகனாகவே இருந்தேன்‌. 
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இதற்கு விபரீதமாக இதர விஷயங்களிலேயே ஈடுபட்டிருந்தேன்‌. 
இப்படிப்பட்ட என்னை வஸ்ீகரிக்க நினைத்தான்‌. பொதுவாகத்‌ 
தன்‌ அழகைக்‌ காட்டினால்‌ நான்‌ எளிதில்‌ ஈடுபடமாட்டேன்‌. 
அதற்காகத்‌ தன்‌ வடிவழகு முழுவதையும்‌ சிறப்பாக வியோ 
ஷித்துக்‌ காட்டி என்னைத்‌ தன்‌ வமாப்படுத்த நினைத்த எம்பெரு 
மான்‌ அப்படியே சிறப்பாகத்‌ தன்‌ வடிவைக்‌ காட்டினான்‌. 
அதிலிருந்து அவனையே விரும்பும்‌ பக்தனாக மாறினேன்‌. 
ஆகையால்‌ நான்‌ தான்‌ எம்பெருமானைப்‌ பற்றியும்‌, அவன்‌ 
வடிவழகு, அதன்‌ நிறம்‌ முதலியவற்றைப்‌ பற்றியும்‌ பேசவல்ல 
வன்‌. நான்‌ கண்டால்‌ போல்‌ எவர்‌ கண்டார்‌ மனமே! நீ நன்கு 
ஆராய்ந்து பார்த்துச்‌ சொல்‌ என்று தன்‌ மனதைப்‌ பார்த்து - 
கட்டுரை, யார்‌ ஒருவர்‌ காண்கிற்பாரே! எல்லோரும்‌ பேசலாம்‌. 
ஆனால்‌ என்னைப்‌ போல்‌ எம்பெருமானை எவராலும்‌ காண 
முடியாது-என்கிறார்‌. 
இங்குப்‌ பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை: - 


“வேதங்களும்‌ ஈங்வரனுடைய வடிவு இருக்கும்படியை 'நீல 
தோயதமத்யஸ்தா' ( ) என்று கடக்க நின்று பேசிப்‌ 
போம்‌. இத்தனையல்லது கண்டதில்லை. 

நீலம்‌ உண்ட மின்னன்ன்‌ மேனிப்பெருமான்‌' என்றவர்களும்‌ 
நான்‌ கண்டாற்போலே கண்டார்களோ! நைஸர்கிகமான 
(இயற்கையான) விரக்தியையும்‌, நைஸர்கிகமான ப்ரேமத்‌ 
தையும்‌ உடையராய்‌ அன்றோ அவர்கள்‌ கண்டது. நைஸர்கிகமான 
பகவத்‌ வைமுக்யத்தையும்‌ அவிஷய ப்ராவண்யத்தையும்‌ உடைய 
நான்‌ அவ்வாறு இவ்வாறாய்க்‌ கண்ட காட்சிக்கு ஸத்ருமம்‌ 
உண்டோ? ஆன பின்பு நான்‌ கண்ட காட்சியை வேதங்கள்‌ 
கண்டதோ! ஆழ்வார்கள்‌ கண்டார்களோ?'” என்று சவால்‌ 
விடுகிறார்‌ (மார்தட்டிப்‌ பேசியருளுகிறார்‌) திருமங்கையாழ்வார்‌. 
ஆகவே தான்‌ இவருடைய ஸ்ரீ ஸூக்தியை முக்யமாகக்‌ கொண்டு 
எம்பெருமானுடைய திருமேனி நிறம்‌ விளக்கப்பட்டது. 
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உலகத்தில்‌ உள்ள கறுப்பு- சிவப்பு- வெளுப்பு ஆகிய இந்த 
முக்குணங்களும்‌ ப்ரக்ருதியின்‌ குணங்களான தமஸ்‌, ரஜஸ்‌ 
ஸத்த்வம்‌ என்ற மூன்று குணங்களால்‌ உண்டானது. எம்பெரு 
மான்‌ அந்தந்த யுகத்திற்கு ஏற்றவாறு கொள்ளும்‌ சிவப்பு, 
வெளுப்பு ஆகியவை பக்தர்களின்‌ விருப்பத்திற்கு ஏற்பத்‌ தன்‌ 
ஸங்கல்பத்தினால்‌ கொள்ளும்‌ அப்ராக்ருதமான குணங்களாகும்‌. 
அவனுடைய திருமேனியும்‌ அப்ராக்ருதம்‌. 


இந்தப்‌ பாகுபாடு அறியாமல்‌ இதர மதஸ்தர்கள்‌ எம்பெரு 
மான்‌ திருமேனி நிறமான கருப்பைக்‌ கொண்டு ஸ்ரிய: பதியான 
எம்பெருமானைத்‌ தாமஸ மூர்த்தி என்று ப்ரபல பத்ரிகையில்‌ 
கூசாமல்‌ எழுதுவதும்‌ அதை அப்படியே பலரும்‌ கொள்வது 
மாகிற அநீதிகள்‌ நிகழ்கின்றன. பகுத்தறிவுடையார்‌ இம்மாதிரி 
யான அநீதிகளுக்குத்‌ தம்‌ நெஞ்சில்‌ இடம்‌ தரமாட்டார்கள்‌. 
கருநிறமே எம்பெருமான்‌ திருமேனியின்‌ நிரந்தரமான நிறம்‌ 
என்பதை இந்தத்‌ திருநெடுந்தாண்டகத்திலேயே அடிக்கடி 
ஸாதித்தருள்கிறார்‌ ஆழ்வார்‌. 13வது பாட்டில்‌ 'கார்வண்ணம்‌ 
திருமேனி' (இவனுடைய திருமேனி மேக வண்ணம்‌ கொண்டது) 
என்றும்‌, 24வது பாட்டில்‌ 'இலங்கொலி நீர்ப்பெரும்‌ பெளவம்‌ 
மண்டியுண்ட பெருவயிற்ற கருமுகிலே ஒப்பர்‌ வண்ணம்‌ 
(பெருங்கடலின்‌ நீரை மிச்சம்‌ இன்றி மணலோடு பருகி வயிறு 
பருத்த மேகத்தைப்‌ போன்ற திருமேனி உடையவன்‌ எம்பெரு 
மான்‌) என்றும்‌ பல தடவைகள்‌ அருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌. 

இப்போது இங்குத்‌ திருநெடுந்தாண்டகம்‌ 25வது 
பாசுரத்தையும்‌ ஒப்பிட்டுப்‌ பார்க்க வேண்டும்‌. எம்பெருமான்‌ 
தனக்குக்‌ காட்டின திருமேனியை நமக்கும்‌ காட்டியருளுகிறார்‌ 
ஆழ்வார்‌. இதில்‌ 'மின்னிலங்கு திருவுருவு” என்று. 

மின்‌ இலங்கு திரு உருவு:- மின்னல்போல்‌ விளங்குகின்ற 
திருமேனி. மேகத்தின்‌ நிறம்‌ கருப்பு, மின்னலின்‌ நிறம்‌ ஸ்வர்ணம்‌ 
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போன்ற மஞ்சள்‌ நிறம்‌. இதைக்கொண்டது எம்பெருமான்‌ 
திருமேனி. என்கிறார்‌ இதில்‌. இது முன்பு கூறியதற்கு முரணானது 
என்று தோன்றுகின்றதன்றோ! இந்தக்‌ கேள்விக்குப்‌ பெரியவாச்‌ 
சான்பிள்ளை மூன்று வகைகளில்‌ பதில்கள்‌ கூறுகிறார்‌. இப்பொ 
ழுது நாம்‌ இங்கு 2வதான பதிலையே அநுபவிப்போம்‌. அதாவது: 
முன்‌ கூறியபடி எம்பெருமான்‌ திருமேனி நிறம்‌ கறுப்புதான்‌. 
அதை மாற்றிக்கொள்ள வேண்டாம்‌. ஆனால்‌ மின்னலைப்‌ 
போன்றது என்று சொல்வது எப்படி? என்ற கேள்வி வரும்‌. 
அதற்குப்‌ பதில்‌-இந்த மின்னல்‌ நிறம்‌ திருமேனியினுடைய 
தன்று. எம்பெருமான்‌ திருக்கையில்‌ எப்பொழுதும்‌ சக்ரத்தை 
ஏந்தியுள்ளான்‌ அன்றோ! அந்தச்‌ சக்ரத்தாழ்வான்‌ கோடி ஸ-ஒர்யன்‌ 
களுக்கு ஸமமான காந்தி உடையவன்‌ என்பதும்‌ ப்ரஸித்தம்‌. 
பாலஸுர்யனுடைய நிறமும்‌ மின்னலுடைய நிறமும்‌ அநேக 
மாக ஒத்திருக்கும்‌. அப்படிப்பட்ட அந்தச்‌ சக்ரத்தாழ்வானுடைய 
ஸ்வர்ணகாந்தி, கருப்பு நிறம்‌ உடைய எம்பெருமான்‌ திருமேனி 
முழுவதும்‌ பரவி நிற்கிறது. அப்பொழுது அவன்‌ திருமேனியின்‌ 
கருப்பு நிறம்‌ உள்ளடங்கி சக்ரத்தாழ்வானுடைய பொன்நிறம்‌ 
மேலாக நின்று ஸேவை தருகிறது. இதனால்‌ மின்னல்போன்று 
விளங்குகின்றது எம்பெருமான்‌ திருமேனி. 


ஆக ஸ்வாபாவிகமான கருநிறத்தைக்‌ கொண்டு முகிலுருவம்‌ 
என்றும்‌ “கார்வண்ணம்‌” என்றும்‌ 'பெருவயிற்ற கருமுகிலே ஒப்‌ 
பர்‌ வண்ணம்‌” என்றும்‌ அருளிச்‌ செய்தார்‌ திருமங்கை ஆழ்வார்‌. 
கிட்ட நெருங்கி நின்று ஸேவித்தால்‌ கருநிறத்தின்‌ மீது பரவியுள்ள 
சக்ரத்தாழ்வானுடைய பொன்‌ நிறம்‌ விளங்கும்‌. இதன்‌ காரண 
மாக 'மின்னிலங்கு திருவுருவு' என்று அருளினார்‌. இதில்‌ முரண்‌ 
பாடு ஒன்றுமே இல்லை. இங்குப்‌ பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை ஸ்ரீ 
ஸுக்திகள்‌: காளமேகத்தை அருணரெணத்தாலே வழியவட்டி 
னாற்‌ போலே திருவாழியாழ்வானுடைய தேஜஸ்‌ திருமேனி 
எங்கும்‌ ஒக்கப்‌ பரவி இருக்கையாலே சொல்லுறது 'மின்‌ 
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அன்‌ 


எம்பெருமான்‌ திருமேனியின்‌ பல வர்ணங்கள்‌ 


இலங்கு திருவுருவு' என்று. மிக்க கவனத்துடன்‌ ரஸிக்க வேண்டிய 


விஷயம்‌ இது. 

ஸ்ரீ பாஷ்யகாரர்‌ அருளிய வேதார்த்த ஸங்க்ரஹ வ்யாக்யா 
நத்திலும்‌ இவ்வாறு கூறப்பட்டுள்ளது. உபநிஷத்துக்களில்‌ ஒரு 
இடத்தில்‌ 'நீலதோயதமத்யஸ்தா' என்று மேகவர்ணமான 
கருநிறம்‌ உடைய திருமேனி கொண்டவன்‌ எம்பெருமான்‌ என்று 
கூறப்பட்டுள்ளது. மற்றும்‌ சல இடங்களில்‌ 'ஆதித்யவர்ணன்‌' 
ஸுர்யனுடைய நிறம்‌ போன்ற நிறம்‌ உடையவன்‌ என்றும்‌, 
'வித்யுத்வர்ணன்‌' மின்னல்‌ நிறம்‌ உடைய திருமேனி கொண்ட 
வன்‌ என்றும்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. இவற்றைப்‌ பார்க்கும்போது 
எம்பெருமானுடைய திருமேனி நிறம்‌ கருப்பா? சிவப்பா? என்ற 
ஸநீதேஹம்‌ வரும்‌. இதற்குப்‌ பதில்‌ கூறுகிறார்‌ உரையாசிரியர்‌ 
தக்கதோர்‌ உதாஹரணத்தைக்‌ காட்டி. அதாவது ஒளி மிகுந்த 
மரகதப்‌ பச்சைக்கல்‌ ஒன்று உள்ளது. அதன்‌ மீது பால ஸூர்ய 
னுடைய சிவந்த கிரணம்‌ பட்டு முழுவதும்‌ பரவி நிற்கிறது. 
அப்பொழுது அந்த பச்சை மரகதக்‌ கல்லின்‌ நிறம்‌ என்ன/ 
பச்சையா? சிவப்பா? இரண்டும்‌ கலந்த ஒரு அபூர்வமான நிறம்‌. 
இரு நிறங்களும்‌ சேர்ந்து காணப்படுகின்றன. இதில்‌ பச்சை 
ஸ்வாபாவிகம்‌. அதாவது அந்த மரகதக்கல்லின்‌ இயற்கை நிறம்‌. 
சிவப்பு ஸுடர்யகிரணத்தினுடையது. இரண்டும்‌ சேர்ந்து அபூர்வ 
நிறமாகக்‌ தோற்றம்‌ தருகின்றன. அவ்வாறே தான்‌ எம்பெருமான்‌ 
திருமேனி நிறமும்‌. இதை உரையாசிரியர்‌: - 


‘qa ணே Teagan far? | 

ததா ச பகவத்விக்ரஹ: பாலாதபாநுலிப்த மரகத கிரிநிபோ 
விபாதி | 

என்று எடுத்துக்‌ காட்டியுள்ளார்‌. 

இங்கு எம்பெருமானுடைய கருப்பு நிறம்‌ கொண்ட இரு 
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புலன்‌ கொள்‌ வடிவு 


மேனியில்‌ சக்ரத்தாழ்வானுடைய பொன்னிறம்‌ படிந்து நிற்கிறது. 
இவற்றுள்கருநிறம்‌ ஸ்வாபாவிகம்‌-இயற்கையில்‌ உள்ளது. இதன்‌ 
காரணமாக 'நீலதோயதம்‌' என்றும்‌ 'கார்வண்ணன்‌:, 'முகிலுரு 
வம்‌”, 'முகிலே ஒப்பர்‌ வண்ணம்‌” என்றும்‌ மேகத்திற்கு ஒப்பாகக்‌ 
கூறுப்படுகிறது. பொன்நிறம்‌ சக்கரத்தாழ்வானுடையது. இது 
திருமேனியின்‌ கருமை நிறத்தின்‌ மீது படிந்துள்ளதால்‌ இதைக்‌ 
கொண்டு 'ஆதித்யவர்ணன்‌' என்றும்‌ 'வித்யுத்வர்ணன்‌' என்றும்‌ 
“மின்‌ இலங்கு திருஉருவு' என்றும்‌ சொல்லப்படுகிறது. இரண்டு 
விதமாகக்‌ கூறுவதும்‌ பொருத்தம்‌ உடையதே. முரண்பாடு 
கிடையாது. 


இங்கு 'பாலாதபாநுலிப்த மரதக கிரிநிப:' என்ற வேதார்த்த 
ஸங்கரஹ உரை வாக்யமும்‌ 'காளமேகத்தை அருணகிரணத்தாலே 
வழியவட்டினாற்போலே திருவாழியாழ்வானுடைய தேஜஸ்‌ 
திருமேனி எங்கும்‌ ஒக்கப்‌ பரவி இருக்கையாலே 'மின்னிலங்கு 
திருவுருவு' என்று சொல்லுகிறது” என்ற ஸ்ரீஸ-9க்தியையும்‌ 
ஒப்புநோக்க வேண்டும்‌. 

'எம்பெருமானுக்கு ஒரு பக்கத்தில்‌ எழுந்தருளியிருக்கும்‌ 
பெரியபிராட்டியாரின்‌ அதாவது மஹாலக்ஷ்மியின்‌ திருமேனி 
நிறமான ஸ்வர்ண வர்ணமும்‌, பெருமாள்‌ திருமேனியில்‌ பரவு 
கிறது. மற்றொரு பக்கத்தில்‌ இருக்கும்‌ ஸ்ரீ கோதாதேவியின்‌ இரு 
மேனி நிறமானகரும்‌ பச்சையும்‌ பெருமாள்‌ திருமேனியில்‌ பரவி 
நிற்கிறது. பொன்நிறமும்‌ கரும்பச்சை நிறமும்‌ ஒரு வஸ்துவின்‌ 
மேல்‌ பரவினால்‌ அந்த வஸ்து இரண்டு நிறங்கொண்டு மயில்‌ 
கழுத்து போல்‌ தானே காட்சி தரும்‌. அவ்வாறே தான்‌ எம்பெரு 
மான்‌ திருமேனியும்‌ என்று அருளியுள்ளார்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீதேஸ்ரிகன்‌ 
கோதாஸ்துதியில்‌- 


கண எணண ன்ன எனை; 
ஊன்னா காகளிள்‌ என்‌ ரர்‌ WAAR பாண ॥ 
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| 
| 
| 


எம்பெருமான்‌ திருமேனியின்‌ பல வர்ணங்கள்‌ 


தூர்வாதளப்ரதிமயா தவ தேஹகாந்த்யா 

கோரோசநாருசிர்யா ச ௬ுசேந்திராயா: | 

ஆஸீத்‌ அநுஜ்ஜித ஸ்மிகாவல கண்டஸோபம்‌ 

மாங்கல்யதம்‌ ப்ரணமதாம்‌ மதுவைரிகாத்ரம்‌ || 

இந்த ஸ்லோகத்தில்‌ பிராட்டியினுடைய திருமேனி நிறமான 
ஸ்வர்ணவர்ணமும்‌; கோதா தேவியின்‌ திருமேனி நிறமான பச்சை 
நிறமும்‌ எம்பெருமான்‌ திருமேனியில்‌ பட்டு எம்பெருமான்‌ 
திருமேனி மயிற்கழுத்துப்‌ போல்‌ இரண்டு நிறங்கொண்டு 
விளங்குகின்றது என்று கூறப்பட்டது. 

இதுவரை எம்பெருமானுடைய திருமேனி நிறமான கறுப்பு 
நிறம்‌, சக்ரத்தாழ்வானுடைய மின்னல்‌ போன்ற மஞ்சள்‌ நிறத்‌ 
துடன்‌ கலந்து ப்ரகாசிக்றெது என்று கூறப்பட்டது என்ற வ்யத்‌ 
யாஸம்‌ அறியத்‌ தக்கது. முன்னதில்‌ இரண்டு நிறங்களுமே எம்‌ 
பெருமானுடையவை அல்ல. இதில்‌ ஒன்று (கறுப்புநிறம்‌) 
எம்பெருமானுடையது ; மஞ்சள்‌ நிறம்‌ மட்டும்‌ சக்ரத்தாழ்வா 
னுடையது. | 

ஆக எம்பெருமான்‌ திருமேனி நிறம்‌ கருப்புதான்‌. சிவப்பு, 
வெளுப்பு முதலான மற்றைய நிறங்கள்‌ அவ்வப்பொழுது 
பக்தர்களின்‌ விருப்பத்திற்கு ஏற்ப எம்பெருமான்‌ திருமேனிக்கு 
மாறிமாறி வரும்‌ நிறங்களாகும்‌. 
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7. யுகம்‌ தொறும்‌ மாறும்‌ மேனி வண்ணம்‌ 


சி: ஸா Tafa ரி; | 
ணர்‌ எர ணங்‌ ப 


ணி விர்‌ எரர்‌ சரிய | 
ளின்‌ iar எனி எட 


யுகபேதாத்‌ வர்ணபேத: வ்யூஹ ஏவேதி நிஸ்சித: | 
தத்த்வாநாம்‌ மாத்ருகா-தத்த்வத்ரய மித்யபி விஸ்ருதெள || 


க்ரந்தெள தர்றயதஸ்சேமம்‌ துர்விஜ்ஞோயம்‌ க்ருதாத்மபி: | 
விவ்ருணோதி தமேவார்த்தம்‌ நாராயணயதீங்வர: || 


எம்பெருமானுடைய ஸ்வாபாவிகமான நிறம்‌ கறுப்புதான்‌ 
என்பது திருமங்கை ஆழ்வார்‌ ஸ்ரீஸ9க்தகள்‌ கொண்டு விளக்கப்‌ 
பட்டது. ஸ்ரீஆண்டாளும்‌ 'ஊழி முதல்வன்‌ உருவம்‌ போல்‌' என்று 
ஜகத்துக்குக்‌ காரணமான எம்பெருமான்‌ திருமேனி நிறம்‌ கருமை 
தான்‌ என்பதை அருளியுள்ளார்‌. 


ஸ்வாமி நம்மாழ்வாரும்‌ “முந்நீர்‌ ஞாலம்‌ படைத்த எம்முகில்‌ 
வண்ணனே: (திருவாய்மொழி 3.2.1) என்று ஜகத்தை ஸ்ருஷ்டிக்‌ 
கும்‌ எம்பெருமான்‌ மேகம்‌ போன்ற கருத்த திருமேனியோடே 
கூடியவனாய்‌ இருக்கிறான்‌ என்று அருளிச்‌ செய்தார்‌. ஆக, 
'பரமபுருஷனுடைய - பரவாஸுதேவனுடைய - ஜகத்‌ காரண 
மாய்‌ இருப்பவனுடைய - திருமேனி கருநிறம்‌ கொண்டிருக்கும்‌ 
என்று ஏற்படுகிறது. இது 'தத்த்வத்ரயம்‌” என்ற ரஹஸ்யத்தில்‌ 
ப்ரஸித்தம்‌. 
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யுகம்‌ தொறும்‌ மாறும்‌ மேனி வண்ணம்‌ 


இந்தக்‌ ௧௬ நிறம்‌ சிற்சில ஸமயங்களில்‌ மாறிவிடும்‌ - தருமே 
னிக்கு வேறு நிறம்‌ வந்துவிடும்‌ என்பதைக்‌ காரணங்களுடன்‌ 
சென்ற ஸஞ்சிகையில்‌ விளக்கியுள்ளோம்‌. 

இனி, ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேஸிகன்‌ அருளிச்‌ செய்த 'தத்தீவமாத்ருகை, 
தத்த்வத்ரயசுளகம்‌' ஆகிய ரஹஸ்யங்களில்‌ இது பற்றி 
அருளியுள்ள விஷயங்களை இங்கு விவரிப்போம்‌. 


தத்த்வமாத்ருகையில்‌ - ““வ்யூஹங்கள்‌ ஆவன- இப்பரரூபம்‌ 
அடியாகப்‌ பூர்வபூர்வத்திற்கு உத்தரோத்தரம்‌ கார்யமாகக்‌ 
கொண்டு பிறந்து - “முன்னை வண்ணம்‌ பாலின்‌ வண்ணம்‌”, 
பாலின்‌ நீர்மை செம்பொன்‌ நீர்மை: இத்யாதிகளிற்படியே 
க்ருத-த்ரேதாதியுகங்கள்‌ தோறும்‌ மாறி மாறி வரும்‌ நிறங்களை 
உடைத்தான ரூபங்கள்‌”* என்று அருளியுள்ளார்‌. பரவாஸுதேவ 
ரூபத்திலிருந்து வ்யூஹம்‌ பிறக்கிறது. இவற்றுள்‌ வாஸுதேவ 
னிடம்‌ இருந்து ஸங்கர்ஷணன்‌, இவனிடமிருந்து ப்ரத்யும்நன்‌, 
இவனிடமிருந்து அநிருத்தன்‌ என்ற க்ரமத்திலே இந்த வ்யூஹங்‌ 
கள்‌ உண்டாகின்றன. 
க்ருதயுகம்‌, த்ரேதாயுகம்‌ முதலான யுகங்களிலும்‌ மாறி மாறி 
வரும்‌ ரூபங்களை உடையனவாயிருக்கும்‌ இந்த வ்யூஹ மூர்த்தி 
கள்‌ என்பது இதன்‌ பொருள்‌. 
இவ்விஷயத்தில்‌ ஆழ்வார்களுடைய பாசுரங்களை ப்ரமா 
ணங்களாகக்‌ காட்டியருளுகிறார்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேமமிகன்‌. 
திருமங்கையாழ்வார்‌ பெரிய திருமொழியில்‌ அருளியுள்ளது 
பின்வருமாறு: - 
“மூன்னைவண்ணம்‌ பாலின்‌ வண்ணம்‌ முழுதும்‌ நிலைநின்ற 
பின்னை வண்ணம்‌ கொண்டல்‌ வண்ணம்‌ வண்ணம்‌ எண்ணுங்கால்‌ 
பொன்னின்‌ வண்ணம்‌ மணியின்‌ வண்ணம்‌ புரையும்‌ இருமேனி 
இன்னவண்ணம்‌ என்று காட்டீர்‌ இந்தளூரீரே”?- 
(பெரிய திருமொழி - 4.9.8) 
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இந்தப்‌ பாட்டில்‌ திருவிந்தளூர்‌ என்ற திவ்யதேஸத்தில்‌ 
எழுந்தருளியிருக்கும்‌ எம்பெருமானிடத்தில்‌, 'உம்முடைய திரு 
மேனியை ஸ்வாபாவிகமான நிறத்தோடே காட்டித்‌ தந்தருள 
வேண்டும்‌” என்று ப்ரார்த்திக்கிறார்‌ ஆழ்வார்‌. 

அவனுடைய திருமேனிக்குப்‌ பல நிறங்கள்‌ இருப்பதால்‌ எது 
எப்பொழுதும்‌ உள்ள நிறம்‌ என்பதை எளிதில்‌ யாவரும்‌ அறியார்‌. 
மமாஸ்த்ரம்‌ கொண்டுதான்‌ அறிய வேண்டும்‌. “அப்படியின்றி நீரே 
நான்‌ கண்ணாலேயே கண்டு அநுபவிக்கும்படிக்‌ காட்டியருள 
வேண்டும்‌. ”” என்கிறார்‌ திருமங்கையாழ்வார்‌. 


முன்னை வண்ணம்‌ பாலின்‌ வண்ணம்‌:- க்ருதயுகத்தில்‌ 


வெளுத்த நிறத்தைக்‌ கொண்ட திருமேனியுடன்‌ இருப்பான்‌. க்ருத. 


யுகத்தில்‌ ஜீவாத்மாக்கள்‌ பலரும்‌ ஸத்த்வ்‌ குணம்‌ மிகுந்தவர்களாக 
இருப்பார்கள்‌. ஆகையால்‌ அவர்கள்‌ வெளுத்த நிறத்தையே 
உகப்பார்கள்‌. ஆகவே அவர்கள்‌ விரும்பும்‌ அந்த வெளுப்பு 
நிறத்தையே தன்‌ திருமேனிக்கும்‌ கொள்கிறான்‌. 

இப்படி எம்பெருமான்‌ ஜீவர்கள்‌ விரும்பும்‌ நிறத்தையே தான்‌ 
ஏன்‌ கொள்ளுகிறான்‌ தெரியுமா? காரணம்‌ காட்டுகிறார்‌ பெரிய 
வாச்சான்‌ பிள்ளை. ஜீவாத்மாக்கள்‌ அனைவரும்‌ தன்‌ விருப்பப்‌ 
படி நடக்க வேண்டும்‌ என்று எம்பெருமான்‌ விரும்புகிறான்‌. 
ஆனால்‌ இவன்‌ எதிர்பார்க்கும்படி அவர்கள்‌ நடப்பதில்லை. 
அதற்காக ஒரு தந்த்ரம்‌ செய்கிறான்‌. ''அவர்கள்‌ (ஜீவாத்மாக்கள்‌) 
விரும்பும்படி நாம்‌ நடந்து காட்டுவோம்‌. அதன்‌ பிறகாவது 


அவர்கள்‌ என்னைப்‌ பார்த்து “எம்பெருமான்‌ நாம்‌ விரும்பியபடி. 


நடக்கிறானே, அதாவது நாம்‌ (ஜீவர்கள்‌) எந்த நிறத்தை 
விரும்புகிறோமோ அந்த நிறத்தையே தானும்‌ விரும்பி ஏற்றுக்‌ 
கொள்கிறானே, அவ்வாறே நாமும்‌ அவன்‌ விரும்பியபடியே 
நடந்துக்‌ கொள்வோம்‌, என்று அப்படியே நடப்பார்களோ, 
அதாவது நாம்‌ விரும்பியபடியே செய்வார்களோ?” என்ற 


90 


யுகம்‌ தொறும்‌ மாறும்‌ மேனி வண்ணம்‌ 


எண்ணத்தினால்‌ தான்‌ அவர்கள்‌ விரும்பும்‌ நிறத்தை ஏற்றுக்‌ 
கொள்கிறான்‌. 

இங்கு பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை அருளிய ஸ்ரீ ஸூக்திகள்‌ 
பின்வருமாறு: - 


““க்ருதயுகத்தில்‌ புருஷர்கள்‌ ஸத்த்வ ப்ரசுரர்களாகையாலே 
வெளுத்த நிறத்தை உகப்பார்கள்‌ என்று அதற்காக வெளுத்த 
நிறத்தைக்‌ கொண்டானாய்த்து. அவர்கள்‌ உகந்ததை நாம்‌ செய்யவே 
“நரம்‌ (ஜீவர்கள்‌) உகந்ததை இவன்‌ (எம்பெருமான்‌) செய்தான்‌. 
நாமும்‌ (ஜீவர்களும்‌) இவன்‌ தன்னை உகப்போம்‌”' என்று 
ஆதரிப்பார்கள்‌ என்று பார்த்து. 

இவற்றால்‌ எம்பெருமானுடைய திருவுள்ளத்தின்‌ சிறப்பு 
நன்கு தெளிவாகிறது. எப்படியாவது ஜீவாத்மாக்களைத்‌ தன்‌ 
வஸப்படுத்த வேண்டும்‌ என்று விரும்புகிறான்‌ எம்பெருமான்‌. 
அவர்கள்‌ முதலில்‌ தன்‌ வமமாகாதபோது தான்‌ அவர்கள்‌ 
வஸமமாகி நடந்து காட்டுகிறான்‌ என்றபடி. 


த்ரேதாயுகம்‌, த்வாபரயுகம்‌ இவற்றில்‌ முன்‌ கூறியபடியே 
அவரவர்களுடைய ருசிக்கு - ஆசைக்கு ஏற்றபடியே தன்‌ திரு 
மேனி நிறத்தைக்‌ கொள்கிறான்‌. 


இப்படி மாறிமாறிப்‌ பல நிறங்கள்‌ வரும்போதும்‌ நிரந்தர 


மான நிறம்‌ எது என்று எண்ணும்‌ காலத்தில்‌ இவனுடைய அஸா 


தாரண விக்ரஹம்‌ நீர்‌ கொண்டெழுந்த காளமேகம்‌ போலே 
இருக்கும்‌ என்று மாஸ்த்ரங்களில்‌ கூறப்பட்டுள்ளதை அறி 
கிறோம்‌. நாமும்‌ அதைக்‌ காதால்‌ கேட்டிருக்கிறோம்‌. அவ்வாறு 
மாஸ்த்ரங்களில்‌ கேட்பது மட்டுமன்றி அந்த வடிவும்‌ அதன்‌ 
நிறமும்‌ இதுதான்‌ என்று நீ நேரில்‌ எனக்குக்‌ காட்டித்‌ தரவேண்டும்‌ 
என்று உரிமையுடன்‌ கேட்கிறார்‌ திருமங்கையாழ்வார்‌ திருவிந்த 
ளூர்‌ எம்பெருமானிடத்தில்‌. பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை இதை 
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அருளும்‌ அழகில்‌, திருமங்கையாழ்வாரின்‌ உரிமைக்‌ குரலை 
இங்குக்‌ காணவேண்டும்‌. 

இவனுடைய அஸாதாரண விக்ரஹம்‌ நீர்‌ கொண்டெழுந்த 
காளமேகம்‌ போலே இருக்கும்‌ என்று பமாஸ்த்ரங்களிலே 
கேட்டுப்‌ போகையன்றிக்கே, “நீ இப்படி மமாஸ்த்ரங்களிலே 
கேட்டுப்போந்த வடிவு தானிருக்கும்படி இது காண்‌”: என்று ஒரு 
வார்த்தை அருளிச்‌ செய்து அவ்வடிவைக்‌ காட்ட வேண்டும்‌. 


'நம்முடையார்க்கு இவ்வடிவுதான்‌ இது காணுங்கோள்‌' 
என்று காட்டவேணும்‌. அதுக்காகவன்றோ நீர்‌ திருவிந்தளூரிலே 
வந்து நிற்கிறது என்று. 

மேலும்‌ இவ்விஷயத்தைக்‌ திருமழிசைப்பிரானும்‌ திருச்சந்த 
விருத்தத்தில்‌ தெளிவாக அருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌. ஸ்வாமி ஸ்ரீதேஸமி 
கன்‌ இதையும்‌ எடுத்துக்காட்டியுள்ளமையால்‌ இதையும்‌ இங்கு 
அநுபவிப்போம்‌. 


பாலின்‌ நீர்மை செம்பொன்‌ நீர்மை பாசியின்‌ பசும்‌ புறம்‌ 

போலும்‌ நீர்மை பொற்புடைத்தடத்து வண்டுவிண்டுலாம்‌ 

நீலநீர்மை என்றிவை நிறைந்த காலம்‌ நான்குமாய்‌ 

மாலின்‌ நீர்மை வையகம்‌ மறைத்தது என்ன நீர்மையே. 
(திருச்சந்த விருத்தம்‌ 44) 


பாலின்‌ நீர்மை:- பாலினுடைய ஸ்வபாவம்‌ - நிறம்‌ 
கொண்டவன்‌. “வளையுருவாய்த்‌ திகழ்ந்தான்‌”, “சங்க வண்ணம்‌ 
அன்னமேனி: என்றும்‌ வெண்மை நிறத்தைக்‌ கூறியுள்ளார்கள்‌ 
மற்றைய ஆழ்வார்கள்‌. இவர்‌ இந்த வெண்மையையே “பாலின்‌ 
நீர்மை' பால்‌ போன்ற நிறம்‌ கொண்ட திருமேனி உடையவன்‌ 
க்ருதயுகத்தில்‌ என்று அருளுகிறார்‌. முன்‌ காட்டிய பாசுரங்களில்‌ 
வளை என்றும்‌ சங்கம்‌ என்றும்‌ சங்கத்தைக்‌ குறித்து அதன்‌ நிறம்‌ 
கொண்டது எம்பெருமான்‌ திருமேனி என்று கூறப்பட்டது. 
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திருமழிசைப்பிரான்‌ அந்த வெண்மையை “பாலின்‌ நீர்மை” 
என்ற சொல்லால்‌ விளக்கியுள்ளார்‌. “நீர்மை என்ற சொல்‌ 
தன்மையை (ஸ்வபாவத்தைக்‌) குறிக்கும்‌. நிறம்‌, சுவை இரண்டுமே 
பாலின்‌ நீர்மை (தன்மை) தான்‌. இங்கு இந்த இரண்டு 
பொருள்களையுமே கொள்ளலாம்‌. பாலின்‌ தன்மையான 
வெளுப்பு, இனிமை இரண்டுமே எம்பெருமானுடைய திருமே 
னிக்கு உண்டு. அதாவது எம்பெருமானுடைய திருமேனி பால்‌ 
போல்‌ வெளுத்திருக்கும்‌. பால்போல்‌ இனியதாயும்‌ இருக்கும்‌ 
என்றபடி. 

இனிக்கும்‌ பதார்த்தங்கள்‌ யாவற்றுடைய இனிப்பும்‌ 
எம்பெருமான்‌ வடிவுக்கு - திருமேனிக்கு - உண்டு. உபநிஷத்தில்‌ 
எம்பெருமான்‌ “ஸர்வரஸ:' எல்லாச்‌ சுவைகளையும்‌ கொண்ட 
திருமேனி படைத்தவன்‌ என்று கூறப்பட்டுள்ளது. 


மணம்‌ (எம்‌), சுவை (ரஸம்‌) யாவும்‌ எம்பெருமானுடைய 
திவ்யாத்ம ஸ்வரூபத்திற்குக்‌ கிடையாது. திருமேனிக்குத்தான்‌ 
உண்டு என்பது நம்‌ ஸித்தாந்தம்‌. ஆகவே உபநிஷத்துக்களிலும்‌, 
மற்றும்‌ பல இடங்களிலும்‌ நிறம்‌, ரஸம்‌, மணம்‌ இவை 
கூறப்பட்டிருந்தால்‌ போதும்‌. திருமேனியைப்‌ பற்றித்‌ தனியாகக்‌ 
குறிக்க வேண்டும்‌ என்பதில்லை. இந்த நிறம்‌, ரஸம்‌, மணம்‌ 
இவையே திருமேனியைக்‌ குறித்துவிடும்‌. திருமேனியின்றி 
இவை எம்பெருமானுக்குக்‌ கூடா- பொருந்தா. ஆகவே உபநி 
ஷத்தில்‌ 'ஸர்வரஸ:” சுவைகள்‌ அனைத்துக்கும்‌ ஆதாரமாயிருக்‌ 
கும்‌ எம்பெருமான்‌ திருமேனி என்று கூறியுள்ளதை ஆதாரமாகக்‌ 
கொண்டு ஆழ்வாரும்‌ “பாலின்‌ நீர்மை” என்று அருளியுள்ளார்‌. 

மற்றைய ஆழ்வார்கள்‌ “வளையுருவாய்த்‌ திகழ்ந்தான்‌” 
என்றும்‌, 'சங்க வண்ணம்‌ அன்னமேனி ' என்றும்‌ சொல்லியிருக்க 
அந்த ஸ்தாநத்தில்‌ இந்தத்‌ திருமழிசை ஆழ்வார்‌ 'பாலின்‌ நீர்மை” 
என்று அருளிச்‌ செய்திருப்பதால்‌ இதற்குக்‌ கருத்து இதுவே 
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என்கிறார்‌ பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை. 'செம்பொன்‌ நீர்மை” - 
த்ரேதாயுகத்தில்‌ பொன்‌ போன்ற சிவந்த நிறத்தைத்‌ தன்‌ திருமேனி 
யில்‌ கொள்கிறான்‌ எம்பெருமான்‌. 

இங்கு பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை வ்யாக்யாநம்‌:- 

“வளையுருவாய்த்‌ திகழ்ந்தான்‌' 'சங்கவண்ணமன்ன மேனி” 
என்றும்‌ சொல்லுகிற ஸ்தாநத்தில்‌ “பாலின்‌ நீர்மை' என்கிறது 
இவ்வெளுப்புக்கு ஆஸ்ரயம்‌ 'ஸர்வரஸ: ' என்கிற விஷயம்‌ என்று 
தோற்றுகைக்காக. 

செம்பொன்‌ நீர்மை- தீரேதாயுகத்தில்‌ வந்தால்‌ 'ருக்மாபம்‌” 
(YH) என்றும்‌, 'சுட்டுரைத்த நன்பொன்‌ உன்‌ திருமேனி ஒளி 
ஒவ்வாது” என்றும்‌ சொல்லுகிறபடியே சிவந்த திருநிறத்தைக்‌ 
கொள்ளும்‌. “சேயன்‌ என்று திரேதைக்கண்‌” என்கிற ஸ்தாநத்தில்‌ 
“செம்பொன்‌ நீர்மை' என்றது அந்நிறத்துக்கு ஆஸ்ரயமான 
விக்ரஹம்‌ எம்‌ (மஹார்க்கம்‌) (விலை மதிப்பு உயர்ந்தது) 
என்று தோற்றுகைக்காக என்று. 

திருமங்கையாழ்வார்‌ த்ரேதாயுகத்தில்‌ சிவப்பு நிறத்தைக்‌ 
கொள்கிறான்‌ என்றார்‌. இந்தத்‌ திருமழிசையாழ்வாரோ, 'செம்‌ 
பொன்‌ நீர்மை' சிவந்த பொன்னின்‌ நிறத்தைக்‌ கொள்கிறான்‌ 
என்று பொன்னை எடுத்துக்‌ காட்டிக்‌ சொல்கிறார்‌. இதன்‌ கருத்து 
யாதென்னில்‌ பொன்போல்‌ விலைமகிப்புயர்ந்தது என்ற அர்த்தத்‌ 
தையும்‌ காட்டவேண்டும்‌ என்பதேயாகும்‌. 

இதற்குச்‌ சேர்ந்த ப்ரமாணங்களும்‌ உள்ளன. 

Tera AA எளிஎர்ணளி னர | 

ஊண்‌ ded னோடு ரர்‌ எரு Il 

ப்ரறாஸிதாரம்‌ ஸர்வேஷாம்‌ அணீயாம்ஸம்‌ அணீயஸாம்‌ | 

ருக்மாபம்‌ ஸ்வப்நதீகம்யம்‌ வித்யாத்‌ து புருஷம்‌ பரம்‌ || 
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பரமபுருஷன்‌ உலகத்தையெல்லாம்‌ ஆள்கிறான்‌, அணுக்‌ 
களை விட அணுவானவன்‌; பொன்னிறம்‌ உடையவன்‌; ஸ்வப்நம்‌ 
போன்ற ஞாநத்திற்கு விஷயமானவன்‌ என்று அறியவேண்டும்‌ 
என்கிறது ப்ரமாணம்‌. இதில்‌ பொன்னிறம்‌. உடையவன்‌ என்று 
கூறப்பட்டுள்ளது. 

ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ - எம்பெருமான்‌ திருமேனி நிறத்துக்குப்‌ 
பொன்னும்‌ ஈடாகாது என்கிறார்‌. இப்படி எடுத்துக்‌ கழிப்பதற்குக்‌ 
கூட அந்தப்‌ பொன்னைச்‌ சிறப்பித்துக்‌ கூறவேண்டும்‌. அதாவது 
சுட்டு உரைத்த நன்‌ பொன்‌ - காய்ச்சி, உருக்கி, ஓடவைத்து 
உரைத்த -நன்றான- பொன்னும்‌ கூட எம்பெருமானுடைய 
ஸ்வாபாவிகமான திவ்யமங்கள விக்ரஹத்தின்‌ ஒளிக்கு 
ஒப்பாகாது என்கிறார்‌. 

பாசியின்‌ பசும்புறம்‌ போலும்‌ நீர்மை - த்வாபரயுகத்தில்‌ 
பாசியினுடைய புறத்தில்‌ போலே ம்ரமஹ்ரமான- அதாவது 
ம்ரமத்தையெல்லாம்‌ போக்குகின்ற திருநிறத்தை உடையவ 
னாவான்‌. 

பொற்புடைத்தடத்து வண்டு விண்டுலாம்‌ நீலநீர்மை:- 

கலியுகத்தில்‌ எந்த வடிவு கொண்டாலும்‌ விரும்புவார்‌ 
இல்லாமையாலே ஸ்வாபாவிகமான நீல நிறமான திருமேனி 
யையே கொள்கிறான்‌. (நீலம்‌ - கருமை) இதுதான்‌ இவனுக்கு 
நிலைநின்ற வண்ணம்‌. “நிலை நின்ற பின்னை வண்ணம்‌ கொண் 
டல்‌ வண்ணம்‌'- என்றார்கள்‌ மற்றையோரும்‌. இப்படியாக 
மூன்று யுகங்களிலும்‌ நிறம்‌ மாறிமாறி வரும்‌. 

இப்படி எல்லாம்‌ எம்பெருமான்‌ ஜனங்களுடைய விருப்பத்‌ 
திற்கு ஏற்பத்‌ தன்‌ வடிவின்‌ நிறத்தை மாற்றிக்‌ கொண்டு ஸேவை 
தந்தாலும்‌ இந்த ஜனங்களுடைய விபரீத வாஸனை - கெட்ட 
விஷயங்களையே அநாதிகாலமாக அநுபவித்ததால்‌ உண்டான 
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உள்ளத்தின்‌ பழக்கம்‌- எம்பெருமானுடைய இந்த ஸெளலப்யத்‌ 
தையும்‌ மறைக்கின்றதே என்று வியக்கிறார்‌ ஆழ்வார்‌. 'வையகம்‌ 
மறைத்தது என்ன நீர்மையே” என்று 'பகவதநுக்ரஹத்தையும்‌ 
அதிமாயித்திருப்பதே அநாதிகால துர்வாஸநை': என்கிறார்‌. 
பகவானுடைய அநுக்ரஹத்தையும்‌ தடுக்கும்படி மக்களின்‌ 
துர்வாஸநை மிக்க பலம்‌ உடையதாயிருக்கிறதே' என்றபடி. 

ஆக இவ்வளவில்‌ இந்த நிற மாற்றம்‌ வ்யூஹாவதாரத்தில்‌ 
தான்‌ என்பது விளக்கப்பட்டது. 

தத்த்வத்ரய சுளகத்தில்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீதேஸிகன்‌ அருளியதையும்‌ 
இங்கு அறியவேண்டும்‌. 

“வ்யூஹமாவது:- பரரூபத்திலே வாஸுதேவ-ஸங்கர்ஷ்ண 
ப்ரத்யும்ந- அநிருத்த ரூபேண வரும்‌ வகுப்பு. 

இவர்கள்‌ நால்வருக்கும்‌ க்ருத-த்ரேதாதியுக பரிவ்ருத்தி 
க்ரமத்தாலே ஸித (வெளுப்பு), ரக்த (சிவப்பு), பீத (வெண்மை 
கலந்த பச்சை), க்ருஷ்ண (கருமை)ங்களான வர்ணங்கள்‌ மாறி 
மாறி வரும்‌”? . 

என்று இவ்விஷயத்தையே ஸ்பஷ்டமாக அருளிச்‌ 
செய்துள்ளார்‌. 

ஸ்ரீமத்‌ பாகவதத்திலும்‌ இவ்விஷயம்‌ ஸ்பஷ்டமாகக்‌ 
கூறப்பட்டுள்ளது. 


களை சாம்‌ RAY னை; | 
எரி எர fafa Il 
A ஏரா: எண்‌ எண | 
ர்‌ ௭ணிண்‌ எள்ளை: | 
ச்‌ எ காள: ரள: எள || 
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oad fe Fo னன்ன எரர்‌ ॥ 
க்ருதம்‌ த்ரேதா த்வாபரம்‌ ச கலிரித்யேஷு கேவ: | 
நாநாவர்ணாபிதாகாரோ நாநைவ விதிநேஜ்யதே || 
க்ருதே ஸ்ஈக்லஸ்சதுர்பாஹு: ஜடிலோ வல்கலாம்பர: | 
த்ரேதாயாம்‌ ரக்தவர்ணோ5ஸெள சதுர்பாஹு : த்ரிமேகல: || 
ல்ல கலாவபி யதா ஸ்ருணு | 
க்ருஷ்ணவர்ணம்‌ த்விஷாக்ருஷ்ணம்‌ ஸாங்கோபாங்காஸ்த்ரபார்ஷதம்‌ || 
ஸ்ரீ ஸஹஸ்ரநாமத்திலும்‌ வ்யாஸ பகவான்‌ அருளிய 
'அநிர்தேஸ்ய வபு:' என்ற 662 வது திருநாமத்திற்கு ஸ்ரீ பட்டர்தம்‌ 
வ்யாக்யாநத்தில்‌ JAANE என்று அந்தந்த யுகத்தை 
அநுஸரித்து வரும்‌ காந்தியை உடையவன்‌ என்று இவ்விஷயத்தை 
விவரித்தருளியுள்ளார்‌. 
ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேமமிகனும்‌ யதிராஜஸப்ததியில்‌ இவ்விஷ 
யத்தை அருளியுள்ளார்‌. ஸர்வேங்வரனான எம்பெருமானுடைய 
ஸேநாபதியான ஸ்ரீ விஷ்வக்ஸேநர்‌ தான்‌ ஸ்வாமி எம்பெரு 
மானாராக அவதரித்து உலகைக்‌ காப்பாற்றினார்‌ என்கிறார்‌. 
உலகத்தைக்‌ காப்பாற்ற வேண்டிய எம்பெருமான்‌ உலகத்தைக்‌ 
கெடுக்க முற்பட்டான்‌. அதற்காகப்‌ பல்வேறு மதங்களையும்‌, 
தெய்வங்களையும்‌ அவற்றை வணங்கும்‌ வகைகளையும்‌ ஒன்றுக்‌ 
கொன்று முரணான வழிகளில்‌ உண்டுபண்ணி லீலாரஸத்தை 
அநுபவிக்க விரும்பினான்‌. தம்முடைய வ்யூஹாவதாரத்தைக்‌ 
கொண்டு அந்த்யவர்ணமான -கடைசி நிறமான - கருப்பை 
வெளியிடலானான்‌. அதாவது கலியுகம்‌ வந்துவிட்டபடியால்‌ 
அதற்கேற்பத்‌ தன்‌ கருநிறத்தையே வெளிப்படுத்தினான்‌. 
இப்படிக்‌ கலியுகத்தையும்‌ உண்டு பண்ணி, பலவகை மதங்‌ 
களையும்‌ தோற்றுவித்து, மக்களை மதிமயங்கச்‌ செய்தான்‌. 
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இப்படிச்‌ செய்தவன்‌ யார்‌? உலகத்தைக்‌ காக்க வேண்டிய 
எம்பெருமான்‌ தான்‌!. 

ராஜா வழிமுறை தவறி ப்ரஜைகளைக்‌ கெடுக்க முயன்றால்‌ 
நல்ல மந்த்ரிகள்‌ ப்ரஜைகளைக்‌ காப்பதுபோல்‌, எம்பெரு 
மானுக்கு மந்த்ரியாயும்‌, ஸேநாபதியாயுமிருக்கும்‌ ஸ்ரீ விஷ்வக்‌ 
ஸேநர்‌ ஸ்வாமி எம்பெருமானாராக அவதரித்தார்‌; ஸேநாவீரர்‌ 
களை நியமிப்பதற்காக விஷ்வக்ஸேநர்‌ தம்‌ கையில்‌ ஏந்தியிருந்த 
அந்தப்‌ பிரம்புதான்‌ த்ரிதண்டமாக மாறிற்று, என்பதை 

என்ட: எ எண்‌: எண்ன ணி: 

ர்‌ ஏன ரர்‌ எள்‌: ளான | 

ளர்‌ ர்‌ என்றா ணா. 

ணின்‌ என்டன ளாம: || 

நாநாபூதை: ஜகதி ஸமயை: நர்மலீலாம்‌ விதித்ஸோ: 

அந்த்யம்‌ வர்ணம்‌ ப்ரதயதி விபோ: ஆதிம வ்யூஹபேதே | 

விஸ்வம்‌ த்ராதும்‌ விஷயநியதம்‌ வ்யஞ்ஜிதாநுக்ரஹஸ்ஸந்‌ 

விஷ்வக்ஸேநோ யதிபதிரபூத்‌ வேத்ரஸாரஸ்த்ரிதண்ட: || 

இதில்‌ 'விபோ: ஆதிமவ்யூஹபேதே அந்த்யம்‌ வர்ணம்‌ 
ப்ரதயதி' எம்பெருமானுடைய வ்யூஹ மூர்த்தியானது கடைசி 
நிறத்தை (கருமையை) ப்ரகாஸப்படுத்துகிற போது என்ற 
அம்மம்‌ மட்டும்தான்‌ இங்கு இந்த விஷயத்திற்குச்‌ சேர்ந்ததாகும்‌. 

வாசகப்‌ பெருமக்களில்‌ பலர்‌ ஆழ்ந்த அன்பும்‌, குன்றாத 
ஆர்வமும்‌, கூரார்ந்த அறிவும்‌ கொண்டு இந்த அருள்‌ மொழியை 
விடாமல்‌ படித்து வருகிறார்கள்‌. சில விஷயங்கள்‌ மிகக்‌ 
கடிநமாயிருக்கின்ற காரணத்தினால்‌ சுருக்கி. எழுதும்போது 
“அவற்றையும்‌ ப்ரமாணங்களுடன்‌ விவரித்து எழுத வேண்டும்‌” 
என்று நேரில்‌ எடுத்துக்‌ கூறுகிறார்கள்‌. அப்படிப்பட்டவர்‌ 


98 


யுகம்‌ தொறும்‌ மாறும்‌ மேனி வண்ணம்‌ 


களையும்‌ நாம்‌ மனதில்‌ கொண்டு கூடியவரை ப்ரமாணங்களுடன்‌ 
எளிதில்‌ அறிவதற்கு அரிய விஷயங்களையும்‌ எளிதில்‌ அறியும்‌ 
படி விவரித்து எழுதி வருகிறோம்‌ அருள்மொழியில்‌, இவ்விஷய 
மும்‌ இப்படிப்பட்டதுதான்‌. 

தத்த்வத்ரயத்தில்‌ பிள்ளைலோகாசார்யர்‌ இவ்விஷயம்‌ பற்றி 
அருளிய சூர்ணிகையின்‌ முடிவில்‌ “*.....அவற்றினுடைய புஜ 
-ஆயுத - வர்ண - க்ருத்ய - ஸ்த்தாநாதி பேதங்களும்‌ துரவதரங்களு 
மாய்‌, குஹ்யதமங்களுமாய்‌ இருக்கையாலே சொல்லுகிறி 
லோம்‌” என்று அருளியுள்ளார்‌. 


இங்கு வ்யாக்யாநத்தில்‌ மாமுனிகள்‌: - ''இவை எல்லாம்‌ 
சொன்னாலும்‌ ஒருவர்க்கு புத்தி பண்ணவும்‌ அரிதாய்‌, அவதார 
ரஹஸ்யங்களாகையாலே மிகவும்‌ குஹ்யமுமாய்‌ இருக்கை 
யாலே சொல்லுகிறிலோம்‌ என்கை” என்று அருளியுள்ளார்‌. 
அதாவது, 


இந்த விஷயங்கள்‌ மிகவும்‌ ஸுக்ஷ்மங்களாய்‌, கடிநங்களாய்‌ 
இருப்பதால்‌ எடுத்துச்‌ சொன்னாலும்‌ யாவராலும்‌ இவற்றை 
அறியமுடியாது. மேலும்‌ இவை ரஹஸ்யங்களான விஷயங்கள்‌. 
பக்தி பூர்வமாக ஆசார்யனைக்‌ கிட்டி இவற்றைத்‌ தனக்கு 
உபதேமமிக்க வேண்டும்‌ என்று கேட்டாலொழியச்‌ சொல்லக்‌ 
கூடாத விஷயங்கள்‌ இவை. அம்பலத்தில்‌ அவல்பொதியை 
(மூட்டையை) அவிழ்த்தால்‌ ஆளுக்கு ஒரு பிடியாக அள்ளிக்‌ 
கொண்டு செல்வார்கள்‌. அவலும்‌ சிதறிவிடும்‌, கொள்பவர்க 
ளுக்கும்‌ வயிறு நிறையாது. அந்த முறையில்‌ 'ரஹஸ்யமான 
விஷயங்களை அம்பலமாக்கக்‌ கூடாது” என்ற ஸமாஸ்த்ரத்தாலும்‌ 
இவற்றை நாம்‌ விளக்கவில்லை என்றபடி. 

இப்படி மாஸ்த்ரவஸ்யர்களாய்‌ (பமாஸ்த்ரங்களுக்குக்‌ கட்டுப்‌ 
பட்டவர்களாய்‌) இருக்கும்‌ நம்‌ பூர்வர்கள்‌ விளக்காமல்‌ விட்ட 
ரஹஸ்யங்களான விஷயங்களை ஆஸ்திகர்களான அன்பர்களின்‌ 
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புலன்‌ கொள்‌ வடிவு 


ப்ரார்த்தனையின்‌ பேரில்‌ இவ்வளவு விவரித்துள்ளோம்‌. 

ஆக இவ்வளவால்‌ - எம்பெருமானுடைய ஸ்வாபாவிகமான 
நிறம்‌ கறுப்பு நிறம்‌ தான்‌ என்றும்‌, மற்றைய அவதாரங்களில்‌ க்ருதி 
யுகம்‌ முதலான யுகங்களுக்கேற்ப வெளுப்பு, சிவப்பு, பச்சை, 
கறுப்பு என்றவாறாக நிறங்களை மாற்றிக்கொள்கிறான்‌ என்பதே 
ஸித்தாந்தம்‌ என்றும்‌ நம்‌ பூர்வர்கள்‌ நிர்ணயம்‌ செய்துள்ளார்கள்‌. 

ஸ்ரீ ஆண்டாளும்‌ திருப்பாவையில்‌ ''ஆழிமழைக்‌ கண்ணா” 
என்ற பாசுரத்தில்‌ ''ஊழிமுதல்வன்‌ உருவம்‌ போல்‌ மெய்‌ கருத்து '? 
என்று ப்ரளய காலத்தில்‌ - ஸ்ருஷ்டிக்கு முற்பட்ட காலத்தில்‌ - 
எம்பெருமான்‌ திருமேனி கறுத்திருக்கும்‌ என்பதை மிக ஸ்பஷ்ட 
மாக அருளியுள்ளார்‌. 


ஸ்வாமி நம்மாழ்வாரும்‌, ஸ்ருஷ்டிக்கும்‌ போது எம்பெரு 
மான்‌ காளமேகம்‌ போல்‌ கறுத்த திருமேனியைக்‌ கொண்டுள்ளான்‌ 
என்பதை 'முந்நீர்‌ ஞாலம்‌ படைத்த எம்முகில்‌ வண்ணனே 1! 
(3.2.1) என்று அருளியுள்ளார்‌. முந்நீர்‌ ஞாலம்‌:- மூவகைப்பட்ட 
நீரை - ஜலத்தை உடைய ஜகத்தை என்றபடி. மூவகைப்பட்ட 
நீராவன:- “ஆற்றுநீர்‌, ஊற்று நீர்‌, மழைநீர்‌' என்ற மூவகை நீர்கள்‌. 
இவையனைத்தும்‌ சென்று சேரும்‌ கடலையும்‌ குறிக்கும்‌ முந்நீர்‌ 
என்னும்‌ சொல்‌. இவற்றை உடைய உலகைப்‌ படைக்கும்போது 
எம்பெருமான்‌ மேகம்‌ போன்ற திருமேனியைக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கிறான்‌ என்பது ஸ்பஷ்டமாகிறது. 

தத்த்வதரயம்‌ என்ற க்ரந்தத்திலும்‌ பிள்ளைலோகாசாரியர்‌: - 
“இவன்‌ தான்‌ “முந்நீர்‌ ஞாலம்‌ படைத்த எம்‌ முகில்‌ வண்ணன்‌” 
என்கிறபடியே ஸவிக்ரஹனாய்க்‌ கொண்டு ஸ்ருஷ்ட்யாதிகளைப்‌ 
பண்ணும்‌” என்று அருளியுள்ளார்‌. ஸவிக்ரஹனாய்‌ - திருமேனி 
யோடு கூடியவனாய்‌ என்றபடி. 


இங்கு மணவாள மாமுனிகள்‌ வ்யாக்யாநத்தில்‌ :-இப்படி 
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யுகம்‌ தொறும்‌ மாறும்‌ மேனி வண்ணம்‌ 


ஜகத்‌ ஸர்காதி (ஸ்ருஷ்டி முதலானவற்றுக்கு) கர்த்தாவாகச்‌ 
சொல்லப்பட்ட இவன்‌ (எம்பெருமான்‌) தான்‌ எனக்காக 
ஆற்றுநீர்‌, ஊற்றுநீர்‌, மழைநீர்‌ (வர்ஷஜலம்‌) என்று மூன்று வகைப்‌ 
பட்ட நீரை உடைத்தான ஸமுத்ரத்தோடே கூடின ஜகத்தை 
ஸ்ருஷ்டித்த வர்ஷுகவலாஹகம்‌ (மழை பொழியும்‌ நிலையில்‌ 
உள்ள கருமேகம்‌) போலே இருக்கிற வடிவை உடையவனே! 
(முந்நீர்‌ ஞாலம்‌ படைத்த என்‌ முகில்‌ வண்ணனே!) என்று 
ஆழ்வாருடைய திவ்யப்‌ ப்ரபந்தத்திலே சொல்லுகிறபடியே 
ஸவிக்ரஹனாய்க்‌ கொண்டு (திருமேனியுடன்‌ கூடியவனாய்க்‌ 
கொண்டு) ஸ்ருஷ்டி, ஸ்திதி, ஸம்ஹாரங்கள்‌ மூன்றையும்‌ 
பண்ணும்‌ என்கை - என்று அருளியுள்ளார்‌. எம்பெருமானுடைய 
திருமேனிநிறம்‌ பற்றிய விசாரத்தை இத்துடன்‌ பூர்த்தி செய்‌ 
வோம்‌. 


இனி திருமேனியின்‌ பெருமையை மரணாகதிகத்யத்தில்‌ 
ஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌ அருளிச்‌ செய்துள்ள ‘aE 
என்று தொடங்கும்‌ சூர்ணிகையைக்‌ கொண்டு அநுபவிப்போம்‌. 
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8. திருமேனி - “ஸ்வாபிமதம்‌'”, “அநுரூபம்‌””, ““ஏகரூபம்‌'” 


எனனை ஊன எண: | 
எண fra எனி: ॥ 

பகவத்பாஷ்யகாரோக்ததிமமா தேவஸ்ய வர்ஷ்மண: | 

மாஹாத்ம்யமிஹ நிர்ப்ரூதே நாராயணயதீங்வா: || 

இதுவரையிலான பகுதிகளில்‌ எம்பெருமான்‌ திருமேனியின்‌ 
மேன்மை, அதன்‌ ஸ்வாபாவிகமான (இயற்கையான) வர்ணம்‌, 
அது மாறும்‌ காலம்‌, வகை முதலியன பற்றி விரிவாக விளக்கப்‌ 
பட்டது. 

இனி எம்பெருமானுடைய இந்தத்‌ திருமேனியைப்‌ பற்றி 
ஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌ தாம்‌ இயற்றிய மரணாகதிகத்யம்‌, 
ஸ்ரீதோபாஷ்ய அவதாரிகை முதலான இடங்களில்‌ அருளிச்‌ செய்‌ 
துள்ளவற்றை அநுபவிப்போம்‌. 

எம்பெருமானார்‌ திருவாக்கிலிருந்து வெளிவரும்‌ ஸ்ரீஸுக்தி 
கள்‌ ஒவ்வொன்றுமே பரம போக்யமாக இருக்கும்‌. ॥ரணாகதி 
கத்யத்தில்‌ எம்பெருமான்‌ திருமேனியைப்‌ பற்றிய சூர்ணிகை: - 

எண்டா - TET - எண - ஜோனா - ஈன - எண்ன - 
நார்‌ னோ! 

ஸ்வாபிமதாநுரூப - ஏகரூப - அசிந்த்ய - திவ்யாத்புத - நித்ய 
நிரவத்ய - நிரதிறய ஒளஜ்ஜ்வல்ய - ஸெளந்தர்ய - ஸெளகந்த்ய - 
ஸெளகுமார்ய - லாவண்ய - யெளவநாத்யநந்த குணநிதி திவ்ய 
ரூப ! என்பதாகும்‌. 
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இருமேனி - ““ஸ்வாபிமதம்‌””, ''அநுரூபம்‌”', “ஏகரூபம்‌”” 


எம்பெருமான்‌ கொண்டுள்ள திருமேனி அவனுக்கு மிகவும்‌ 
அபிமதமாய்‌ - ப்ரியமாய்‌ இருக்கும்‌. அவனுக்கு ஏற்றதாயும்‌ 
இருக்கும்‌. எவ்வித மாறுதலுமின்றி என்றும்‌ ஒரே மாதிரியாகவே 
இருக்கும்‌. மற்றைய பொருள்களோடு ஒத்திட்டுப்‌ பார்த்து 
இப்படித்தானிருக்கும்‌ இந்தத்‌ திருமேனி என்று எண்ண முடியாத 
படி இருக்கும்‌. இதற்கு ஏற்ற உபமாநம்‌ கிடையாது. ப்ராக்ருத 
மாய்‌ - அதாவது நம்‌ மரீரம்‌ போல்‌ ப்ரக்ருதியினால்‌ செய்யப்பட்ட 
தாய்‌ - இராது. 


எத்தனை காலம்‌ அநுபவித்தாலும்‌ நிமிஷந்தோறும்‌ புதிய 
தாகவே தோன்றும்‌.அழிவின்றி நித்யமாய்‌ இருக்கும்‌ இந்தத்‌ 
திருமேனி. எவ்வித தோஷமும்‌ இதற்குக்‌ கிடையாது. இது ஒப்பும்‌ 
உயர்வும்‌ அற்ற ஒளியுடையதாயிருக்கும்‌. அழகு பொருந்திய 
அவயவங்களை உடையதாயிருக்கும்‌ இது. மிக்க நறுமணம்‌ 
கொண்டதாயிருக்கும்‌. மிகவும்‌ ம்ருதுவாய்‌ அதாவது தொட்டால்‌ 
வாடும்படியான மென்மை உடையதாய்‌ இருக்கும்‌ இந்தத்‌ 
திருமேனி. இந்தத்‌ திருமேனியில்‌ முழுவதுமாக அழகு பரவி 
யிருக்கும்‌. எப்பொழுதும்‌ யெளவநப்பருவமே கொண்டிருக்கும்‌ 
இந்தத்‌ திருமேனி. மற்றும்‌ அளவிடமுடியாத குணங்களுக்கு 
இருப்பிடமாக இருக்கும்‌ இந்த எம்பெருமானுடைய திருமேனி 
என்பது இந்த சூர்ணிகையின்‌ - வாக்யத்தின்‌ பொருள்‌. 


ஸ்ரீதோபாஷ்யத்தின்‌ அவதாரிகையிலும்‌ இதே வாக்யம்‌ தான்‌ 
உள்ளது. 
இனி இதில்‌ உள்ள ஒவ்வொரு பதத்தினுடைய அர்த்தத்‌ 
தையும்‌ விளக்குவோம்‌. 
ஸ்வாபிமத அநுரூப: இந்தத்‌ திருமேனி எம்பெருமானுக்கு 
அபிமதமாய்‌ - உகந்ததாய்‌ இருக்கும்‌. அவனுக்கு ஏற்றதாயும்‌ 
இருக்கும்‌ என்றபடி. 
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ஸ்வாபிமத - பரமாத்மாவினுடைய ஸ்வரூபம்‌ அதாவது 
ஆத்மா மிக உயர்நீத ஆநந்தமாய்‌ இருக்கும்‌. உலகிலும்‌ அவனவ 
னுடைய (அததனுடைய) ஆத்மா அவனவனுக்கு (அததற்கு) 
மிகவும்‌ ப்ரியமாக இருப்பதைக்‌ கண்டு வருகிறோம்‌. 

அவனவனுடைய ஆத்மா அவனவனுக்குப்‌ பிடித்தமா 
யிருக்கும்‌ என்று சொல்லும்போது - பிடித்தமாய்‌ - ப்ரியமாய்‌ 
இருக்கும்‌ ஆத்மா வேறு, அதை விரும்புகிற ஆத்மா வேறு என்று 
தோன்றும்‌. அவ்வாறு இல்லை. ஒரே வஸ்துவையே வேறு 
படுத்திச்‌ சொல்லுவது உலகிலும்‌ மமாஸ்த்ரங்களிலும்‌ காணக்‌ 
கூடியதே. 


ஒரு உதாஹரணம்‌ பார்ப்போம்‌. ராஹ*வினுடைய தலை 
(ள்‌; 1%:) என்ற வழக்கு உலகில்‌ உண்டு. இதைப்‌ பார்க்கும்‌ 
போது ராஹ என்பவன்‌ ஒருவன்‌ இருக்கிறான்‌. அவன்‌ ஸுரீரத்தி 
னுடைய ஒரு அவயவம்‌ - தலை - வேறாக இருக்கிறது என்றுதான்‌ 
தோன்றும்‌. இங்கு ராஹு வேறு, தலை வேறு என்று இரண்டு 
பொருள்கள்‌ கிடையா. தலை பாகத்திற்கே ராஹ என்று பெயர்‌. 
ஆக வஸ்து ஒன்றாக இருந்தாலும்‌ வ்யவஹாரம்‌ செய்யும்போது 
வேறுபடுத்திக்‌ கூறுவது உண்டு. அவ்வாறே எம்பெருமானுக்குத்‌ 
தன்‌ ஆத்மஸ்வரூபம்‌ மிகவும்‌ ப்ரியமாக இருக்கும்‌ என்றால்‌ 
ப்ரியமாக இருக்கும்‌ ஆத்மா வேறே, அதை விரும்பும்‌ ஆத்மா 
வேறே என்று கொள்ளக்‌ கூடாது. 

புத்ரன்‌ தகப்பனுக்குப்‌ ப்ரியமானவன்‌ என்று சொல்லும்‌ 
போது ப்ரியனான புத்ரன்‌ வேறு. அவனை விரும்பும்‌ தகப்பன்‌ 
வேறு என்று அங்கு இரண்டு வஸ்துக்கள்‌ (ஆத்மாக்கள்‌) உண்டு. 
அம்மாதிரி இங்குக்‌ கொள்ளக்கூடாது. 

ஆக எம்பெருமானுடைய ஆத்மஸ்வரூபம்‌, அதாவது ஆத்மா 
பரமாநந்தரூபமாய்‌ இருக்கும்‌ என்றபடி. 
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இப்படிப்‌ பரமாநந்தமாயிருக்கும்‌ ஆத்மா மற்றொன்றை 
விரும்புகின்றது என்றால்‌ அது எப்படிப்‌ பொருந்தும்‌? என்ற 
கேள்வி ஒன்று இங்கு எழுகின்றது. அதாவது, தானே (எம்பெரு 
மானுடைய ஆத்மாவே) ஒப்புயர்வற்ற ஆநந்தமாய்‌ இருக்க அது 
மற்றொன்றை விரும்புகிறது என்றால்‌ இந்த ஆத்மஸ்வரூபத்தைக்‌ 
காட்டிலும்‌ உயர்ந்த ஆநந்த ரூபமாய்‌ இருக்கிறது இந்தத்‌ 
திருமேனி என்று தானே ஏற்படுகிறது. அப்பொழுது ஆத்ம 
ஸ்வரூபம்‌ ஒப்புயர்வற்ற ஆநந்தமாயிருக்கிறது என்று ப்ரமா 
ணங்கள்‌ கூறுவது எப்படிப்‌ பொருந்தும்‌? 


உலகில்‌ ஒப்புயர்வற்ற அழகு ஒருவனுக்கு இருந்தால்‌ அவன்‌ 
மற்றொருவனுடைய அழகை - அழகிய மமரீரத்தை - விரும்ப 
மாட்டான்‌. ஏன்‌? இவன்‌ தானே ஒப்புயர்வற்ற அழகுடையவன்‌. 
மற்றையோருடைய அழகு இவனுடைய அழகைவிடக்‌ குறைந்‌ 
தது தானே. இவன்‌ மற்றொரு அழகனை விரும்பினால்‌ இவனு 
டைய அழகு அவனுடைய அழகை விடக்‌ குறைந்தது என்று 
தானே சொல்லவேண்டி வரும்‌. 


அம்மாதிரியே இங்கும்‌ எம்பெருமானுடைய திவ்யாத்ம 
ஸ்வரூபமே நிரதியய (அதாவது தன்னிலும்‌ மேம்பட்ட தொன்று 
மில்லாதபடி) ஆநந்தமாயிருக்க இது மற்றொன்றை அதாவது 
திருமேனியை விரும்பும்‌, அதாவது அந்தத்‌ திருமேனி இவனுக்கு 
அபிமதமாய்‌ - விருப்பத்திற்குரியதாய்‌ - விரும்பத்தக்கதாய்‌ 
இருக்கும்‌ என்று கூறுவது பொருந்தாது. ஆக எம்பெருமான்‌ தரு 
மேனியை ஸ்வாபிமத - தனக்கு ப்ரியமாய்‌ இருக்கும்‌ என்று 
எப்படிக்‌ கூறலாம்‌? 

திருமேனி எம்பெருமானுக்கு ப்ரியமாய்‌ - அபிமதமாய்‌ - 
இருக்கிறது என்றால்‌ அப்போது திவ்யாத்ம ஸ்வரூபத்துக்கு 
இல்லாதபடி இது அதிக ஆநந்தமாயிருக்கும்‌ என்றன்றோ ஏற்‌ 
படும்‌? ஆகவே 'ஸ்வாபிமத' என்ற விமேஷணம்‌ பொருந்தாது 
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என்ற ஆக்ஷூபம்‌ எழுகிறது. இதற்கு நம்‌ பூர்வர்கள்‌ அழகிய முறை 


யில்‌ பதில்‌ கூறியுள்ளார்கள்‌. 

பகவானுடைய திவ்யாத்மஸ்வரூபம்‌ மிக உயர்ந்த ஆநந்த 
ஸ்வரூபமாகவேதானிருக்கும்‌. இதில்‌ எவ்விதமான குறைவும்‌ 
கிடையாது. இப்படி இருக்கச்‌ செய்தேயும்‌ இது திவ்ய 
திருமேனியை விரும்புவதில்‌ எவ்விதத்‌ தவறும்‌ இல்லை. 
எம்பெருமானை அநுபவிப்பவர்கள்‌ (பக்தர்கள்‌, ஞாநிகள்‌ முதலாக) 


அனைவரும்‌ எம்பெருமானைத்‌ திருமேனியுடன்‌ சேர்ந்தேதான்‌ 


அநுபவிக்கிறார்கள்‌. ஆகவே பகவானுடைய திவ்யாத்ம 


ஸ்வரூபம்‌ மிக்க ஆநந்த ரூபமாயிருந்தாலும்‌ அது அவ்வாறே 
உள்ள திருமேனியை விரும்புவதில்‌ எவ்வித தோஷமும்‌ 


கிடையாது. 


மிகச்‌ சிறந்ததாயும்‌ அநுகூலமாகவும்‌ அதாவது உயர்ந்த ஆநந்த 


ரூபமாயும்‌ இருக்கிறது எம்பெருமானுடைய திவ்யாத்ம 
ஸ்வரூபம்‌ என்ற காரணத்தினால்‌ இது மற்றொன்றை விரும்புவது 
கூடாது- பொருந்தாது என்று கூறுவது சரியன்று. தான்‌ சிறந்த 


ஆநந்தரூபமாயிருந்தும்‌ தன்னைப்‌ போன்ற வஸ்துவை விரும்‌ 


பலாம்‌. 


உலகில்‌ மிக அழகனாக இருப்பவன்‌ அழகிய ஆபரணங்களை 
விரும்புகிறான்‌..இதை நாம்‌ நேரில்‌ கண்டுவருகிறோம்‌. தான்‌ 
அழகிய மமரீரம்‌ படைத்திருந்தாலும்‌ அழகிய ஆபரணங்களை 


விரும்புகிறான்‌. அவற்றைப்‌ பெற்றுப்‌ பூண்கிறான்‌-அணிகிறான்‌. 
இது உலகில்‌ காணும்‌ உண்மை. இவன்‌ தானே அழகனாக இருக்‌ 
கு.ம்‌ காரணத்தினால்‌ மற்றொன்றை விரும்புவது சரியன்று என்ற 
வாதம்‌ இங்கு இடம்பெறுமா? 


இவ்வாறே தான்‌ எம்பெருமானுடைய திவ்யாத்ம ஸ்வரூபம்‌ 
நிரதியயாநந்த ரூபமாக (உயர்வற்ற ஆநந்த ரூபமாக) இருந்‌ 
தாலும்‌ நிரதியயாநந்த ரூபமான திருமேனியை விரும்பலாம்‌. 
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ள்‌ எம்பெருமான்‌ நிரதியயாநந்த ரூபமாய்‌ - உயர்வற்ற ஆநந்த 
ரூபமாய்‌ இருக்கும்‌ திருமேனியை விரும்புவதால்‌ திவ்யாத்ம 


ஸ்வரூபத்திற்கு, அதாவது எம்பெருமானுக்குள்ள சிறப்பு - 


ஆநந்த ரூபமாயிருக்கும்‌ தன்மை குறையாது, பாதிக்கப்படாது. 


இவ்விஷயத்தைத்‌ தான்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேபமிகன்‌ ம॥ரணாகதிகத்ய 
பாஷ்யத்தில்‌ ழே கூறியபடி தக்க உதாஹரணம்‌ கொண்டு 


விளக்கியுள்ளார்‌. எ ௭ ETT ATTA எ ATA 


ககா (ஸாச அபிரூபஸ்ய ஆபரணாபிமதிவத்‌ ந ஸ்வரூபாநு 


கூல்யபாதிகா) என்று. அழகாயிருப்பவன்‌ அழகான ஆபரணங்்‌ 
களை விரும்புகிறான்‌. உலகில்‌ காணும்‌ உண்மை இது. 

அழகிய ஆபரணங்களை விரும்புகின்றவன்‌ அழகனாக 
இருக்கக்கூடாதா? அழகிய ஆபரணங்களை விரும்புவதால்‌ இவ 


னுக்கு அழகு இல்லை என்று ஏற்படுமா! ஆக அழகனாக இருப்‌ 


பவன்‌ அழகிய ஆபரணங்களை விரும்புகிறான்‌. இவ்வாறே தான்‌ 
உயர்வற்ற ஆநந்த ஸ்வரூபனாயிருக்கும்‌ எம்பெருமான்‌ 
அம்மாதிரியாயிருக்கும்‌ தன்‌ திருமேனியை விரும்புவதில்‌ 
எவ்வித தோஷமும்‌ கிடையாது. ஆகவே திருமேனி அபிமதமாய்‌- 
ப்ரியமாய்‌ இருக்கும்‌ என்பது சரியே. 


ஸ்வாநுரூப - பரமாத்ம ஸ்வரூபத்திற்கு ஏற்றதாயிருக்கும்‌ 
அவனுடைய திருமேனி. நம்முடைய ஆத்மஸ்வரூபத்திற்கும்‌ 
நம்முடைய மாரீரத்திற்கும்‌ எவ்வளவு வேறுபாடுகள்‌ உள்ளன 
என்பதை நன்கு புரிந்துகொண்டால்‌ நம்முடைய ஆத்ம ஸ்வரூபத்‌ 
திற்கு எள்ளளவும்‌ ஏற்புடையதன்று - அதாவது ஏற்றதன்று - நாம்‌ 
கொண்டுள்ள பமரீரம்‌ என்பது புரியும்‌. 

நம்முடைய ஆத்மஸ்வரூபத்திற்கும்‌ அதாவது ஆத்மாவிற்கும்‌ 
நம்முடைய ஸுாரீரத்திற்கும்‌ உள்ள வேறுபாடுகளை முதலில்‌ 
அறிவோம்‌. நம்முடைய ஆத்மா அதாவது ஆத்மஸ்வரூபம்‌ 
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'அப்ராக்ருதம்‌'. அதாவது ப்ரக்ருதிமினுடைய பரிணாமத்தினால்‌ 
வந்ததன்று. ஆகவே அது அப்ராக்ருதம்‌. ஸரீரம்‌ ப்ரக்ருதியி 
னுடைய பரிணாமத்தினால்‌ உண்டானது. ஆகவே இது ப்ரா 
க்ருதம்‌. 

நம்‌ ஆத்மா நித்யம்‌. நம்முடைய மரீரம்‌ அழியக்கூடியதாகை 
யாலே அநித்யம்‌. ஆத்மா- ஸ்வயம்‌ ப்ரகாமமம்‌. அஜடம்‌. பாரீரம்‌ 
ஸ்வயம்‌ ப்ரகாபமம்‌ அன்று. அதாவது ஜடம்‌. 


ஸ்வயம்‌ ப்ரகாமமம்‌ - ஞாநத்தினுடைய உதவியின்றித்‌ தானாகவே 
தோன்றக்‌ கூடியது. இப்படியல்லாதது - அதாவது ஞாநத்தைக்‌ 
கொண்டே அறியத்தக்கது அஸ்வயம்ப்ரகாமம்‌. இவற்றின்‌ 
அர்த்தம்‌ பல தடவைகள்‌ முன்னமே விளக்கப்பட்டுள்ளது. 
ஆத்மா தோஷம்‌ அற்றது. ஸமரீரம்‌ தோஷங்களுக்கு இருப்பிட 
மானது. அதாவது அழுக்குடம்பு என்று சொல்லும்படியுள்ளது 
மரீரம்‌. ஆத்மா இஷ்டத்தைத்‌ தரவல்லது. மரீரம்‌ அநிஷ்டங்‌ 
களைத்‌ தரவல்லது. 

எம்பெருமானுடைய திருமேனி இப்படியல்லாமல்‌ அவ 
னுக்கு - அதாவது அவனுடைய ஆத்மஸ்வரூபத்திற்கு ஏற்றதாகவே 
இருக்கும்‌. அதன்‌ விளக்கம்‌ இதோ: 

எம்பெருமானுடைய ஆத்மஸ்வரூபம்‌ அப்ராக்ருதம்‌. அவ்‌ 
வாறே அவன்‌ கொண்டுள்ள திருமேனியும்‌ மாரீரங்களும்‌ 
அப்ராக்ருதங்களேயாம்‌. எம்பெருமானுடைய திவ்யாத்ம 
ஸ்வரூபமும்‌ நித்யம்‌, அவனுடைய திருமேனியும்‌ நித்யம்‌. 

எம்பெருமானுடைய ஆத்மஸ்வரூபமும்‌ ஸ்வயம்ப்ரகாமமம்‌; 
அவ்வாறே அவனுடைய திருமேனிகளும்‌ ஸ்வயம்‌ ப்ரகாறங்களே. 
அவனுடைய ஆத்மஸ்வரூபமும்‌ தோஷமற்றது, 
திருமேனியும்‌ தோஷமற்றது. 


அவன்‌ 
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அவனுடைய ஆத்மஸ்வரூபமும்‌ இஷ்டத்தை யாவர்க்கும்‌ 
தரவல்லது. அவ்வாறே அவனுடைய திருமேனியும்‌ யாவர்க்கும்‌ 
இஷ்டத்தைத்‌ தரவல்லது. 

அவனுடைய ஆத்மஸ்வரூபமும்‌ உபாஸிக்கத்தக்கது. இரு - 
மேனியும்‌ உபாஸிக்கத்‌ தக்கதாயுள்ளது. 


அவனுடைய ஆத்மஸ்வரூபம்‌ ஸ்ரீ வைகுண்டம்‌ சென்று 
அடையத்‌ தக்கதாகையால்‌ ப்ராப்யமாய்‌ இருக்கும்‌. அவ்வாறே 
அவனுடைய திருமேனியும்‌ அடையத்‌ தக்கதாய்‌ ப்ராப்யமாய்‌ 
இருக்கிறது. அதாவது ஸ்ரீ வைகுண்டத்தில்‌ சென்று நாம்‌ அநுப 
விப்பதும்‌ திருமேனியோடு கூடிய எம்பெருமானைத்தான்‌ 
என்றபடி. எம்பெருமானுடைய ஆத்மஸ்வரூபம்‌ தன்னை உபா 
ஸிப்பவர்களுடைய தோஷங்களை - பாபங்களைப்‌ போக்கும்‌ - 
அவ்வாறே அவன்‌ திருமேனியும்‌ உபர்ஸிப்பவர்களுடைய 
தோஷங்களை- பாபங்களைப்‌ போக்கும்‌. 


அவனுடைய ஆத்மஸ்வரூபம்‌ உலகில்‌ உள்ள சேதநங்கள்‌ 
அசேதநங்கள்‌ யாவற்றுக்கும்‌ ஆதாரமாய்‌ இருக்கும்‌. அவ்வாறே 
அவனுடைய திருமேனியும்‌ இவற்றுக்கெல்லாம்‌ ஆதாரமாய்‌ 
இருக்கும்‌. அதாவது சேதநங்கள்‌ அசேதநங்கள்‌ யாவும்‌ அஸ்த்ரங்‌ 
கள்‌, ஆபரணங்கள்‌ இவற்றின்‌ உருவில்‌ எம்பெருமான்‌ திருமேனி 
யில்‌ இடம்‌ பெற்றுள்ளன. சேதநனான ஜீவாத்மா கெளஸ்துபம்‌ 
என்ற சிறந்த ரத்நத்தின்‌ உருவில்‌ எம்பெருமானுடைய திரு 
மார்பில்‌ இடம்‌ பெற்றுள்ளான்‌. அசேதநமான ப்ரக்ருதி, எம்‌ 
பெருமான்‌ திருமார்பில்‌ உள்ள மறு என்பதன்‌ உருவில்‌ இடம்‌ 
பெற்றுள்ளது. மறு என்பது ரோமத்தின்‌ சுழி. இப்படியே மற்றும்‌ 
பல அசேதநங்களும்‌ எம்பெருமான்‌ திருமேனியில்‌ இடம்‌ 
பெற்றிருக்கின்றன என்பதை ஸ்ரீ விஷ்ணு புராணத்தில்‌ அஸ்த்ர 
பூஷணாத்யாயம்‌ கூறுகிறது. ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேமமிகனும்‌ ஸ்ரீமத்‌ 
ரஹஸ்யத்ரயஸாரத்தில்‌ “புருடன்‌ மணிவரமாக” என்ற பாசுரத்தில்‌ 
இவ்விஷயத்தை அருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌. 
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ஆக பகவானுடைய ஆத்மஸ்வரூபமும்‌ ஜகத்துக்‌ கெல்லாம்‌ 
எப்பொழுதும்‌ ஆதாரம்‌, அவ்வாறே அவனுடைய திருமேனியும்‌ 
ஜகத்துக்கெல்லாம்‌ ஆதாரமாய்‌ இருக்கிறது. 


ஆக இவ்வளவால்‌ எம்பெருமானுடைய திருமேனி, எம்‌ 
பெருமானுடைய திவ்யாத்ம ஸ்வரூபத்துக்குப்‌ பிடித்ததாய்‌ - 
ப்ரியமாய்‌ - அபிமதமாய்‌ இருப்பதுடன்‌ அதற்கு ஏற்றதாயும்‌ இருக்‌ 
கிறது. ஆகவே ஸ்வாபிமதாநுரூப என்று அருளியுள்ளார்‌ ஸ்வாமி 
எம்பெருமானார்‌. உலகில்‌ ப்ரியமான வஸ்து ஏற்றதாய்‌ இராது; 
ஏற்ற வஸ்து பிடித்ததாய்‌ - ப்ரியமாய்‌ இராது; அவ்வாறின்றித்‌ 
திருமேனி எம்பெருமானுக்கு அபிமதமாயும்‌ - ப்ரியமாயும்‌, 
அவனுக்கு அநுரூபமாயும்‌, ஏற்றதாயும்‌ இருக்கும்‌ என்றபடி. 

ஏகரூபமாயும்‌ இருக்கும்‌ இந்தத்‌ திருமேனி. ஏகரூபமா 
யிருக்கிறது என்றால்‌ எப்பொழுதும்‌ எந்த நிலையிலும்‌ எவ்வித 
மாறுதலுமில்லாமல்‌ இருக்கிறது என்று அர்த்தம்‌. எம்பெருமான்‌ 
பரவாஸுதேவனாயிருக்கும்‌ நிலையில்‌ கொண்டுள்ள திவ்ய 
திருமேனிக்கு, அதாவது பரவாஸுதேவ ரூபத்திற்கு எவ்வளவு 
மஹிமைகள்‌ உண்டோ அவ்வளவு மஹிமைகளும்‌ எம்பெருமான்‌ 
மற்றைய நிலைகளில்‌, அதாவது வ்யூஹம்‌, விபவம்‌, அர்ச்சை, 
அந்தர்யாமி என்ற நிலைகளில்‌ கொள்ளும்‌ திருமேனிகளுக்கும்‌ 
உண்டு என்றபடி. 


ராமக்ருஷ்ணாதிகளான விபவாவதாரங்களில்‌ கொண்டுள்ள 
திருமேனிகளை ராக்ஷஸர்கள்‌ - அஸுரர்கள்‌ அடிக்கும்‌ போது 
அவற்றில்‌ புண்கள்‌ ஏற்படுவதையும்‌, ரத்தம்‌ பெருகுவதையும்‌ 
கண்டு இந்தத்‌ திருமேனிகள்‌ நம்‌ பமரீரம்‌ போன்றவைகள்‌ தான்‌ 
என்று நினைக்கக்கூடாது. அவ்வாறே அர்ச்சாவதாரத்தில்‌ செப்பு, 
வெள்ளி, பொன்‌, மரம்‌ முதலியவற்றால்‌ திருமேனிகள்‌ செய்யப்‌ 
படுகின்றன என்பதால்‌ அவற்றையும்‌ இகழக்கூடாது. இப்படிப்‌ 
பட்ட திருமேனிகள்‌ கூட ஸ்ரீ வைகுண்டத்தில்‌ ஆதிஸேஷனாகிற 
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பர்யங்கத்தில்‌ (மெத்தையில்‌) வீற்றிருக்கும்‌ பரவாஸு தேவ 
னுடைய திவ்ய திருமேனிக்கு உள்ள பெருமைகள்‌ அனைத்தும்‌ 
உடையனவேயாம்‌. அதாவது இந்தத்‌ திருமேனிகளும்‌ 
அப்ராக்ருதங்களேயாம்‌. ற-ஈபாஸ்ரயங்களும்‌ ஆகின்றன. 
ஸருபாங்ரயம்‌ என்ற பதத்திற்குப்‌ பொருளாவது உபாஸிப்பவர்‌ 
களுடைய தோஷத்தைப்‌ போக்குகின்றன. த்யாநத்தின்‌ ஆரம்ப 
த்பையிலேயே த்யாநத்திற்கு இலக்காகின்றன என்பதேயாம்‌. 
மற்றும்‌ அந்தத்‌ திருமேனிக்கு உள்ள எல்லாப்‌ பெருமைகளும்‌ 
எம்பெருமான்‌ மற்றைய நிலைகளில்‌ கொள்ளும்‌ 
திருமேனிகளுக்கும்‌ உண்டு. 

எம்பெருமான்‌ தேவனாகவும்‌, ஹம்ஸம்‌, மத்ஸ்யம்‌, முத 
லான திர்யக்குகளாகவும்‌ மனுஷ்யர்களாகவும்‌ விசித்ரமாக 
அவதாரம்‌ செய்கிறான்‌. இந்த நிலையில்‌ உள்ள திருமேனிகள்‌ 
விசித்ரங்களாக பல விதங்களாக இருப்பதைக்‌ கொண்டு அவன்‌ 
திருமேனி ஏகரூபமாக - ஒரே விதமாக இல்லையே என்று 
நினைக்க வேண்டாம்‌ இந்த நிலைகளில்‌ கூட இவற்றுக்கு மூல 
காரணமான பரவாஸ-தேவனுடைய திருமேனி - ஸ்ரீ வைகுண்‌ 
டத்தில்‌ உள்ளது - மாறுபடாமல்‌ ஒரே விதமாக இருப்பதால்‌ 
இதைக்‌ கொண்டும்‌ எம்பெருமான்‌ திருமேனி ஏகரூபமாய்‌ 
இருக்கிறது என்றும்‌ சொல்லலாம்‌. 

ஆக இவ்வளவால்‌ எம்பெருமான்‌ திருமேனி பகவானுக்கு 


அபிமதமாய்‌, அநுரூபமாய்‌ இருப்பதோடு ஏகரூபமாயும்‌ 
இருக்கிறது என்பது விளக்கப்பட்டது. 
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எண்‌ என என்னி FATT | 
ஏர ஏன்‌ ர்‌: எளி; I 

அசிந்த்யத்வம்‌ ச திவ்யத்வம்‌ அத்புதத்வமிஹ க்ரமாத்‌ | 

வர்ண்யதே வபுஷோ விஷ்ணோ: நாராயணயதீஸ்வரை: || 

ஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌ மரணாகதி கத்யத்தில்‌ அருளிய 
சூர்ணிகையின்‌ (வாக்யத்தின்‌) படி எம்பெருமான்‌ திருமேனி 
எம்பெருமானுக்கு அபிமதமாயும்‌ (உகந்ததாயும்‌), அநுரூப 
மாயும்‌ (ஏற்றதாயும்‌) ஏகரூபமாயும்‌ (எவ்விதமாறுதலுமின்றி ஒரே 
மாதிரியாகவும்‌) இருக்கும்‌ என்பது சென்ற பகுதியில்‌ 
விளக்கப்பட்டது. 

இனிஇவற்றுக்குஅடுத்துக்கூறியுள்ளஅசிந்தயதீவம்‌ திவ்யத்வம்‌, 
அத்புதத்வம்‌ முதலியவற்றை முடிந்தவரை இந்த இதழில்‌ 
விளக்குவோம்‌. எம்பெருமான்‌ திருமேனி எண்ண (அசிந்த்ய) 
மாய்‌ இருக்கும்‌. சிந்திப்பதற்கு அரிதாய்‌ இருக்கும்‌. கண்ணால்‌ 
பார்த்து அறியமுடியாத வஸ்துக்கள்‌ சிலவற்றைத்‌ தர்க்கங்‌ 
கொண்டு இது இப்படிப்பட்டது என்பதை ஒருவாறு அறியலாம்‌. 
அப்படிக்கூட எம்பெருமானுடைய திருமேனியின்‌ தன்மையை 
அறியமுடியாது. 

ஒரு வஸ்துவைப்‌ புரிந்துகொள்வதற்கு அதற்கு ஒப்பான ஒரு 
வஸ்துவைக்‌ கொண்டு அதன்‌ தன்மைகளை அறிந்து அம்மாதிரி 
தான்‌ இதுவும்‌ என்றுகாட்டும்‌ வழி உலகில்‌ உண்டு. அம்மாதிரி 
கூட பகவானுடைய திருமேனியைப்‌ புரிந்து கொள்ள முடியாது. 
ஏனெனில்‌ இதற்கு ஒப்பான வேறு ஒரு பொருள்‌ இருந்தால்‌ 
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அன்றோ அதை இட்டு இதைப்‌ புரிந்து கொள்வதற்கு. இதற்கு 
ஒப்பான பொருள்‌ வேறு எதுவும்‌ கிடையாதே! 
எம்பெருமானுடைய இவ்யமங்கள விக்ரஹத்தை த்யாநம்‌ - 
சிந்தநம்‌ - செய்யுமாறு ப்ரமாணங்கள்‌ விதித்துக்‌ கூறுகின்றன. 
இந்தத்‌ திருமேனி சிந்த்யமாய்‌ த்யாநத்திற்கு யோக்யமாய்‌ 
இருப்பதால்தானே இதைச்‌ சிந்திக்குமாறு-த்யானிக்கு மாறு 
ப்ரமாணங்கள்‌ கூறுகின்றன. ஆக (சிந்த்யமாய்‌) சிந்திப்பதற்கு 
ஏற்றதாயிருக்கும்‌ இந்தத்‌ திருமேனியை அசிந்த்யம்‌ - சிந்திப்‌ 
பதற்குத்‌ தகுதி அற்றது - என்று கூறுவதின்‌ கருத்து என்ன என்று 
அறியவேண்டும்‌. மற்றைய வஸ்துக்களோடு ஒப்பிட்டு 
அறிவதற்கு அரிது இந்தத்‌ திருமேனி என்பது தான்‌ இதன்‌ கருத்து. 
முகம்‌ சந்த்ரனைப்போல்‌ இருக்கிறது என்று இம்மாதிரி 
உலகில்‌ ஒத்த பொருளைக்காட்டி வர்ணிப்பது உண்டு. அம்மாதிரி 
எல்லாம்‌ திருமேனியைக்‌ காட்டி நிரூபிக்க முடியாது என்றபடி. 


நம்முடைய மரீரத்தைக்‌ காட்டி எம்பெருமான்‌ திருமேனியை 
நிரூபிக்க முடியாது. நம்முடைய ஸுரீரமும்‌ கைகால்‌ முதலான 
அவயவங்களுடன்‌ கூடியிருக்கிறது. அவனுடைய முரீரமும்‌ 
கைகால்‌ முதலியன அவயவங்களுடன்‌ கூடியிருக்கிறது. ஆக 
நம்முடைய ஸரீரத்தை ஒருவகையில்‌ ஒப்பாகக்‌ காட்டி இம்மா திரி 
தான்‌ அவனுடைய மரரீரம்‌ இருக்கும்‌ என்று இவ்வாறு கூறு வதும்‌ 
முடியாததே. 
நம்முடைய மரீரம்‌ அவயவங்களுடன்‌ கூடியிருப்பதால்‌ 
அநித்யமாறெது. எம்பெருமானுடைய மரரீரம்‌ அவயங்களுடன்‌ 
கூடியிருந்தாலும்‌ அது நித்யம்‌ என்றே ப்ரமாணங்களால்‌ கூறப்‌ 
பட்டிருப்பதால்‌ நித்யமாகவே இருக்கிறது. அது அநித்யம்‌ 
ஆவதில்லை. 
ஸாவயவமான அதாவது அவயவங்களுடன்‌ கூடியுள்ள 
வஸ்து 'அநித்யமாகத்‌ தானிருக்கும்‌ என்று பொதுவில்‌ ஒரு 
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வ்யாப்தி, ஒரு நியதி உண்டு. ஆனால்‌ எம்பெருமானுடைய திரு 
மேனி நித்யமானது என்று ஸ்பஷ்டமாக ப்ரமாணங்களில்‌ 
கூறியிருப்பதால்‌ இந்த வ்யாப்தி இங்கே வராது. 


ஆக அவயவங்களுடன்‌ கூடியிருப்பதால்‌ அநித்யமாய்த்தான்‌ 
இருக்க வேண்டும்‌ என்ற தர்க்கத்திற்கு அப்பாற்பட்டது இந்த 
எம்பெருமான்‌ திருமேனி. ஆகவே தான்‌ இது அசிந்த்யம்‌ எனப்‌ 
படுகிறது. 


இங்கு ஒரு விஷயம்‌ அறிய வேண்டுவது மிகவும்‌ ஆவஸ்யகம்‌ 
ஆகும்‌. 

நம்‌ போன்றோரின்‌ ஸரீரம்‌ அநித்யமாயிருப்பதற்குக்‌ காரணம்‌ 
அவயவங்களுடன்‌ கூடியிருக்கை மட்டும்‌ அன்று. அவயவங் 
களால்‌ உருவாக்கப்பட்டிருக்கையே காரணம்‌ ஆகும்‌. அவயவங்க 
ளுடன் கூடியிருக்கை என்பதற்கும்‌, அவயவங்களால்‌ உருவாக்கப்‌ 
பட்டிருக்கை என்பதற்கும்‌ பொருளில்‌ நிறைய வேறுபாடு 
உண்டு. அவயவங்களுடன்‌ கூடியிருக்கை - அவயவங்களை 
உடையதாயிருக்கை. இது நம்‌ மரீரம்‌, எம்பெருமான்‌ திருமேனி 
இரண்டுக்கும்‌ பொதுவானது. அவயவங்களால்‌ உருவாக்கப்‌ 
பட்டிருக்கை என்றால்‌ ஒவ்வொரு அவயமாக ஒட்டவைத்து 
அதன்‌ பிறகு ஒட்டுமொத்தமாக உண்டாக்கப்பட்டிருக்கை. ஒரு 
தேரை எடுத்துக்‌ கொள்வோம்‌. முதலில்‌ சக்கரம்‌, பட்டரை, 
கம்பங்கள்‌ முதலானவற்றைத்‌ தனியாகச்‌ செய்து பிறகு ஒன்றாகச்‌ 
சேர்த்து தேராக உருவாக்கப்படுகிறது. இதுதான்‌ அவயவங்களால்‌ 
உருவாக்கப்பட்டிருக்கை எனப்படுகிறது. பமாஸ்த்ரகாரர்கள்‌ 
இதனை ஏஏ ம்‌ அவயவ. ஆரப்தத்வம்‌) என்கிறார்கள்‌. 
இதுதான்‌ அநித்யமாயிருக்கைக்குக்‌ காரணம்‌. இது நம்‌ பாரீரத்‌ 
திற்கு உண்டு. ஆனால்‌ எம்பெருமான்‌ திருமேனிக்கு இது கிடை 
யாது. அவன்‌ திருமேனி நம்‌ மரீரம்‌ போல்‌ கைகால்‌ முதலான 
அவயவங்களால்‌ ஒட்ட வைத்து உருவாக்கப்பட்டதன்று. அவய 
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வாரப்தம்‌ அன்று. ஆகையால்‌ அது அநித்யமாவதில்லை என்ற 
உண்மையை நாம்‌ இங்கு அறியவேண்டும்‌. 

ஸ்ரீ ஸஹஸ்ர நாமத்தில்‌ வ்யாஸர்‌ அர எளி ன: 
(அமூர்த்திரநகோ5சிந்த்ய:) என்று பகவானை அசிந்தீயன்‌ 
என்றார்‌. இப்பொழுது இங்கு எம்பெருமானுடைய திருமே 


'னியை அசிந்த்யம்‌ என்று எம்பெருமானார்‌ குறிப்பிட்டருளினார்‌. 


பொருள்‌ மட்டும்‌ இரண்டுக்கும்‌ ஒன்றே. எம்பெருமானையும்‌ 
ஒப்பான பொருள்‌ காட்டி விளக்க முடியாது. அவன்‌ திருமேனி 
யையும்‌ ஒப்பான பொருள்‌ காட்டி விளக்க முடியாது. இரண்‌ 
டிற்கும்‌ ஒப்பான பொருள்‌ இல்லையே! 


அசிந்த்யம்‌: இதரஸஜாதீயதயா சிந்தயிதும்‌ அமஸக்யமா 
யிருக்கும்‌ என்று பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை. அனானி; 
எ. அண ATE அசிந்த்யத்வோக்தி: 
இதரஸஜாதீயதயா சிந்தயிதும்‌ அமமக்யதாம்‌ ஆஹ) என்று ஸ்வாமி 
ஸ்ரீ தேஸிகன்‌. பொருள்‌ முன்‌ விளக்கப்பட்டதேயாகும்‌ அதாவது 
மற்ற பொருள்களோடு ஒப்பிட்டுப்‌ பார்க்க த்தர 
அசிந்த்யமாயிருக்கை என்றபடி. 


மேலும்‌ திவ்யமாயிருக்கும்‌ இந்தத்‌ திருமேனி. திவி பவம்‌ 
ண ம்‌) இவ்யம்‌ - அப்ராக்ருத லோகமான ஸ்ரீ வைகுண்டத்‌ 
தில்‌ இருப்பது என்ற பொருளைத்‌ தருகிறது இந்த திவ்ய பாப்தம்‌. 

மேலும்‌ அத்புதமாயும்‌ இருக்கும்‌ இந்தத்‌ திருமேனி. 
அத்புதமாயிருக்கையாவது நிமிஷந்தோறும்‌ புதியதாகத்‌ தோற்‌ 
றுகை. இதனால்‌ காண்பவர்க்கு மிக்க ஆஸ்சர்யத்தைத்‌ தருவதா 
யிருக்கும்‌ இந்தத்‌ திருமேனி. பக்தர்களை உருகச்‌ செய்யும்‌. 
பகைவர்களைக்‌ காலில்‌ விழச்‌ செய்யும்‌. இப்படியிருக்கைதான்‌ 
அத்புதமாயிருக்கையாகும்‌. 
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ஆ 


புலன்‌ கொள்‌ வடிவு 

“முழுசி வண்டாடிய தண்துழாயின்‌ 

மொய்ம்மலர்க்‌ கண்ணியும்‌, மேனியம்‌ சாந்து 

இழுசிய கோலம்‌ இருந்தவாறும்‌ 

எங்ஙனம்‌ சொல்லுகேன்‌ ? ஒவிநல்லார்‌ 

எழுதிய தாமரையன்ன கண்ணும்‌ 

ஏந்து எழில்‌ ஆகமும்‌ தோளும்‌ வாயும்‌ 

அழகியதாம்‌ இவர்‌ ஆர்கொல்‌ என்ன 

அட்டபுய கரத்தேன்‌ என்றாரே!” 

(பெரிய திருமொழி 2.8.7) 

திருமங்கையாழ்வார்‌ நாயகியின்‌ தன்மையைப்‌ பெற்று 
அஷ்டபுஜத்து எம்பெருமான்‌ திருமேனியிலே ஈடுபட்டதைத்‌ 
தாயாருக்குக்‌ கூறுகிறார்‌ இதில்‌. அழகிய திருமேனியிலே 
நெருங்கத்‌ தொடுத்த திருத்துழாய்‌ மாலையைச்‌ சாற்றிக்‌ கொண்டி 
ருந்தார்‌. அந்தத்‌ திருத்துழாய்களில்‌ நிறைந்துள்ள தேனைப்‌ 
பருகவந்த வண்டுகள்‌ தேனைப்பருகிக்‌ களித்து அதிலே முழுகிப்‌ 
பரபரப்புடன்‌ நர்த்தனம்‌ செய்கின்றன. இப்படிப்பட்ட 
மாலையை அணிந்திருக்கும்‌ அழகை எப்படி எடுத்துக்‌ கூறுவது? 
என்று வியக்கிறார்‌ திருமங்கைநாயகி. மேலும்‌ திருமேனியில்‌ 
வேண்டும்‌ இடங்களில்‌ நல்ல சந்தனக்‌ குழம்பு பூசப்பட்டுள்ளது. 
இதையும்‌ என்னால்‌ எப்படிக்‌ கூறமுடியும்‌? 

சித்திரம்‌ எழுதுவதில்‌ வல்லராய்‌ இருப்பவர்கள்‌ எழுதிய 
தாமரை இதழ்‌ போன்ற கண்கள்‌ இவருடைய திருமுகத்திலே 
உள்ளன. மிக்க ஒளியுடைய திருமார்பும்‌ திருத்தோள்களும்‌, 
திருப்பவளமும்‌, அதாவது உதடுகளும்‌, மிக்க அழகுடையனவா 
யிருக்கின்றன என்று அட்டபுயகரத்து எம்பெருமானுடைய 
திருமேனியின்‌ அத்புதமான அழகில்‌ ஈடுபட்டுப்‌ பேசுகிறார்‌ 
திருமங்கைநாயகி. 
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““அசிந்த்யம்‌, திவ்யம்‌, அத்புதம்‌”” 


என ui:, என்ன SATA STA ATTA ந 
(ஸர்வதா ஸர்வை:, ஸர்வதா அனுபவேபி அபூர்வவத்‌ அதி 
விஸ்மயநீயத்வம்‌ அத்புதத்வம்‌) என்று ஸ்ரீ பட்டர்‌ ஸ்ரீ 
ஸஹஸ்ரநாமத்தில்‌ 'அத்புத” என்ற 846 வது திருநாமத்திற்கு உரை 
எழுதும்போது விவரித்துள்ளார்‌. எல்லாக்‌ காலத்திலும்‌, யாவரும்‌, 
எல்லாவகைகளாலும்‌ அநுபவித்த போதும்‌ தெவிட்டாமல்‌ 
முன்பு அநுபவித்திராத புதிய பொருள்‌ போலவே தோற்றும்படி 
இருக்கைதான்‌ அத்புதத்வம்‌ என்றபடி. 

“எப்பொழுதும்‌ நாள்‌ இங்கள்‌ ஆண்டு ஊழி ஊழி தொறும்‌ 

அப்பொழுதைக்கு அப்பொழுது என்‌ ஆராவமுதமே |! 

திருவாய்மொழி (2.5.4) 


.. என்று ஸ்வாமி நம்மாழ்வாரும்‌ இந்த அத்புதத்வத்தை 
விளக்கியருளியுள்ளார்‌. இதன்‌ அர்த்தத்தை நம்பிள்ளையும்‌ 


ஈட்டில்‌ க்ஷண காலம்‌, அத்யல்ப காலம்‌ அநுபவிப்பது, ஒரு நாள்‌ 


அநுபவிப்பது, ஒருமாஸம்‌ அநுபவிப்பது, ஒரு ஸம்வத்ஸரம்‌ 
(ஆண்டு) அநுபவிப்பது, கல்பம்‌-தோறும்‌ கல்பம்‌ தோறும்‌ 
அநுபவிப்பது. இப்படிக்காலதத்வம்‌ உள்ளதனையும்‌ அநுபவியா . 
நின்றாலும்‌ பூ பூர்வ க்ஷணத்தில்‌ அநுபவம்‌ போலேயன்று உத்தர 
க்ஷணத்தில்‌ அநுபவம்‌” என்று விவரித்துள்ளார்‌. 
அத்புதமாயிருக்கை ஆஸ்சர்யமாயிருக்கையேயாகும்‌. எம்‌ 
பெருமான்‌ செய்த பற்பல விதங்களான அவதாரங்களுக்கேற்பத்‌ 
திருமேனியும்‌ பற்பல வடிவங்களில்‌ அமைகின்றது. ஒவ்வொரு 
நிமிஷமும்‌ அபூர்வமான பொருள்போல்‌ அநுபவிக்கத்‌ தக்கதாய்‌ 
இருக்கிறது. சிறிய ஆலிலையில்‌ மயநம்‌, விங்வரூபம்‌ கொள்‌ 
ளல்‌ முதலான நிலைகளில்‌ காணப்படும்‌ ஆஸ்சர்யமாயிருக்கும்‌ 
தன்மைதான்‌ இங்கு அத்புத மப்தத்தினால்‌ குறிக்கப்படுகிறது 
என்று ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேசிகன்‌ அருளுகிறார்‌. ஸ்ரீ ஸஹஸ்ர 
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புலன்‌ கொள்‌ வடிவு 


நாமத்திலும்‌ களா; (நைகமாய:) என்ற திருநாமத்திற்கு . 
எரி ளா்று- 


வ்யாக்யாநம்‌ அருளிய ஸ்ரீபட்டர்ருன- 
FTAA ஈகி எள - Sara - பொர | 


முக்தமிமருரூப-அபரிமித ஜகந்நிகரண- நிராலம்பந- ஏகோதக 
- வடதளமயநாத்யநந்த-அதர்க்யா ஆஸ்சர்யோ நைக மாய:) 

ஆலினிலையில்‌ மாயநித்திருக்கும்போது எம்பெருமான்‌ 
கொண்டுள்ள திருமேனி சிறு குழந்தைத்‌ திருமேனி. இந்த 
நிலையில்‌ அந்தக்‌ குழந்தை உருவத்தில்‌ அளவற்ற உலகம்‌ 
அனைத்தையும்‌ விழுங்கி வயிற்றில்‌ அடக்கி வைத்திருந்தான்‌ 
இவன்‌. குழந்தை உருவத்துடன்‌ வயிற்றில்‌ உலகங்கள்‌ அனைத்‌ 
தையும்‌ கொண்ட இவன்‌ ஒரு சிறு ஆலிலையில்‌ படுத்திருந்தான்‌. 
அந்த மரத்தின்‌ வேர்‌ எங்கு உள்ளது. எப்படி நிலைத்திருக்கிறது 
என்பது ஒன்றுமே புரியாத நிலை. எங்குப்‌ பார்த்தாலும்‌ ஒரே 
ப்ரளய ஸமுத்ர ஜலம்‌. இதில்‌ எவ்வளவு ஆஸ்சர்யங்கள்‌ அடங்கி 
யுள்ளன. இவற்றுள்‌ ஒன்றைக்‌ கூட யோசித்துப்‌ பார்க்கவும்‌ 


முடியாதபடி இருந்தது. இதுதான்‌ அத்புதமாய்‌, ஆஸ்சர்யமா 
யிருக்கை. 


பொய்கையாழ்வார்‌ இந்த அத்புத ஆஸ்சர்யச்‌ செயலில்‌ ஈடு 

பட்டு அவனிடமே ஒரு கேள்வி கேட்கிறார்‌. 

பாலன்‌ தனதுருவாய்‌ ஏழுலகுண்டு ஆலிலையின்‌ 

மேலன்று நீ வளர்ந்தது மெய்‌ என்பர்‌-ஆல்‌ அன்று 

வேலை நீர்‌ உள்ளதா? விண்ணதோ! மண்ணதோ! 

சோலை சூழ்‌ குன்றெடுத்தாய்‌ சொல்லு . 

(முதல்‌ திருவந்தாதி 69) 

உலகங்கள்‌ அனைத்தையும்‌ சிறிய வயிற்றில்‌ அடக்கி 
வைத்துக்கொண்டு நீ ஆலின்‌ இலைமேல்‌ சிறு குழந்தையாக 
அன்று துயின்றது உண்மை என்று வைதிகர்கள்‌ கூறுகிறார்கள்‌. 


118 


“அசிந்தயம்‌, திவ்யம்‌, அத்புதம்‌”” 


சிறு பிள்ளையான பருவத்திலேயே மலையைக்‌ கையிலே 
எடுத்துத்‌ தாங்கி நின்று கோபர்களைக்‌ காத்த ஆஸ்சர்யமான 
சேஷ்டிதங்களை உடையவனே! அந்த ஆலிலை அலைமோதும்‌ 
கடலில்‌ இருந்ததா? அல்லது ஒரு பிடிப்புமில்லாமல்‌ நிராலம்பந 
மாக வானில்‌ (ஆகாயத்தில்‌) இருந்ததா? அல்லது கரைந்துபோன 
இப்பூமியில்‌ இருந்ததா நீயே சொல்‌. பொய்கையாழ்வார்‌ 
பெருவியப்புடன்‌ கண்ணனையே கேட்கிறார்‌. இவ்வாறெல்லாம்‌ 
திருமேனியின்‌ அத்புதத்‌ தன்மையைப்‌ பூர்வர்கள்‌ விவரித்‌ 
துள்ளனர்‌. ' 
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10. திருமேனி “நித்யம்‌”, “ நிரவத்யம்‌”” 
சா ஈர்‌ Weare | 
ணர்‌ ன: TTA: ॥ 
ணன்‌ எனவ ஸ்‌ | 
எனன ஈண்‌ எண Il 

மாஸத்வயேந விச்சிந்நம்‌ பகவத்வர்ஷ்மவர்ணநம்‌ | 
புநராரபதே ஹ்ருஷ்ட: நாராயணயதீஸ்வர: || 
நித்யத்வ-நிரவத்யத்வே பாஷ்யகாரேண தர்பபிதே | 
பகவத்வபுஷஸ்தே5த நிரூபயதி ஸாதரம்‌ || 


ஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌ மரணாகதி கத்யத்தின்‌ ஆரம்பத்தில்‌ 
எம்பெருமானுடைய திருமேனியைப்‌ பற்றி ஒரு சூர்ணிகை 
யினால்‌ மிக அத்புதமாக வர்ணித்துள்ளார்‌. அதில்‌ உள்ள 
ஒவ்வொரு பதத்தையும்‌ பூர்வாசார்யர்கள்‌ விவரித்துள்ள 
முறையில்‌ நாம்‌ ஸ்ரீ ந்ருஸிம்ஹப்ரியா இதழ்களில்‌ விளக்கி 
வருகிறோம்‌. 


சென்ற இதழில்‌ எம்பெருமான்‌ திருமேனி அசிந்த்யமாயும்‌, 
திவ்யமாயும்‌ அத்புதமாயும்‌ இருக்கிறது என்ற விஷயம்‌ விளக்கப்‌ 
பட்டது. அதாவது (1) அசிந்த்யமாயிருக்கை, (2) திவ்யமா 
யிருக்கை, (3) அத்புதமாயிருக்கை என்ற மூன்று விஷயங்கள்‌ 
விளக்கப்பட்டன. எம்பெருமானுடைய திருமேனி நித்யமாயும்‌, 
நிரவத்யமாயும்‌ இருக்கும்‌ என்றும்‌ அருளியுள்ளார்‌ 
எம்பெருமானார்‌. இப்பொழுது இவ்விரண்டையும்‌- அதாவது 
நித்யமாயிருக்கை, நிரவத்யமாயிருக்கை என்ற இரண்டையும்‌ 
இங்கு விவரிக்கிறோம்‌. 
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திருமேனி “நித்யம்‌”, “* நிரவத்யம்‌”* 


எம்பெருமானுடைய திருமேனிநித்யமாயிருக்கும்‌ என்றபடி. 
நம்முடைய மரீரங்கள்‌ அநித்யங்களாயிருப்பது போல்‌ எம்பெரு 
மானுடைய திவ்ய திருமேனி அநித்யமாயிராது. நித்யமாகவே 
இருக்கும்‌ என்று கருத்து. 

இப்படி நித்யமாயிருக்கும்‌ திருமேனி பரவாஸுதேவ 
னுடையதாகும்‌. பரவாஸ-*தேவன்‌ கொண்டுள்ள திருமேனி தான்‌ 
நித்யமாயிருக்கும்‌. விபவாவதாரங்களில்‌ ராமன்‌, க்ருஷ்ணன்‌ 
முதலான எம்பெருமான்கள்‌ கொண்டுள்ள திருமேனிகள்‌ 
அநித்யங்கள்‌, 
ரீ வைகுண்டத்தில்‌ ஆதிமேஷனாகதிற மெத்தையில்‌ எழுந்‌ 
தருளியிருக்கும்‌ பரவாஸுதேவனுடைய திவ்ய திருமேனி இங்கு 
நித்யம்‌ என்று கூறப்படுகிறது. “என்‌ ணாகர! (நித்யம்‌ 
நித்யாக்ருதிதரம்‌ ) முதலான ப்ரமாணங்கள்‌ பரவாஸுதேவனான 
எம்பெருமானுடைய திருமேனி நித்யமானது என்று கூறுகன்றன. 
அதைத்தான்‌ ஸ்ரீ பாஷ்யகாரர்‌ சுருக்கி “நித்யம்‌” என்று ஒரே 
பதத்தினால்‌ குறிப்பிட்டருளியுள்ளார்‌. 

எம்பெருமான்‌ அவ்வப்பொழுது அவதார காலங்களில்‌ 
கொள்ளும்‌ திருமேனிகள்‌ அநித்யங்களாயினும்‌ பரவாஸ- 
தேவனுடைய திருமேனி எப்பொழுதும்‌ உள்ளதாய்‌, அதாவது 
நித்யமாய்‌ இருக்கும்‌. இப்படி எம்பெருமானுடைய திருமே 
னியை நித்யம்‌ என்றதால்‌ அது கல்பிக்கப்பட்டது, அதாவது 
தோற்றுவிக்கப்பட்டது, ஒருவரால்‌ செய்யப்பட்டது, என்றெல்‌ 
லாம்‌ பிறர்‌ கூறும்‌ வாதங்கள்‌ தப்பானவை என்று சொல்லப்‌ 
பட்டதாகிறது. 


அவதாரங்களில்‌ எம்பெருமான்‌ கொண்டுள்ள திருமேனிகள்‌ 
அநித்யங்களாயினும்‌ அவை பொய்யானவை அல்ல. ஸத்யங்க 
ளானவையே என்பதும்‌ அறியத்தக்கது. மற்றைய மதத்தினர்‌ 
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எம்பெருமானுடைய அவதாரத்‌ திருமேனிகள்‌ அவித்யையினால்‌ 
தோற்றுவிக்கப்பட்டவையே என்று கூறுகின்றனர்‌. அது 
தவறானது என்பது இதனால்‌ கூறப்பட்டதாகிறது. 

பரவாஸுதேவனான எம்பெருமானுடைய திருமேனி நித்யம்‌ 
என்பதில்‌ ப்ரமாணங்கள்‌ பற்பல உள்ளன. 

தத்த்வத்ரயத்தில்‌ எம்பெருமானுடைய திவ்ய திருமேனியை 
விளக்கும்‌ சூர்ணிகையில்‌ - வாக்யத்தில்‌ - உள்ள நித்யமா 
யிருக்கும்‌ என்ற பதத்திற்கு வ்யாக்யாநம்‌ செய்யும்‌ போது 
ஸ்ரீ மணவாள மாமுனிகள்‌ “நித்யம்‌ ஆகையாவது - ஸ்வரூப 
குணங்களோபாதி அநாதிநிதநமாயிருக்கை'! என்று அருளி 
யுள்ளார்‌. அதாவது எம்பெருமானுடைய ஸ்வரூபம்‌ நித்யம்‌, 
அவனுடைய குணங்களும்‌ நித்யங்கள்‌. அவ்வாறே 
எம்பெருமானுடைய திருமேனியும்‌ நித்யமாயிருக்கும்‌ என்றபடி. 

ஸ்வரூப குணங்களோபாதி (ஸ்வரூபகுணங்களைப்‌ போலே) 
அநாதிநிதநமாயிருக்கை (ண்ண மாய்‌ இருக்கை) - ஆதியும்‌, 
அழிவும்‌ இல்லாதிருக்கை என்றபடி. 

ஆக இவ்வளவால்‌ எம்பெருமானுடைய திருமேனி நித்யமா 
யிருக்கும்‌ என்றபடி. 

இப்படிப்பட்ட திருமேனி எனி (நிரவத்ய)முமாய்‌ 
இருக்கும்‌ என்று அருளியுள்ளார்‌ எம்பெருமானார்‌. 

ஈனம்‌ (நிரவத்யம்‌) தோஷம்‌ இல்லாதிருக்கை. நம்‌ போன்ற 
கர்மபரவமர்களான ஜீவர்களுடைய மமரீரத்திற்குப்‌ பல 
தோஷங்கள்‌ உண்டு. அவற்றில்‌ ஒன்றும்‌ எம்பெருமானுடைய 
திருமேனிக்குக்‌ கிடையாது என்றபடி. 

நம்முடைய முரீரங்கள்‌ நாம்‌ முன்பு செய்த நல்வினை, 


தீவினைகள்‌ (புண்யங்கள்‌, பாபங்கள்‌) இவை காரணமாக 
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உண்டானவை. துன்பங்களைத்‌ தருகின்றவை. இம்மாதிரியான 
வகைகளில்‌ பல தோஷங்களை உடையது நம்முடைய முரீரங்கள்‌. 


எம்பெருமானுடைய திருமேனி அப்படிப்பட்டது அன்று. 
அதாவது புண்ய பாபங்களாகிற கர்மாக்களால்‌ உண்டானதன்று. 
அது ஒருபோதும்‌ எந்தத்‌ துன்பத்தையும்‌ தராதது. நம்‌ பமரீரத்தில்‌ 
முதுமை முதலான தோஷங்கள்‌ உண்டு. அவன்‌ திருமேனியில்‌ 
இவையும்‌ கிடையா. 


நம்முடைய மரீரத்தை எடுத்து அதில்‌ உள்ள தோஷங்களைக்‌ 
காட்டி இம்மாதிரியான தோஷங்கள்‌ ஒன்றும்‌ எம்பெருமா 
னுடைய திருமேனிக்கு இல்லை என்று இதுவரை கூறப்பட்டது. 


இனி எம்பெருமானுடைய திவ்யாத்ம ஸ்வரூபத்திற்குக்‌ கூட 
ஒரு தோஷம்‌ உண்டு. அதுவும்‌ அவனுடைய திருமேனிக்குக்‌ 
கிடையாது என்று ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேஸஙிகன்‌ காட்டி யருளுகிறார்‌. 
அதாவது எம்பெருமானுடைய திவ்யாத்ம ஸ்வரூபம்‌ கல்யாண 
குணங்கள்‌ பல நிறைந்திருப்பினும்‌ அதற்கு ஒரு தோஷம்‌ உண்டு. 
அதாவது யோகம்‌ செய்ய ஆரம்பிக்கின்றவர்களால்‌அறியமுடியாமல்‌ 
இருப்பதேயாகும்‌. யோகம்‌ செய்ய ஆரம்பிப்பவர்களால்‌ 
எம்பெருமானுடைய திவ்யாத்ம ஸ்வரூபத்தைப்‌ பற்றி அறிய 
முடியாது. முதிர்ந்த யோகம்‌ பெற்றவர்களால்‌ தான்‌, த்யாநம்‌ 
செய்து முதிர்ச்சி பெற்றவர்களால்‌ தான்‌ இந்த திவ்யாத்ம 
ஸ்வரூபத்தை அறிய முடியும்‌. ஆக த்யாநத்தின்‌ (யோகத்தின்‌) 
ஆரம்ப நிலையில்‌ இருப்பவர்களால்‌ அறிய முடியாமல்‌ இருக்கை 
என்ற ஒரு தோஷம்‌ எம்பெருமானுடைய திவ்யாத்ம ஸ்வரூபத்‌ 
திற்கு உள்ளது. அந்த தோஷமும்‌, அவனுடைய திருமேனிக்குக்‌ 
கிடையாது. எப்பொழுதும்‌, யாராலும்‌ எளிதில்‌ அறியும்படியா 
யிருக்கும்‌ இந்தத்‌ திருமேனி. ஆகவே, யோகத்தின்‌ ஆரம்ப 
நிலையில்‌ உள்ளவர்களால்‌ அறியமுடியாதிருக்கை என்ற 
தோஷம்‌ உடைய திவ்யாத்ம ஸ்வரூபத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ இந்த 
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தோஷமும்‌ இல்லாமல்‌ இருக்கும்‌ இவனுடைய திருமேனி 
சிறந்தது என்று தெளிவாகிறது இதனால்‌. 

ஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌ கத்யத்தில்‌ எம்பெருமான்‌ திரு 
மேனியை வர்ணிக்கும்‌ வாக்யத்தில்‌ 'திவ்ய-அத்புத- நித்ய 
-நிரவத்ய' என்று இவ்வாறு சேர்த்து அருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌. 
இதன்படி, இவ்யத்வம்‌, அத்புதத்வம்‌, நித்யத்வம்‌, நிரவத்யத்வம்‌ 
என்றிவ்வாறாக ஒவ்வொன்றையும்‌ தனித்தனி குணமாகக்‌ 
கொண்டு வ்யாக்யாநம்‌ செய்யப்பட்டது. 

ஆனால்‌ பெரியவாச்சான்பிள்ளை 'நித்ய-நிரவத்ய ' என்று 
இரண்டு பதங்களும்‌ தனித்தனியே 'நித்யத்வம்‌- நிரவத்யத்வம்‌” 
என்று இரண்டு குணங்களைக்‌ கூறுகின்றன என்று கொள்ளாமல்‌ 
'நித்ய-நிரவத்ய்‌ என்று இரண்டு பதங்களையும்‌ 'நித்ய நிரவத்யம்‌” 
என்று ஒன்றாகச்‌ சேர்த்து “எப்பொழுதும்‌ தோஷம்‌ அற்றிருக்கை" 
என்று ஒரே குணமாக வ்யாக்யாநம்‌ செய்துள்ளார்‌. சில வஸ்துக்கள்‌ 
ஒரு ஸமயம்‌ தோஷமில்லாமல்‌ (நிரவத்யமாய்‌) இருந்து பிறகு 
இந்த நிலை மாறிப்போய்‌ தோஷம்‌ உள்ளதாய்‌ (ஸாவத்யமாய்‌) 
ஆகிவிடுவது உண்டு. எம்பெருமான்‌ திருமேனி அப்படியின்றி 
எப்பொழுதும்‌ தோஷம்‌ அற்றிருக்கும்‌ என்று அர்த்தம்‌ கூறுகிறார்‌. 

பெரியவாச்சான்பிள்ளை திருமேனிக்கு “இல்லை” என்று 
கூறும்‌ தோஷமும்‌ விசித்ரமானது. அதாவது ஸ்வார்த்தமாயிருக்கை 
தோஷம்‌. தனக்கென்றிருக்கை தான்‌ அது. இது மிகப்பெரிய 
தோஷம்‌. எப்பொழுதும்‌ இந்த தோஷம்‌ இல்லாததாயிருக்கும்‌ 
எம்பெருமான்‌ திருமேனி. இந்தக்‌ கருத்தைக்‌ குறிக்கும்‌ ஸ்ரீஸுக்தி 
இதோ- “நித்ய நிரவத்யம்‌ - நித்ய நிர்தோஷமாயிருக்கை. 
அதாவது என்றும்‌ ஒக்க ஸ்வார்த்தமாயிராதொழிகை. * 
உலகில்‌ ஒருவன்‌ நிறையப்‌ பணம்‌ வைத்திருக்கிறான்‌. அந்தப்‌ 
பணம்‌ தனக்காகத்‌ தான்‌ இருக்கிறது. இது பிறர்க்காக அல்ல. 
இந்தப்‌ பணத்தைக்‌ கொண்டு நான்‌ தான்‌ ஸகத்தை அநுபவிப்‌ 


124 


திருமேனி “'நித்யம்‌””, ““ நிரவத்யம்‌”* 


பேன்‌, என்னுடைய பணம்‌ என்னுடைய ஸ-கத்திற்காகத்தான்‌ 
இருக்கிறது, இதைக்கொண்டு பிறர்‌ யாரும்‌ ஸுகம்‌ பெறக்கூடாது 
என்று:இருந்தால்‌ இது அந்தப்‌ பணத்திற்கு உள்ள மிகப்பெரிய 
தோஷமாகும்‌. பிறர்க்குப்‌ பயன்படாத பணம்‌ இருந்தும்‌ 
பயனில்லை தானே. 


அந்த ஒருவனிடம்‌ உள்ள அந்தப்‌ பணமே அவனுக்காக 
அன்றிப்‌ பிறர்க்காகவே இருந்தால்‌ அந்த நிலை அந்தப்‌ பணத்‌ 
திற்கு மிக்க பெருமையைத்‌ தருவதால்‌ அது குணமாகும்‌. 

இந்த வகையில்‌ எம்பெருமான்‌ கொண்டுள்ள அத்புதமான 
ஆநந்தமயமான இந்தத்‌ திருமேனி யாருக்காக ஏற்பட்டது? இந்தத்‌ 
திருமேனி எம்பெருமானுடையது தான்‌. அவன்‌ தான்‌ இதைக்‌ 
கொண்டுள்ளான்‌. ஆனால்‌ யாருக்காக இந்தத்‌ திருமேனியைக்‌ 
கொண்டுள்ளான்‌ என்பதைத்தான்‌ பார்க்க வேண்டும்‌. 

ஆநந்த ரூபமான இந்தத்‌ திருமேனியைக்‌ கொண்டு, தான்‌ 

மட்டும்‌ இன்பத்தை அநுபவித்தால்‌ அது அவனுக்கு ஸ்வார்த்த 
மாகிறது. பிறர்களுக்கு இந்தத்‌ திருமேனி கொஞ்சமும்‌ பயன்பட 
வில்லை என்று கொண்டால்‌ இது தோஷமாகும்‌ இந்தத்‌ தருமே 
னிக்கு. ஆனால்‌ எம்பெருமான்‌ கொண்டுள்ள திருமேனி அவனுக்‌ 
காக அன்று. அது ஸ்வார்த்தம்‌ அன்று. பின்னை? பரார்த்தமே. 
பிறர்களுக்காகவே. சில நாட்கள்‌ மட்டும்‌ இப்படி என்பதில்லை. 
எப்பொழுதுமே பரார்த்தமாகப்‌ பிறர்களுடைய ஆநந்தத்திற்‌ 
காகவே இந்தத்‌ திருமேனி ஏற்பட்டுள்ளது. ஆகவேதான்‌ இது 
நித்ய நிரவத்யமாயிருக்கிறது என்று கூறப்பட்டது. 


எ ௭ ET காள்‌ எள்‌ எனனை | 

எண ரண்‌ எண்‌ ed ரன்‌ ப 

ந தே ரூபம்‌ ந சா55காரோ நா55யுதாநி ந சா55ஸ்பதம்‌ | 
ததா5பி புருஷாகாரோ பக்தாநாம்‌ த்வம்‌ ப்ரகாறஸே ॥॥ 
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புலன்‌ கொள்‌ வடிவு 


எம்பெருமானே! உன்னுடைய திவ்யாத்ம ஸ்வரூபம்‌, திவ்ய 
மங்கள விக்ரஹம்‌, திவ்யாயுதம்‌, ஸ்ரீ வைகுண்டம்‌ முதலான 


உன்னுடைய திவ்யாஸ்தாநங்கள்‌ இவையெல்லாம்‌ உனக்காக . 


அல்ல. இவையனைத்தும்‌ பக்தர்களுக்காகத்‌ தான்‌ ஏற்பட்டவை 
என்றபடி. 


இப்படி எம்பெருமான்‌ திருமேனி பக்தர்களுக்கு ஆநந்தம்‌ 


தருவதற்காகவே ஏற்பட்டுள்ளது என்பது இதனால்‌ தெளிவா 
கிறது. 

திருமங்கையாழ்வார்‌ இரு இந்தளூர்‌ என்ற திவ்ய தேஸத்திற்கு 
எம்பெருமானை மங்களாமாஸநம்‌ செய்ய எழுந்தருளுகிறார்‌. 
ஆனால்‌ இவர்‌ நினைத்தபோது பெருமாள்‌ ஸேவை கிடைக்க 
வில்லை. அதனால்‌ வருந்திய இவர்‌ 'வாசிவல்லீர்‌ இந்தளூரீர்‌ 
வாழ்ந்தே போம்‌ நீரே!'' என்று வெறுத்துப்‌ பாசுரம்‌ அருளி 
யுள்ளார்‌. “இந்தளூரீர்‌! வாழ்ந்தே போம்‌ நீரே” என்ற (பெரிய 
திருமொழி 4.9.4) இதன்‌ உரையில்‌ பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை- 
“உம்முடைய (இந்தளூர்‌ எம்பெருமானுடைய) உடம்பு உம்மை 
ஆசைப்பட்டார்க்காகக்‌ கொண்டது என்றிருந்தோம்‌. அங்கன்‌ 
அன்றாகில்‌ அத்தை நீரே கட்டிக்கொண்டு வாழும்‌”! என்று 
அருளியுள்ளார்‌. 

அயலாருக்காகக்‌ கொண்ட பொருள்‌ அவர்களுக்குப்‌ பயன்‌ 
படாதபோது இம்மாதிரி சொல்வது உலக இயல்புதானே. 

ஆக இதனால்‌ எம்பெருமான்‌ திருமேனி பக்தர்களுக்காக 
ஏற்பட்டது என்பது தெளிவாகிறது. 

இப்பொழுது தனக்காகவே ஏற்பட்டது இது என்ற தோஷம்‌ 
இதற்கு இல்லையன்றோ? அதனால்‌ தான்‌ நித்யநிரவத்யமா 
யிருக்கிறது எம்பெருமானுடைய திருமேனி என்கிறார்‌ பெரிய 


வாச்சான்பிள்ளை. 
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திருமேனி “'நித்யம்‌””, “* நிரவத்யம்‌”” 
- ஆக எம்பெருமான்‌ திருமேனி நம்‌ மாரீரத்தைக்காட்டிலும்‌ 


சிறந்தது. எம்பெருமானுடைய திவ்யாத்மஸ்வரூபத்தை விடவும்‌ 
சிறந்தது என்றெல்லாம்‌ இதுவரை கூறப்பட்டன. 
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11. “ஒளஜ்ஜ்வல்யம்‌ - ஸெளந்தர்யம்‌ - ஸெளகந்த்யம்‌”” 
ள்ணார்‌ fread எ எண்‌ | 
ரிம்‌ என்ளர்‌ எண்‌ fiz: ॥ 


சர்ர்‌ Fed ரர்ன்ளிர்‌: 

ளி எளி: ATi: ॥ 
ஒளஜ்ஜ்வல்யம்‌ நிரதிறயம்‌ ததா ஸெளந்தர்யமித்யபி | 
ததாவிதஞ்ச ஸெளகந்த்யம்‌ பகவத்வபுஷோ விது: | 
ப்ரமாணை: தாநி நிர்ப்ரூதே பூர்வாசார்யப்ரதர்மமிதை: | 
நாராயணோ யதீஸாந: மாலோலார்ச்சநநிர்வ்ருத: || 

மரணாகதி கத்யத்தில்‌ ஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌ அருளிச்‌ 
செய்த முறையில்‌ எம்பெருமான்‌ திருமேனியின்‌ குணங்களில்‌ 
நித்யத்வம்‌, நிரவத்யத்வம்‌ என்ற இரண்டும்‌ முன்‌ விளக்கப்‌ 
பட்டன. இந்த இதழில்‌ அவற்றுக்கு அடுத்தாற்போல்‌ கூறப்‌ 
பட்டுள்ள நிரதியய ஒளஜ்ஜ்வல்யம்‌, நிரதியயஸெளந்தர்யம்‌; 
நிரதியயஸெளகந்த்யம்‌ என்ற மூன்று குணங்கள்‌ விளக்கப்‌ 
படுகின்றன. 

இவற்றுள்‌ நிரதியய ஒளஜ்ஜ்வல்யம்‌ என்பது இதற்கு 
மேலான சிறந்த ஒளி கிடையாது என்னும்படி மிக உயர்ந்த 
ஒளியைப்‌ பெற்றிருக்கையாகும்‌. 

“எல்லா தேஜஸ்ஸுக்களையும்‌ அகப்படுத்திக்‌ கொண்டி 
ருக்கும்‌ ஒளஜ்ஜ்வல்யம்‌' என்று பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை அருளி 
யுள்ளார்‌. 

உலகில்‌ அக்நியினுடைய ப்ரகாமத்தைவிட நக்ஷத்ரங்களின்‌ 
ப்ரகாஸம்‌ சிறந்திருக்கும்‌. அதைவிடச்‌ சந்த்ரனின்‌ ப்ரகாஸம்‌ 
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“ஒளஜ்ஜ்வல்யம்‌ - ஸெளந்தர்யம்‌ - ஸெளகந்த்யம்‌”' 


சிறந்திருக்கும்‌. இப்படி மேன்மேலும்‌ போய்க்‌ கொண்டே 
யிருக்கும்‌ ஒளிப்பொருள்களின்‌ ப்ரகாமமம்‌. ஆனால்‌ எம்பெருமா 
னுடைய ப்ரகாமாத்தைவிடச்‌ சிறந்த ப்ரகாஸம்‌ வேறு எதற்கும்‌ 
கிடையாது என்று சொல்லும்படி மற்றைய ஒளிப்பொருள்களின்‌ 
ப்ரகாறங்களையெல்லாம்‌ தன்னுள்‌ அடக்கிக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ 
எம்பெருமானுடைய ப்ரகாமம்‌ என்பது. 

கண்ணன்‌ ஹஸ்தினாபுரத்தில்‌ துர்யோதநனுடைய அரண்‌ 
மனைக்கு எழுந்தருவினான்‌. அப்பொழுது தன்னுடைய ஒரு 
திருக்கையினால்‌ விதுரரையும்‌ மற்றொரு திருக்கையினால்‌ 
ஸாத்யக என்பவரையும்‌ பற்றிக்கொண்டு எழுந்தருளினான்‌. 

அந்த ஸமயத்தில்‌ அங்கு இருந்த அரசர்களுடைய முககாந்தி 
முழுவதும்‌ மறைந்து விட்டது. 

ஸூர்யன்‌ உதித்தால்‌ சந்த்ரன்‌, நக்ஷத்ரங்கள்‌ முதலானவற்றின்‌ 
ஒளிகள்‌ யாவும்‌ ஒடுங்கிவிடுவதைப்‌ பார்த்துத்‌ தானே வருகி 
றோம்‌. அம்மாதிரிதான்‌ கண்ணனுடைய தேஜஸ்ஸினால்‌ மற்றை 
அரசர்களுடைய முக தேஜஸ்‌ முழுவதும்‌ மறைக்கப்பட்டு 
விட்டது என்கிறார்‌ வ்யாஸர்‌. 

ள்‌ ரண fet Wreath எ எண | 

வள்ள! FEA ஈன 0 ॥ 


பாணெள க்ருஹீத்வா விதுரம்‌ ஸாத்யகிம்‌ ச மஹாபலம்‌ | 

ஜ்யோதீம்ஷ்யாதித்யவத்‌ ராஜந்‌! குரூந்‌ ப்ரச்சாதயந்‌ ஸ்ரியா || 
என்று. இங்கு எடுத்துக்காட்டிய உதாஹரணத்தில்‌ ஸூர்ய 
னுடைய தேஜஸ்‌ மற்றைய ஒளிப்பொருள்களின்‌ ஒளிகளை 
மறைப்பதாகக்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. ஆனால்‌ அந்த ஸூர்யனுடைய - 
ஒளியையும்‌ கூட மறைக்கும்‌ பெருமை வாய்ந்தது எம்பெருமா 
னுடைய ஒளஜ்ஜ்வல்யம்‌-ஒளி. 
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புலன்‌ கொள்‌ வடிவு 


a YT TR எ ணாக ளி எ களி: | 
எள்‌ எண்ண எள wifi ர்‌ ॥ 


ந தத்ர ஸூர்யோ பாதி ந சந்த்ரதாரகம்‌ நேமா வித்யுதோ 
பாந்தி குதோஃயம்‌ அக்நி: | 
தமேவ பாந்தம்‌ அநுபாதி ஸர்வம்‌ தஸ்ய பாஸா 
ஸர்வமிதம்‌ விபாதி | | 


என்று உபநிஷத்‌ கூறுகிறது. எம்பெருமானுக்கு எதிரில்‌ 
ஸூர்யன்‌, சந்த்ரன்‌, நக்ஷத்ரங்கள்‌, மின்னல்‌ இவை ஒன்றுமே 
ப்ரகாயிக்காது. இப்படி இருக்க எம்பெருமான்‌ எதிரில்‌ அக்நி 
ப்ரகாமிக்காது என்பது பற்றிச்‌ சொல்லவும்‌ வேண்டுமா? 
இவையனைத்தும்‌ எம்பெருமானுடைய தேஜஸ்ஸினால்‌ தான்‌ 
ஒளிபெற்று விளங்குகின்றன. ஆக மற்றைய ஒளிப்பொருள்களை 
எல்லாவற்றையும்‌ தன்னுள்ளே கொண்டுள்ளான்‌ எம்பெருமான்‌ 
என்றபடி - 

இந்த அர்த்தத்தைப்‌ பரமமமிவனும்‌ ஸ்ரீ நீருஸிம்ஹாநுஷ்டுப்‌ 
மந்த்ரத்தில்‌ உள்ள நான்காவது பதமான ஜ்வலந்தம்‌ என்ற பதத்‌ 
திற்கு வ்யாக்யானமாக மந்த்ரராஜபத ஸ்தோத்ரத்தில்‌ ஒரு 
ம்லோகத்தினால்‌ விளக்கிக்‌ கூறுகிறார்‌. அந்த ங்லோகமாவது. 


ன்ன றைவ?! 

எண என எண என ர என Il 
ஜ்யோதீம்ஷ்யர்கேந்துநக்ஷத்ரஜ்வலநாதீந்யநுக்ரமாத்‌ | 
ஜ்வலந்தி தேஜஸா யஸ்ய ஜ்வலந்தம்‌ தம்‌ நமாம்யஹம்‌ || 


என்றபடி. 
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ஸூர்யன்‌, சந்த்ரன்‌, நக்ஷத்ரங்கள்‌, அக்நி இவை முதலான 
ஒளிப்பொருள்கள்‌ அனைத்தும்‌ ஸ்ரீ லக்ஷ்மீந்ருஸிம்ஹனுடைய 
தேஜஸ்ஸினால்‌ தான்‌ ப்ரகாபமிக்கின்றன. 

இவ்வாறு மற்றைய ஒளிப்பொருள்களின்‌ ஒளிகளை மறைக்‌ 
கும்படியான பெருமையுடைய ஒளியைப்‌ பெற்றவன்‌ ஸ்ரீ லக்ஷ்மீ 
.ந்ருஸிம்ஹனேயாவான்‌. ஆகையால்‌ ஜ்வலந்தம்‌ தம்‌ - ஜ்வலிக்கின்ற 
வனான ஸ்ரீ ந்ருஸிம்ஹனை வணங்குகிறேன்‌ என்கிறார்‌ ருத்ர 
பகவான்‌. 

“நந்தாத கொழுஞ்சுடரே' என்றும்‌ “ஒண்சுடர்க்கற்றை' என்றும்‌ . 
“ஆதி அம்சோதி' என்றும்‌ ஆழ்வார்கள்‌ எம்பெருமானை 
ஒளிமயமாக உஜ்ஜ்வலஸ்வரூபியாக வர்ணித்துள்ளார்கள்‌. 

ஆகவேதான்‌ “ஸர்வ தேஜஸ்ஸுக்களையும்‌ அகப்படுத்திக்‌ 
கொண்டிருக்கும்‌ ஒளஜ்ஜ்வல்யம்‌'' என்று கூறப்பட்டது. 

எம்பெருமான்‌ திருமேனியினுடைய இப்படிச்‌ சிறந்த 
ஒளஜ்ஜ்வல்யத்தை ஸ்ரீ தையில்‌ வ்யாஸ பகவான்‌ நன்கு விளக்கிக்‌ 
காட்டுகிறார்‌. 


ff wien எனா | 
ஏ னன்‌ எ FTE WTAE எனை: || 

(ஸ்ரீ தை 11-12) 
திவி ஸூர்யஸஹஸ்ரஸ்ய பவேத்‌ யுகப்துத்திதா | க 
யதி பாஸ்ஸத்ருமீ ஸா ஸ்யாத்‌ பாஸஸ்தஸ்ய மஹாத்மந: || 


என்று. இந்த ங்லோகம்‌ எம்பெருமானுடைய திருமேனி ஒளி 


அபரிமிதமானது என்பதைக்‌ காட்டுகிறது என்று ஸ்வாமி எம்‌ : 


பெருமானார்‌ அருளியுள்ளார்‌. 


ஆயிரம்‌ ஸுரர்யன்களிலிருந்தும்‌ ஒரே ஸமயத்தில்‌ ஒளிக்‌ 
கற்றைகள்‌ கஇளம்பவேண்டும்‌. அவ்வாறு கிளம்பும்‌ ஒளிக்‌ 
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புலன்‌ கொள்‌ வடிவு 


கற்றைக்கு ஒப்பாகும்‌ எம்பெருமான்‌ திருமேனி ஒளி என்று 


இங்குக்‌ கூறப்படுகிறது. 

இங்கு ஆயிரம்‌ ஸூர்யன்கள்‌ என்று கணக்கிட்டுக்‌ கூறியிருப்ப 
தால்‌ எம்பெருமானுடைய திருமேனி ஒளியும்‌ கணக்கில்‌ அடங்கி 
விடும்‌ அன்றோ! ஆயிரம்‌ ஸுர்யன்களின்‌ ஒளியைவிடப்‌ பத்தா 
யிரம்‌ ஸூர்யன்களுடைய ஒளி சிறந்ததாகத்‌ தானே இருக்கும்‌. 
- ஆகையால்‌ ஆயிரம்‌ ஸுரர்யன்களின்‌ ஒளிக்கு ஒப்பான எம்பெரு 
மான்‌ திருமேனி ஒளி பத்தாயிரம்‌ ஸூர்யன்களின்‌ ஒளியைவிடக்‌ 
குறைந்ததாகத்‌ தானே இருக்கும்‌ என்று எண்ணவேண்டாம்‌ 
என்பதை ஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌ முன்காட்டிய 4 கீதா 
ஸ்லோகத்தின்‌ வ்யாக்யாநத்தில்‌ ணி | 
ஊண்‌: | (இங்கு எம்பெருமானுடைய திருமேனி 
யின்‌ தேஜஸ்‌ அபரிமிதம்‌ என்பதைக்‌ காட்டுவதற்காகவே இந்த 
உதாஹரணம்‌. எம்பெருமானுடைய திருமேனி ஒளி குறைவற்றது 
என்றபடி) என்று அருளியுள்ளார்‌. இங்கு என (ஸஹஸ்ரம்‌) 
ஆயிரம்‌ என்பது எண்ணைக்‌ குறிப்பதன்று. அநந்தம்‌ என்ற 
பொருளைக்‌ குறிப்பதாகும்‌. அநந்தம்‌-எல்லை (முடிவு) அற்றது 
என்றபடி. ்‌ ்‌ 

இதுதான்‌ நிரதியய ஓளஜ்ஜ்வல்யமாகும்‌. இதனால்‌ இப்படிப்‌ 
பட்ட தேஜஸ்ஸை உடைய எம்பெருமானுடைய திருமேனி 
பரமபோக்யமாய்‌ எப்பொழுதும்‌ அநுபவிப்பதற்கு உரியதா 
யிருக்கும்‌ என்று கூறப்பட்டதாகிறது. 

இதற்கு மேல்‌ இங்கு ஒரு ஸந்தேஹம்‌ (கேள்வி) எழக்‌ கூடும்‌. 
அதாவது எம்பெருமானுடைய திருமேனி புத்த ஸத்த்வமய 


மான, ப்ரக்ருதியின்‌ கார்யமாகாத, ஸ்வயம்‌ ப்ரகாமமமான ஒரு 4 
த்ரவ்யத்தினால்‌ ஆனது. அவ்வாறே ஸ்ரீவைகுண்டம்‌ சென்றுள்ள : 


முக்தர்களுடையவும்‌, அங்கேயே எப்பொழுதும்‌ இருக்கிற 
நித்யஸ-ஈரிகளுடையவும்‌ ஸரீரங்கள்‌ கூட இந்த அப்ராக்ருதமான 
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'ஒளஜ்ஜ்வல்யம்‌ - ஸெளந்தர்யம்‌ - ஸெளகந்த்யம்‌”” 


்‌ த்ரவ்யத்தைக்‌ கொண்டுதானே செய்யப்பட்டுள்ளன. ஆக எம்‌ 


பெருமானுடைய திருமேனி, நித்யர்கள்‌ முக்தர்கள்‌ இவர்க 
ளுடைய மாரீரங்கள்‌ யாவற்றுக்கும்‌ ஒரேத்ரவ்யம்‌ தான்‌. அதாவது 
ஒரே இனத்தைச்‌ சார்ந்த த்ரவ்யந்தான்‌ மூலகாரணம்‌ ஆகிறது. 
ஆகையால்‌ ஒரே த்ரவ்யத்தினால்‌ உண்டான ஸுரீரங்கள்‌ யாவும்‌ 
ஒரே மாதிரியாகத்தானே இருக்க வேண்டும்‌. 22 'காரெட்‌' உடைய 
தங்கக்கட்டியிலிருந்து செய்யப்பட்ட நகைகள்‌ பலவாக 
இருப்பினும்‌ அவற்றின்‌ பண்பு-இயல்பு 'காரெட்‌* மதிப்பு யாவும்‌ 
ஒரே மாதிரியாகத்தானே இருக்கிறது. அவ்வாறே தான்‌ இங்கும்‌ 
ஒரே மூலகாரணத்திலிருந்து- அதாவது அப்ராக்ருதமான ஸ்ராத்த 
ஸத்வத்ரவ்யத்திலிருந்து உண்டான நித்யமுக்தர்களுடையவும்‌ 
எம்பெருமானுடையவுமான மரீரங்களுக்கும்‌ ஒரே மாதிரியான 
தன்மைதானே இருக்க வேண்டும்‌. இதுதானே பொதுவான நியதி. 
இதன்படித்தானே இங்கும்‌ இருக்க வேண்டும்‌. இப்படி இருக்க 
எம்பெருமான்‌ திருமேனிக்கு மட்டும்‌ நிரதிறயய ஒளஜ்ஜ்வல்யம்‌ 
உண்டு என்று கூறுவது எப்படிப்‌ பொருந்தும்‌? என்பதே இங்கு 
(ஸந்தேஹம்‌- கேள்வி-ஆகும்‌. 


இதற்கு உரிய பதில்‌ இதோ-ஒரே இனத்தைச்‌ சார்ந்த த்ரவ்யத்‌ 
'தினால்‌ உண்டான பல பொருள்களுக்குள்ளும்‌ ஏற்றத்தாழ்வு 
களைக்‌ கொண்ட வெவ்றோன பண்புகள்‌- இயல்புகள்‌- தன்மைகள்‌ 
'உண்டு. இதற்கும்‌ ஏற்ற உதா ஹரணம்‌ ஒன்றைக்‌ காணலாம்‌. 
மின்மினிப்பூச்சி, நக்ஷத்ரங்கள்‌, சந்த்ரன்‌, ஸூர்யன்‌ இவற்றின்‌ 
பமரீரங்கள்‌ அனைத்தும்‌ ஒரே த்ரவ்யத்திலிருந்து - அதாவது ஒரே 
மூல காரணத்திலிருந்து தோன்றியவையேயாகும்‌. இவையனைத்‌ 
தும்‌ தேஜஸ்‌ என்ற தீரவ்யத்திலிருந்து தோன்றியதேயாகும்‌. 
ஆனாலும்‌ மின்மினிப்‌ பூச்சியின்‌ பமரீரத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிக 
மான ஒளி நக்ஷத்ர தேவதைகளின்‌ ஸுரீரத்திலிருக்கிறது. இதைவிட 
அதிகமான ஒளி சந்த்ரனுடைய ஸுரீரத்திலும்‌, அதைவிட அதிக 
மான ஒளி ஸுர்யனுடைய மாரீரத்திலும்‌ இருக்கிறது. 
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இப்படி ஒரே இனத்தைச்‌ சார்ந்த தீரவ்யத்திலிருந்து தோன்றிய 

முன்‌ கூறிய மமரீரங்களில்‌ ஏற்றத்தாழ்வுடைய ஒளிகள்‌ இருப்பது 
்‌ போல்‌ நித்ய ஸுரிகள்‌, முக்தர்கள்‌, எம்பெருமான்‌ இவர்க 
ளுடைய ஸாரீரங்கள்‌ அனைத்தும்‌ கூட ஒரே த்ரவ்யத்திலிருந்து 
தோன்றியனவேயாயினும்‌ இவற்றுக்குள்‌ ஏற்றத்தாழ்வுடைய 
ஒளஜ்ஜ்வல்யம்‌ இருக்கலாம்‌ அன்றோ? இதை நன்கு மனதில்‌ 
வாங்கிக்‌ கொண்டால்‌ முற்கூறிய ஸந்தேறமோ கேள்வியோ 
எழாது. ட 

இவ்விஷயத்தை தத்த்வத்ரயத்தில்‌ எம்பெருமான்‌ திருமேனி 

யைப்‌ பற்றி விளக்கும்‌ சூர்ணிகையில்‌ (வாக்யத்தில்‌) உள்ள 
*இவ்விக்ரஹந்தான்‌ நிரவதி (ஈக தேஜோரூபமாய்‌ இருக்கும்‌” 
என்ற அம்மாத்துக்கு (பாகத்துக்கு) வ்யாக்யாநம்‌ செய்யுமிடத்தில்‌ 
மாமுனிகள்‌ நன்கு விளக்கியருளியுள்ளார்‌. அங்குள்ள 
ஸ்ரீ ஸூக்திகள்‌ இவை. 


நிரவதிக தேஜோரூபமாகையாவது 'நித்ய முக்த விக்ரஹங்‌ 
களும்‌ இதுவும்‌ ஏகஜாதீயத்ரவ்யமாயிருக்கச்‌ செய்தே ஏகஜாதீய 
தீரவ்யாத்மகமான கத்யோத (TA) மரீரதேஜஸ்ஸைக் காட்டில்‌ 
ஆதித்ய ஸாரீரத்திற்கு உண்டான தேஜோதியயம்‌ போலே இவை 
ஸாவதிகதேஜஸ்ஸாம்படி, தான்‌ நிரவதிக தேஜஸ்ஸை வடிவாக 
உடைத்தாயிருக்கை'. இதன்‌ பொருள்தான்‌ இங்கு விளக்கப்‌ 
பட்டது. ட்‌ 

இதுவரை எம்பெருமான்‌ திருமேனியின்‌ ஏற்றத்தை அருளிச்‌ 
செய்தார்‌. இனி எம்பெருமான்‌ திருமேனியின்‌ குணங்களை 
அருளிச்‌ செய்கிறார்‌. (எனி) (கத்யோத: - மின்மினிப்‌ பூச்சி) 

ஸ்வாபிமதமாயும்‌ (தனக்கு மிக உகந்ததாயும்‌) ஸ்வாநு 
ரூபமாகவும்‌ (தனக்கு ஏற்றதாயும்‌) ஏக ரூபமாயும்‌, அசிந்த்ய 
மாயும்‌, திவ்யமாயும்‌, அத்புதமாயும்‌, நித்யமாயும்‌, நிரவத்ய 
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மாயும்‌, நிரதியயமான ஒளஜ்ஜ்வல்யத்தை உடையதாயும்‌ 
இருக்கும்‌ எம்பெருமான்‌ திருமேனி என்று இதுவரை கூறப்‌ 
பட்டது. பக்தர்‌, முக்தர்‌, நித்யஸ-ஈரிகள்‌ இவர்களுடைய மமரீரங்‌ 
கள்‌ இம்மாதிரி இரா என்று எம்பெருமானுடைய திருமேனிக்கு : 
உள்ளவைலக்ஷ்ண்யம்‌ (வேறுபாடு, ஏற்றம்‌) கூறப்பட்டதாகிறது. 

இனி எம்பெருமான்‌ திருமேனியினுடைய குணங்களைக்‌ 
கூறுகிறார்‌ ஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌. 'நிரதியய ஸெளந்தர்ய ' 
என்று.ஆரம்பித்து. இங்கு ஸெளந்தர்யம்‌ கூறப்படுகிறது. அடுத்து 
லாவண்யம்‌ கூறப்படுகிறது. இந்த இரண்டு பதங்களுக்கும்‌ 
அர்த்தத்தில்‌ கொஞ்சம்‌ வேறுபாடு உள்ளது. பொதுவில்‌ இரண்டு 
பதங்களும்‌ “அழகு” என்ற பொருளைத்தான்‌ கூறுகின்றன. ஒரு 
பொருளைக்‌ கூறுவதற்கு ஒரு பதமே போதுமே? இரண்டு 
பதங்கள்‌ வேண்டாமே என்று நினைக்கக்கூடும்‌. அம்மாதிரி 
நினைக்க வேண்டாம்‌ என்பதற்காக இரண்டு பதங்களுக்கும்‌ 
சிறிதளவு பொருளில்‌ வேறுபாட்டைக்காட்டியுள்ளனர்நம்‌ பூர்வா 
சார்யர்கள்‌. அதாவது- 

ஸெளந்தர்யம்‌ என்ற சொல்‌ ஒவ்வொரு அவயவத்தினுடைய 
வும்‌ அழகைக்‌ கூறுகிறது. லாவண்யம்‌ என்பது அவயவியி 
னுடைய அழகைக்‌ கூறுகிறது என்று. 

அவயவஸோபை- ஸெளந்தர்யம்‌, அவயவிஸோபை- 
லாவண்யம்‌ என்று அருளியுள்ளனர்‌. ட்‌ 

எம்பெருமான்‌ திருமேனியில்‌ தனித்தனி அவயவங்களும்‌ 
மிக்க அழகுடன்‌ விளங்குகின்றன என்பதைக்‌ கூறுகிறது ஸெளந்‌ 
தர்யம்‌ என்ற சொல்‌. 

அவயவி என்பது அவயவங்களை உடைய ஸமுதாயத்தைக்‌ 
கூறுகிறது. அவயவங்கள்‌-கை, கால்‌ முதலான உறுப்புக்கள்‌. 
அவயவி இந்த அவயவங்களை உடைய முழுவதுமான ஸுரீரம்‌. 
இதனுடைய அழகைக்‌ கூறுகிறது லாவண்யம்‌ என்ற சொல்‌. 
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புலன்‌ கொள்‌ வடிவு 


ப்ரத்யேகமாக எம்பெருமான்‌ திருமேனியில்‌ திருவடிகள்‌ 
முதலாக எல்லா அவயவங்களுமே மிக்க அழகு பெற்றிருக்‌ 
கின்றன என்பது 'ஸெளந்தர்ய: பதத்தால்‌ கூறப்படுகிறது. 

அவயவங்கள்‌ மட்டுமல்லாமல்‌ அவயவங்களுடைய ஸமு 
தாய அமைப்பான திருமேனி முழுவதுமே கூட அழகு பெற்று 
விளங்குகின்றது என்பது கூறப்படுகிறது லாவண்ய பதத்தினால்‌. 
ஒளஜ்ஜ்வல்யத்திற்கு அடைமொழியாக- வியோ ஷணமாக- 
வழங்கப்பட்ட 'நிரதியய” என்ற பதம்‌ மேலுள்ள ஸெளந்தர்யம்‌, 
ஸெளகந்த்யம்‌, ஸெளகுமார்யம்‌, லாவண்யம்‌ முதலான எல்லா 
குணங்களுக்கும்‌ அடைமொழியாகிறது. 

ஆக எம்பெருமான்‌ திருமேனியில்‌ உள்ள திருவடி முதலான 
எல்லா அவயவங்களுமே உயர்வற்ற அழகு பெற்று விளங்கு 
கின்றன என்றபடி. 

்‌. தற்போது எடுத்துக்கொண்ட இந்தச்‌ சூர்ணிகையில்‌ உள்ள 

பதங்களுக்கு விளக்கம்‌ தந்த பிறகு எம்பெருமான்‌ திருமேனியில்‌ 
உள்ள அவயவங்களின்‌ அழகை ஆழ்வார்களும்‌ ஆசார்யர்களும்‌ 
அநுபவித்தபடி விளக்க நினைத்துள்ளோம்‌. 

ஸெளந்தர்யம்‌ அவயவஸஷஸோபை என்றே ஆசார்யர்கள்‌ 
அனைவரும்‌ வ்யாக்யாநம்‌ செய்துள்ளனர்‌. 


எம்பெருமானுடைய அவயவ ஸோபையை ஸ்ரீ க்ருஷ்ணாவ 
தாரத்தில்‌ அருளிச்‌ செய்கிறார்‌ ஸ்ரீ ம ஈகப்ரஹ்ம மஹர்ஷி. 


ATTA OITOIR: ணாரா: | 


சனா அளி எனன: || 
தாஸாம்‌ ஆவிரபூத்‌ ஸெளரி: ஸ்மயமாநமுகாம்புஜ: | 
பீதாம்பரதர: ஸ்ரக்வீ ஸாக்ஷாந்மந்மதமந்மத: |! என்று. 
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ப 


“ஒளஜ்ஜ்வல்யம்‌ - ஸெளந்தர்யம்‌ - ஸெளகந்த்யம்‌”* 


கண்ணனுடைய குழலோசை கேட்டு யமுனைக்‌ கரையில்‌ 
இரவில்‌ இடைப்பெண்கள்‌ அனைவரும்‌ கூடி விட்டனர்‌. 
கண்ணன்‌ அன்போடு அவர்களை அணைத்துத்‌ தழுவி மகிழ்வித்‌ 
தான்‌. இதனால்‌ கர்வம்‌ கொண்ட அந்தப்‌ பெண்களை மமிக்ஷிப்ப 
தற்காக அந்த நள்ளிரவில்‌ அவர்களை அங்கேயே விட்டுவிட்டு 
மறைந்தான்‌. இதனால்‌ வருந்திய அந்த கோபிகைகள்‌ சதம்‌ பாடி 
அவனைத்‌ துதித்தனர்‌. இதனால்‌ மனம்‌ இரங்கிய கண்ணன்‌ 
அவர்கள்‌ நடுவில்‌ தோன்றி ஸேவை தந்தான்‌. அப்பொழுது 
அவனிடம்‌ காணப்பட்ட அழகை- ஸெளந்தர்யத்தைத்‌ தான்‌ 
மேலே காட்டிய ஸ்லோகத்தினால்‌ வர்ணித்துள்ளார்‌ - ஸ்ரீ பமாக 
ப்ரஹ்மம்‌. 

தாமரை போன்ற திருமுகத்தில்‌ புன்னகை பொலிய, புதிய 
பீதாம்பரத்தைத்‌ திரு அரையில்‌ (இடுப்பில்‌) சாற்றிக்‌ கொண்டும்‌, 
திருத்தோள்களில்‌ மாலைகள்‌ தாங்கியும்‌, கோபிகைகள்‌ 
ஸாக்ஷ£த்தாக நேரே கண்ணால்‌ காணும்படி மன்மதனுக்கும்‌ 
மன்மதனாக-மிக்க அழகுள்ளவனாக - ஆவிர்பவித்தான்‌ 
கண்ணன்‌ என்கிறார்‌. இந்த ஸெளந்தர்யத்தை ஸேவித்ததும்‌ 
இவர்கள்‌ இரவில்பட்ட கஷ்டங்கள்‌ அனைத்தும்‌ பறந்து 
ஓடிவிட்டன. எம்பெருமான்‌ திருமேனியில்‌ ஒவ்வொரு அவயத்‌ 
திலும்‌ அழகு வெள்ளமிட்டு ஓடுகிறது. இதுதான்‌ ஸெளந்தர்யம்‌. 
நிரதியய ஸெளந்தர்யம்‌:- வேறு உயர்ந்தது இடையாதபடி - 
இதுவே மிக உயர்ந்தது என்னும்படி இருக்கிறது எம்பெருமா 
னுடைய ஸெளந்தர்யம்‌ என்பது. 

இப்படிப்பட்ட ஸெளந்தர்யம்‌ காரணமாகத்தான்‌ ஸ்ரீ 
றாகப்ரஹ்மம்‌ மேற்கூறியபடி ம்லோகம்‌ அருளிச்செய்தார்‌ 
என்று அருளுகிறார்‌ இங்கு வ்யாக்யாநத்தில்‌ ஸ்வாமி 
ஸ்ரீ தேபமிகன்‌. 
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புலன்‌ கொள்‌ வடிவு 


இப்படி விபவாவதாரத்தில்‌ மஹர்ஷிகள்‌ அநுபவித்த நிரதியய 
ஸெளந்தர்யத்தை அர்ச்சையில்‌ ஆழ்வார்கள்‌ அநுபவிக்கிறார்கள்‌. 
விபவத்தில்‌ எழுந்தருளி இருந்தவன்‌ தான்‌ இப்போது நாமும்‌' 
வணங்கும்படி அர்ச்சையில்‌ எழுந்தருளியுள்ளான்‌. 
ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ தென்திருப்பேரை என்ற திவ்யதேமமத்‌ 
தில்‌ எழுந்தருளியிருக்கும்‌ அர்ச்சா மூர்த்தியான மகரநெடுங்‌ 
குழைக்‌ காதனிடத்தில்‌ இப்படிப்பட்ட நிரதியய ஸெளந்தர்‌ 
யத்தை அநுபவித்து அதைப்பாசுரமாகப்‌ பாடித்தந்துள்ளார்‌. 
பாசுரமும்‌ - நிரதிமாய . ஸெளந்தர்யம்‌ உஷகாத்வே 
இருக்கிறது. | 
செங்கனிவாயின்‌ மெல்கம்‌ 
செஞ்சுடர்‌ நீள்முடித்‌ தாழ்ந்ததாயும்‌ 
சங்கொடு சக்கரம்‌ கண்டுகந்தும்‌, 
தாமரைக்‌ கண்களுக்கு அற்றுத்‌ தீர்ந்தும்‌ 
திங்களும்‌ நாளும்‌ விழா வறாத 
தென்திருப்பேரையில்‌ வீற்றிருந்த 
பதங்கள்‌ பிரானுக்கு என்‌ நெஞ்சம்‌ தோழி 
நாணும்‌ நிறையும்‌ இழந்ததுவே! 
வு திருவாய்மொழி (7-3-3) 
ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ தலைவித்‌ தன்மையைப்‌ பெற்றுத்‌ 
தென்திருப்பேரை எம்பெருமானிடத்தில்‌ பெருங்காதல்‌ கொள்‌ 
கிறார்‌. அவனுடைய நிரதியய லாவண்யத்திலே ஈடுபட்டு 
நிற்கிறார்‌. 
இவளை நோக்கி இவளுடைய தோழி கூறுகிறாள்‌: ''நீ ஒரு 
பெண்‌ என்பதையும்‌ மறந்து முன்பின்‌ தெரியாத ஒருவனிடம்‌ 


காதல்‌ கொள்ளலாமா! நமக்கு இது தகாது என்று நெஞ்சை (மனஸ்‌ 


ஸை) ஒருங்கப்பிடித்து (அடக்கி)த்‌ தரித்திருக்க வேண்டாமோ??? 
என்று. 
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““ஒளஜ்ஜ்வல்யம்‌ - ஸெளந்தர்யம்‌ - ஸெளகந்த்யம்‌'' 


இதற்குப்‌ பராங்குமம நாயகி கூறும்‌ பதில்‌. தோழீ! நீ என்னைப்‌ 
பார்த்து நெஞ்சை அடக்கி நிறுத்த வேண்டாமா? என்று 
கூறுகிறாயே! அது என்‌ வமத்தில்‌ இருந்தால்தானே நான்‌ அதை 
அடக்குவதற்கு? அது என்னைவிட்டு அகன்று அந்தத்‌ தென்திருப்‌ 
பேரை எம்பெருமான்‌ அழகிலே ஈடுபட்டு அங்கேயே சென்று 
விட்டது..அதுவும்‌ தன்‌ வ௱மல்லாமல்‌ தன்னுடைய சொத்துக்கள்‌ 
அனைத்தையும்‌ இழந்து விட்டது என்கிறாள்‌. நெஞ்சுக்கு 
சொத்தாவது;: நாணமும்‌, மடப்பமும்‌ தான்‌. நாணம்‌- -வெட்கம்‌, 


மடப்பம்‌- இளமைப்‌ பருவத்திற்கே பத்திற்கே உரிய தயக்கம்‌. இவற்றைத்‌ 
தன்‌ தன்‌ நெஞ்சம்‌ இழந்துவிட்டது என்கிறார்‌ இந்தப்‌ பாசுரத்தில்‌. 


இதற்குக்‌ காரணம்‌ இந்த எம்பெருமானுடைய திவ்யாவயவ 
ஸெளந்தர்யம்தான்‌ என்கிறார்‌. 

செங்கனிவாயின்‌ திறத்ததாயும்‌, செஞ்சுடர்‌ நீண்முடித்‌ 
தாழ்ந்ததாயும்‌, சங்கொடு சக்கரம்‌ கண்டுகந்தும்‌, தாமரைக்‌ கண்க 
ளுக்கு அற்றுத்‌ தீர்ந்தும்‌ என்‌ நெஞ்சு நாணும்‌ நிறையும்‌ இழந்தது 
காண்‌ என்கிறாள்‌. ஆழ்வாருடைய நெஞ்சத்தைக்‌ கொள்ளை 
கொண்டவன்‌ தென்திருப்பேரையில்‌ வீற்றிருந்த எம்பெருமான்‌. 
இந்த க்ஷேத்ரத்தில்‌ மாஸோத்ஸவங்களும்‌ திவஸோத்ஸவங்களும்‌ 
(நாள்தோறும்‌ நடைபெறும்‌ உத்ஸவங்கள்‌) இடையறாமல்‌ 
தடைபடாமல்‌ நடந்து வருமாம்‌. 

இப்படிப்பட்ட இந்த எம்பெருமானுடைய கோவைப்‌ 
பழம்போல்‌ சிவந்து கனிந்துள்ள திருஅதரத்தின்‌ (உதடுகளுக்கு) 
வஸமாகிவிட்டது என்‌ நெஞ்சம்‌. இத்தோடு மட்டுமல்லாமல்‌, 
இவனே ஸர்வலோகேங்வரன்‌ எனக்‌ காட்டித்தரும்‌ கிரீடத்தின்‌ 
அழகிலே, ஈடுபட்டுத்‌ தங்கிவிட்டது என்‌ நெஞ்சம்‌. மேலும்‌ 


எம்பெருமான்‌. இருக்கைகளில்‌ இருந்து கொண்டு எம்பெரு 


மானுகிகு .அழகு தரும்‌ திருவாழி திருச்சங்குகளை (சக்ரம்‌, 
மங்கம்‌)க்‌ கண்டு மகிழ்ந்தது. அதற்கும்மேல்‌ அவனுடைய 
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திருக்கண்களின்‌ அழகில்‌ ஈடுபட்டு இனி மற்றொருவர்க்கு ஆகாத . 


படி, அதாவது மற்றொரு எந்த விஷயத்தையும்‌ அநுபவிக்க 
மாட்டாதபடி - அநந்யார்ஹமாய்‌ அவனுக்கே உரியதாய்‌ நின்றது 
என்னெஞ்சம்‌. இதன்‌ பயனாய்‌ இந்த நெஞ்சம்‌ தன்னுடைய 
சொத்தான - தன்னுடைய பண்பான - நாணம்‌ (வெட்கம்‌), நிறை 
(மடப்பம்‌- தயக்கம்‌) மற்றும்‌ பலவற்றையும்‌ இழந்து நிற்கிறது. 
எம்பெருமானுடைய திவ்ய ஸெளந்தர்யத்தில்‌ ஈடுபட்டதால்‌ 
எல்லோரும்‌ எல்லாவற்றையும்‌ இழந்தனர்‌ என்று ஆழ்வார்‌ 
அருளிச்செய்யும்‌ அழகை இங்கே ரஸிக்க வேண்டும்‌. அதாவது- 
எம்பெருமானுடைய திவ்ய ஸெளந்தர்யத்தில்‌ ஈடுபட்ட 
வர்கள்‌ பிறர்களுக்கு உரியவர்கள்‌ ஆக மாட்டார்கள்‌. ஆகையால்‌ 
என்னுடைய தாய்மார்கள்‌, தோழிகள்‌ அனைவரும்‌ என்னை 
இழந்துவிட்டனர்‌. இப்படிப்பட்டவர்கள்‌ தங்களுக்காகவும்‌, 
தாங்கள்‌ பயன்பட மாட்டார்கள்‌. ஆகையால்‌ நானும்‌ என்னை 
இழந்தேன்‌. அதாவது நான்‌ எனக்கு இன்பம்‌ தேடிக்கொள்வதற் 
காக இல்லேன்‌ என்றபடி. இப்படி என்‌ நெஞ்சமும்‌ எம்பெரு 
மானுடைய திவ்ய ஸெளந்தர்யத்தில்‌ ஈடுபட்டுத்‌ தன்னுடைய 
நாணத்தையும்‌ நிறைவையும்‌ இழந்தது என்ற அர்த்தத்தை 
ஆழ்வார்‌ அருளியதாக ஈடு என்ற வ்யாக்யாநம்‌ கூறுகிறது. 


“தாய்மார்‌, தோழிமார்கள்‌ என்னை இழந்தார்கள்‌. நான்‌ 


: என்னையே இழந்தேன்‌; நெஞ்சு நாணும்‌ நிறையும்‌ இழந்தது” 


என்று. 
இப்படி ‘என்னை ஸெளந்தர்யாதிகளால்‌ வமர்கரித்த 
எம்பெருமான்‌ தென்திருப்பேரை என்ற திவ்ய தேஸத்தில்‌ 


எழுந்தருளியுள்ளான்‌. என்னை வமம்கரிப்பதற்காகத்‌ தான்‌ இங்கு 
எழுந்தருளியுள்ளான்‌, மாஸந்தோறும்‌ நாட்கள்‌ தோறும்‌ உத்ஸ: 


வங்கள்‌ தொடர்ந்து நடைபெறும்‌ இந்த க்ஷேத்ரத்தில்‌” என்று இந்த 
க்ஷேதீரத்தின்‌ பெருமையையும்‌ வர்ணிக்கிறார்‌ ஆழ்வார்‌. 
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ஆழ்வாருடைய மனம்‌ ஒன்றே எம்பெருமானுடைய 
திருமேனியில்‌ பல அவயவங்களையும்‌ பற்றி நின்று ஆங்காங்‌ 
குள்ள அழகுகளை எல்லாம்‌ அநுபவிக்கிறது. 


எம்பெருமானுக்கு உள்ள ஸாமர்த்யம்‌ அத்தனையும்‌ 
அவனிடத்தில்‌ ஈடுபட்ட தன்‌ மனத்துக்கும்‌ வந்துவிட்டது 
என்கிறார்‌. 

அவன்‌ (எம்பெருமான்‌) கடல்‌ கடையும்போது எட்டுவிதங்க 
ளான திருமேனிகளைக்‌ கொண்டான்‌. இதுவும்‌ (நெஞ்சமும்‌) 
எம்பெருமானுடைய ஒவ்வொரு அவயவத்தையும்‌ தனித்தனியே 
அநுபவிப்பதற்காகப்‌ பல வடிவு கொண்டது என்கிறார்‌ - 
நம்பிள்ளை ஈட்டில்‌. ''அம்ருதமதநத்தில்‌ தான்‌ எட்டு வடிவு 
கொண்டாப்போலே காணும்‌ இதுவும்‌ விஷயாதீநமாகப்‌ பல 
வடிவுகொள்ளுகிறபடி. அவனுடைய ஐஸ்வர்யம்‌ அடைய 
(மூழுக்க) இதுக்கு உண்டாகக்‌ கடவதிறே”” என்று. 


கடல்‌ கடையும்‌ போது எம்பெருமான்‌ கொண்ட எட்டு 
வடிவுகள்‌: ந்‌. 3 

1. கடல்‌ கடைய மந்தர பர்வதத்தை தேவர்களும்‌, அஸுரர்‌ 
களும்‌ தூக்கிவர நடுவில்‌ முடியாதவர்களாய்‌ அதைக்‌ கைவிட்டு 
விட அப்பொழுது எம்பெருமான்‌ கருடவாஹநத்தில்‌ எழுந்தருளி 
அந்த மந்தர மலையைக்‌ கருடன்‌ தோளில்‌ வைத்து அநா 
யாஸமாகத்‌ தூக்கிவந்து கடற்கரையில்‌ சேர்த்தான்‌ என்று புராணம்‌ 
கூறுவதால்‌ கருடாரூடமான திருமேனி ஒன்று. 

2. கடையும்போது அஸுரர்கள்‌ நடுவே ஒரு வடிவு கொண்டு 
கடைந்தான்‌. 


3. அம்மாதரியே தேவர்கள்‌ நடுவே ஒரு வடிவு கொண்டான்‌. 
4. கடலில்‌ மூழ்க ஆரம்பித்த மலையைத்‌ தாங்குவதற்காகக்‌ 


கொண்ட கூர்ம வடிவு ஒன்று. 
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5. கூர்மத்தின்‌ முதுகில்‌ நின்ற மலை ஆடும்‌ யோது அது - 


நிலைத்து நிற்க மலையின்‌ மீது ஈழுக்ளளி பருக்கள்‌ கொண்ட 
வடிவு ஒன்று. 


6. அஸுரர்கள்‌, தேவர்கள்‌ இருவராலும்‌ கடைய முடியாமல்‌ 
கைவிடப்பட்ட போது தனித்து நின்று கடல்‌ கடைவதற்காகக்‌ 
கொண்ட வடிவு ஒன்று. 


7. திருப்பாற்கடலிலிருந்து தோன்றிய திருமகளை மணம்‌ 
புரிந்து கொள்வதற்காகக்‌ கொண்ட வடிவு ஒன்று. 


8. அமுதம்‌ கொடுப்பதற்காகக்‌ கொண்ட பெண்‌ வடிவு ஒன்று. 


ஆக எட்டு வடிவுகள்‌ கொண்டான்‌ அம்ருத மதநம்‌ செய்யும்‌ 
போது. இம்மாதிரியாக ஆழ்வாருடைய நெஞ்சமும்‌ எம்பெரு 
மானுடைய திருமேனியில்‌ உள்ள பல அவயவங்களின்‌ ஸெளந்்‌ 
தர்யத்தை அநுபவிப்பதற்காகப்‌ பல வடிவுகளைக்‌ கொண்டது 
என்கிறபடி. இவ்வளவால்‌ அர்ச்சாவதாரத்தில்‌ உள்ள எம்பெரு 
மானுக்கும்‌ நிரதிய்யமான (மிக உயர்ந்ததான) ஸெளந்தர்யம்‌ 
உண்டு என்று கூறப்பட்டதாகிறது. இப்படிப்பட்ட நிரதியய 
ஸெளந்தர்யம்‌ தென்‌ திருப்பேரையில்‌ ப்ரஸித்தம்‌ என்பதை 
ஆசார்யஹ்ருதயம்‌ காட்டுகிறது. 

“சென்று சேர்வார்க்கு உசாத்துணையறுக்கும்‌ £ஸெளந்தர்யம்‌” 
மாநகரிலே கோஷிக்கும்‌” என்ற சூர்ணிகையினால்‌. 

திருத்தாயாரின்‌ பேச்சையும்‌ கேளாமல்‌ தென்திருப்‌ 
பேரைக்கே சென்று சேர்வேன்‌ என்ற உறுதி பூண்டவர்கள்‌ தனக்கு 
உசாத்துணையாக- சிறந்த துணையாக இருக்கும்‌ நெஞ்சையு 
மிழந்து அல்லல்‌ படும்படி அவர்களுடைய நெஞ்சை அப 
ஹரிக்கும்‌ படியான லாவண்யம்‌ தென்திருப்பேரை எம்பெரு 
மானிடத்தில்‌ ப்ரஸித்தம்‌. அவ்வூரில்‌ உள்ள அந்தணர்கள்‌ இந்த 
எம்பெருமானை அநுபவித்து ஸாம வேதத்தை கோவிப்பார்கள்‌. 
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மகர நெடுங்குழைக்‌ காதனின்‌ லாவண்யத்தில்‌ ஈடுபட்டதால்‌ 
எழுந்ததே இவ்வாநந்த ஸாம கோஷம்‌. 

இங்கு எடுத்துக்காட்டிய ஆசார்ய ஹ்ருதய சூர்ணிகையின்‌ 
முழுப்பொருளையும்‌ இங்கு விளக்கவில்லை. தற்போது 
எடுத்துக்கொண்டுள்ள விஷயத்திற்கு, அதாவது எம்பெருமான்‌ 
திருமேனியின்‌ நிரதியய ஸெளந்தர்யத்தினுடைய விளக்கத்திற்கு 
வேண்டுவது மட்டுமே விளக்கப்பட்டுள்ளது. 


இதற்கு அடுத்துக்‌ கூறப்பட்டுள்ள்‌ குணம்‌ நிரதியய 
ஸெளகந்த்யம்‌ அதாவது ஒப்புயர்வற்ற நறுமணம்‌ கொண்டி 
ருக்கை. இது எம்பெருமானுடைய திருமேனிக்கே உரிய குண 
மாகும்‌. 


இவன்‌ திருமேனியில்‌ அநுகூலங்களான லோக ப்ரஸித்தங்க 
ளான நறுமணங்கள்‌ யாவும்‌ மிகச்‌ சிறந்து விளங்குகின்றன 
என்றபடி. 

உபநிஷத்திலும்‌ இவன்‌ “ஏசா: (ஸர்வகந்த:) என்று 
கூறப்பட்டுள்ளான்‌. 

இவன்‌ திருமேனியின்‌ கந்தத்தை - நறுமணத்தை- 
அநுபவிக்கும்போது புஷ்பங்கள்‌ சந்தனம்‌ முதலான பொருள்‌ 
களின்‌ மணங்கள்‌ எடுபடா. அவையனைத்தும்‌ இவன்‌ திருமேனி 
நறுமணத்தில்‌ அடங்கிக்‌ கிடக்கும்‌ என்றபடி. 


மேலும்‌ இவனுடைய திருமேனியின்‌ நறுமணம்‌ மற்றைய 
அனைத்தையும்‌ கூட நறுமணம்‌ உடையனவாகச்‌ செய்யும்‌ 
பெருமையுடையது என்பதைப்‌ பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை 
'ஸர்வகந்த' என்கிறபடியே ஸர்வத்தையும்‌ பரிமளிதமாக்கவற்றா 


்‌ யிருக்கை' என்று அருளியுள்ளார்‌. 
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ஆக இவ்வளவால்‌ எம்பெருமான்‌ திருமேனியினுடைய 
நிரதியய ஒளஜ்ஜ்வல்யம்‌, நிரதியய ஸெளந்தர்யம்‌, நிரதிமயய 
ஸெளகந்த்யம்‌ என்ற மூன்று குணங்கள்‌ மட்டும்‌ விவரிக்கப்‌ 
பட்டன. திருமேனியின்‌ மற்றைய குணங்கள்‌ பற்றி மேலே காண்‌ 
போம்‌. 


12. “ஸெளகுமார்யம்‌”” 


எர ௭ விஷம்‌ Yi | 
என்னை ர்‌ ன எரி: | 
பகவத்‌ வர்ஷ்மணோ யச்ச ஸெளகுமார்யம்‌ ஸுகீர்த்திதம்‌ | 
ததஸ்மிந்‌ விவ்ருதம்‌ லேகே நாராயணமுநீஸ்வரை: || 
எணரிளான்‌ எண்‌ Et: | 
qf விகார்‌ காரின்‌ ஏனா ॥ 
- திருவண்பரிசாராக்யே க்ஷேத்ரே விலஸதோ ஹரே: | 
வபுஷீதம்‌ ஸெளகுமார்யம்‌ காரிஜோ முநிரந்வபூத்‌ || 
ஷான்‌ <4 ள்கள்‌ எரு | 
ணா சர்‌ எரர்‌ TAT ॥ 
கிங்க்ருஹாதிபதெள தேவே ஸெளகுமார்யமிதம்‌ பரம்‌ | 
பாமராணாமபி ஸ்பஷ்டம்‌ அநுபாவ்யம்‌ ப்ரகாபமதே || 


இந்த வ்யாஸத்தில்‌ ஸ்ரீ பாஷ்யகாரர்‌ அருளிய ஸெளகுமார்யம்‌ 
என்ற திருமேனி குணம்‌ நம்மால்‌ நன்கு விளக்கப்படுகிறது. 


ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ இந்த ஸெளகுமார்யத்தைத்‌ திருவண்‌ 


பரிசாரத்து எம்பெருமான்‌ விஷயத்தில்‌ அநுபவித்துப்‌ பாசுரம்‌ 
அருவிச்‌ செய்துள்ளார்‌. ஆனால்‌ பாமரர்களும்‌ நன்கு கண்டு- 
அநுபவிக்கும்படியான ஸெளகுமார்யம்‌ திருவுள்ளூர்‌ எம்பெரு 
மான்‌ ஸ்ரீ வீரராகவன்‌ திருமேனியில்‌ ப்ரகாமமிக்றெது. 

இதுவரை ஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌ கத்யத்திலும்‌, மற்றும்‌ 
ஸ்ரீ தோபாஷ்ய அவதாரிகையிலும்‌ எம்பெருமானுடைய திவ்ய 
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இருமேனியைப்‌ பற்றி அருளிச்‌ செய்த சூர்ணிகையில்‌ (வாக்யத்‌ 
தில்‌) உள்ளபடி ஸ்வாபிமத-அநுரூப - ஏகரூப- அசிந்த்ய-திவ்ய- 
அத்புத - நித்ய - நிரவத்ய - நிரதிமமய ஒளஜ்ஜ்வல்ய - ஸெளந்தர்ய 
- ஸெளகந்த்யம்‌ முடிவாக உள்ள திருமேனியின்‌ தன்மைகள்‌ 
விளக்கப்பட்டன. ல ழ்‌ 

இனி இதில்‌ ஸெளகுமார்யம்‌. என்ற..குணம்‌ விளக்கப்‌ 
படுகிறது. 


ஸெளகுமார்யம்‌: எம்பெருமான்‌, திருமேனிக்குள்ள குணங்‌ 
களில்‌ மிகச்‌ சிறந்த குணமாகும்‌ இது. புஷ்பத்தின்‌ மலர்ச்சி போல்‌ 
திருமேனியின்‌ மென்மை- ம்ருதுவாயிருக்கும்‌ தன்மை. புஷ்ப 
ஹாஸன்‌ என்று எம்பெருமானுக்கு ஒரு: இருநாமத்தைத்‌ தரும்‌ 
திருமேனி குணம்‌ இது. 

இவனுடைய அருள்‌ பெற்றவர்களுக்கு இவனுடைய போக்ய 
தையை- இனிமையைக்‌ கொடுக்கும்‌ இந்த ஸெளகுமார்யம்‌. 
மாலையில்‌ மலரும்‌ மலர்கள்‌ தங்கள்‌ மலர்ச்சியினால்‌ அனைவ 
ருக்கும்‌ இனியனவாகின்றன அன்றோ? அதுபோல்‌ எம்பெரு 
மான்‌ அனைவர்க்கும்‌ அநுபவிக்கத்‌ தக்கவனாகிறான்‌ இவனு 
டைய இந்தத்‌ திருமேனி மென்மையினால்‌. 


அதாவது எம்பெருமானுடைய திருமேனி நன்கு மலர்ந்த 
மலர்கள்‌ போல்‌ யாவருக்கும்‌ அநுபவிக்கத்தக்கதாகிறது. 
ஆண்டாளும்‌ கருவிளைமலர்‌, காயா மலர்‌ போன்றவற்றைப்‌ 
பார்த்து நீங்களும்‌ எம்பெருமானுடைய திருமேனியின்‌ ஒளியைக்‌ 
காட்டுகிறீர்களே! (“கருவிளை ஒண்‌ மலர்காள்‌! காயா மலர்காள்‌! 


திருமால்‌ உளவொளி காட்டுகின்றீர்‌) என்று அருளியுள்ளார்‌. 


ஸ்வாமி நம்மாழ்வாரும்‌ 
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தூநீர்‌ முகில்போல்‌ தோன்றும்‌ நின்‌ 
சுடர்‌ கொள்வடிவும்‌ கனிவாயும்‌ 
தேநீர்க்‌ கமலக்‌ கண்களும்‌ 
வந்தென்‌ சிந்தை நிறைந்தவா 
மாநீர்‌ வெள்ளிமலை தன்மேல்‌ 
வண்கார்‌ நீல முகில்போல 
தூநீர்க்‌ கடலுள்‌ துயில்வானே! 
எந்தாய்‌! சொல்ல மாட்டேனே! 
-திருவாய்மொழி (8.5.4) 
என்று எம்பெருமானுடைய ஸெளகுமார்யத்தில்‌ ஈடு 
பட்டுள்ளார்‌. 
எம்பெருமான்‌ திருமேனி, மழை பொழியும்‌ நிலையில்‌ உள்ள 
மேகம்‌ போன்று கண்டபோதே காண்பவருடைய ஸ்ரமத்தை 
எல்லாம்‌ போக்கவல்லதாயிருக்கிறது. நிரதியய ஒளஜ்ஜ்வல்யம்‌ 
பெற்று விளங்குகிறது திருமேனி என்பதை நின்‌ சுடர்‌ கொள்‌ 
வடிவு என்று அருளுகிறார்‌. பார்த்தபோதே பறித்து உண்ணும்படி 
இருக்கும்‌ பழம்‌. போல்‌ விளங்குகின்ற திருவாய்‌. தேனாகிற 
தண்ணீரை உடைய தாமரைப்‌ பூப்போல்‌ அதாவது தண்ணீரை 
விட்டுப்‌ பிரியாதிருக்கிற தாமரைப்பூப்‌ போன்ற கண்கள்‌ 
என்றபடி. இதனால்‌ எம்பெருமானுடைய புஷ்பஹாஸ ஸெளகு 
மார்யத்தை - புஷ்பங்களின்‌ மலர்ச்சி போன்ற எம்பெருமா 
னுடைய திருமேனியின்‌ மென்மையை - அநுபவித்து அருளு 
கிறார்‌ ஆழ்வார்‌. 
எம்பெருமானுக்கு மஹாபலம்‌ ஒரு புறம்‌ இருக்கும்‌ போதே 
இந்த ஸெளகுமார்யமும்‌ உண்டு. 
உலகில்‌ கடினங்களான கார்யங்களைச்‌ செய்பவனுடைய 
உடலும்‌ பெரும்பான்மையாகக்‌ கடினமாகத்‌ தான்‌ இருக்கும்‌. 
ஆனால்‌ எம்பெருமான்‌ மஹாபலவான்‌. கடினங்களான கார்யங்‌ 
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கள்‌ பலவற்றையும்‌ செய்யவல்லவன்‌. ஆனாலும்‌ - மென்மை- 
ஸெளகுமார்யம்‌ பெற்றவனாய்த்‌ திகழ்கிறான்‌. - 


இந்தத்‌ தத்த்வத்தை நேரில்‌ கண்டு சொன்னவள்‌. -' 


ஸாஈர்ப்பணகை என்ற அரக்கி ஆவாள்‌. 

ராக்ஷ்ஸியான இவளுடைய காதையும்‌ மூக்கையும்‌ ஒருவன்‌ 
(ஸ்ரீராமன்‌) அறுத்தான்‌ என்றால்‌ அவன்‌ எவ்வளவு பலம்‌ உள்ளவ 
னாய்‌ உறுதியுடைய (கடிநமான) மரீரத்தைப்‌ பெற்றிருக்க 
வேண்டும்‌? ஆனால்‌ அவன்‌ (ஸ்ரீராமன்‌) அப்படிக்‌ கடிநமான 
றரீரம்‌ கொண்டவன்‌ அல்லன்‌. காதையும்‌ மூக்கையும்‌ பத 
கொடுத்த ம॥ர்ப்பணகையே சொல்லுகிறாள்‌ ்‌ ங்‌ 
(ஸுகுமாரெள- மஹாபலெள) என்று. ஸ்ரீ ராமனுடைய திரு 
மேனியின்‌ ஸெளகுமார்யத்தை- மென்மையை- ஒரு ராக்ஷ்ஸியே 
(ஸஒர்ப்பணகையே) அநுபவித்துப்‌ பேசியுள்ளாள்‌ என்றால்‌ பரம 
பக்தர்களான ஆழ்வார்கள்‌ அநுபவித்துப்‌ பேசக்‌ கேட்க 
வேண்டுமோ? 

இப்படிப்பட்ட எம்பெருமான்‌ திருமேனி ஸெளகுமார்‌ 
யத்தை - மென்மையை- ஸ்ரீ பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை தம்முடைய 
மென்மை வாய்ந்த இனிய தமிழ்ச்‌ சொற்களாலே விளக்கியருள்‌ 
வதைப்‌ பார்ப்போம்‌ இங்கு. 

ஸெளகுமார்யமாவது: 'நாய்ச்சிமாரும்‌ உறைக்கப்‌ பார்க்கப்‌ 
பொறாதபடி புஷ்பஹாஸ ஸு-குமாரமாய்‌ இருக்கை' என்று . 
அதாவது பிராட்டிமார்களான ஸ்ரீ - பூமி- தேவிகள்‌ தங்கள்‌ 
திருக்கண்‌ மலர்‌ கொண்டு எம்பெருமான்‌ திருமேனியைச்‌ சற்று 
உற்று நோக்கினாலேயே அதைப்‌ பொறுக்க மாட்டாமல்‌ திரு 
மேனி வாடிவிடும்படியிருக்குமாம்‌ என்றபடி. 

பிராட்டிமார்களுடைய பார்வையையும்‌ தாளாதபடி 
ம்ருதுவாயிருக்கும்‌ என்றவாறு. 
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பிராட்டியின்‌ திருமேனி எப்படிப்பட்டது தெரியுமா? ஸ்ரீ 


பட்டர்‌ அருவிச்‌-செய்கிறார்‌ கேளுங்கோள்‌. 


ஒரு ஸமயம்‌ பிராட்டி தாமரைப்‌ பூவில்‌ எழுந்தருளி 
யிருக்கிறாள்‌. அந்த நிலையில்‌ திடீரென்று திருவடியில்‌ நெருப்பு 
பட்டதுபோல்‌ பிராட்டி துடிக்கிறாள்‌. காரணம்‌ வேறொன்று 
மில்லை. அந்தத்‌ தாமரைப்‌ பூவில்‌ உள்ள மெல்லிய மகரந்தப்‌ 
பொடி அவள்‌ திருவடியில்‌ விழுந்ததுதான்‌. அதனால்‌ அவளு 
டைய திருவடி நெருப்பு பட்டதுபோல்‌ கன்றிப்போய்‌ விட்டது. 


காரணம்‌ புரியாத தோழிமார்கள்‌ எங்கு, என்ன ஏற்பட்டது 
என்று பிராட்டியின்‌ திருமேனியை உற்று நோக்கினார்கள்‌. 
அவ்வளவுதான்‌ - திருமேனி முழுவதும்‌ வாடிவிட்டது. இப்படிப்‌ 
பட்ட பிராட்டி துணிச்சலுடன்‌ தன்‌ திருக்கைகளில்‌ இரண்டு 
தாமரைப்பூக்களையே தாங்கி நிற்கிறாளே! இது என்ன 
ஸாஹஸம்‌? தாமரைப்பொடி பட்ட அளவிலேயே கன்றிவிடும்‌ 
திருவடிகளை உடைய பிராட்டி தாமரைப்‌ பூவையே தாங்கி 
இருக்கிறாள்‌ என்பது துணிச்சலால்‌ தான்‌ என்கிறார்‌ பட்டர்‌. 

இவ்வளவு மென்மை வாய்ந்த பிராட்டியினுடைய 

பார்வையையும்‌ எம்பெருமான்‌ திருமேனி பொறுக்கவில்லை 
என்றால்‌ இவன்‌ திருமேனி மென்மையும்‌ மேன்மையும்‌ எளிதில்‌ 
புலனாகின்றதன்றோ! பிராட்டி திருமேனியினுடையது ஸெளகு 
மார்யம்‌. இவன்‌ திருமேனியினுடையது நிரதியய ஸெளகு 
மார்யம்‌. 

இந்த ஸெளகுமார்யத்தை ராம கீருஷ்ணாத்யவதார காலங்‌ 
களில்‌ மஹான்கள்‌ பலரும்‌ அநுபவித்துப்‌ பாராட்டியுள்ளார்கள்‌. 
இப்படிப்பட்ட இந்த ஸெளகுமார்யம்‌ அர்ச்சாவதாரத்திலும்‌ 
ப்ரஸித்தம்‌. 

உலகில்‌ பெரும்பாலானோர்‌ அர்ச்சா மூர்த்திகளை வெறும்‌ 
கல்லாகவும்‌ செப்பு முதலான உலோகங்களாகவுமே கருதி 
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வருவார்கள்‌. இப்படியின்றி அத்யந்த ஸுகுமார மூர்த்தியாய்‌ 
எண்ணும்‌ மஹான்கள்‌ மிகக்‌ குறைந்த அளவில்தான்‌ உள்ளனர்‌. 

. ஸ்ரீமத்‌ இஞ்சிமேட்டு அழகியசிங்கர்‌ கோடை காலத்தில்‌ 
வெப்பம்‌ தாளாமல்‌ தவிப்பது வழக்கம்‌. அதற்காக எப்பொழுதும்‌ 
விசிறி கொண்டு விசிறியவாறே இருப்பார்கள்‌ கைங்கர்யபரர்கள்‌. 
அப்பொழுதெல்லாம்‌ இஞ்சிமேடு ஸ்ரீமத்‌ அழகியசிங்கர்‌ 
உள்ளமுருகி ஸாதிப்பது வழக்கம்‌. நமக்கு இவ்வளவு தாபம்‌ 
ஏற்படுகிறதே! வெள்ளி மண்டபத்திற்குள்‌ எழுந்தருளியிருக்கும்‌ 
ஸ்ரீ மாலோலனுக்கு எவ்வளவு தாபம்‌ இருக்கும்‌? நாம்‌ தாபம்‌ தீர 
விசிறி முதலியவற்றைக்‌ கொண்டு தாபம்‌ தீர்த்துக்‌ கொள்கிறோம்‌. 
அவனுக்கும்‌ அம்மாதிரி செய்தால்‌ என்ன? என்று எண்ணி 
உள்ளம்‌ உருகுவது வழக்கம்‌. 


இதற்குக்‌ காரணம்‌ அர்ச்சையிலும்‌ ஸெளகுமார்யத்தை, 
மென்மையை அநுபவித்ததுதான்‌. இதன்‌ பயனாய்‌ உடனே 
வெள்ளி மண்டபத்தின்‌ பின்புறம்‌ ஒரு சிறுதுளையை உண்டாக்கி 
ஒரு பட்டு நூற்‌ கயிற்றைத்‌ தொங்கவிடச்‌ செய்து அதன்‌ நுனியைக்‌ 
கொண்டு முடித்து ஸ்ரீ மாலோலன்‌ திருமுடிக்கு மேல்‌ ஒரு சிறிய 
'வெல்வெட்‌' பங்கா தொங்கவிடச்‌ செய்தாயிற்று. கைங்கர்ய 
பரர்களை அவ்வப்பொழுது வெளியில்‌ தொங்கும்‌ அந்தக்‌ 
கயிற்றை இழுத்து ஸ்ரீமாலோலனுக்கு விசிறி கைங்கர்யம்‌ செய்ய 
நியமித்தாயிற்று. இவர்களும்‌ மாறி மாறி அவ்வாறே மாதக்‌ 
கணக்கில்‌ செய்து வந்தனர்‌. இப்படியெல்லாம்‌ மஹான்கள்‌ 
அர்ச்சாவதாரத்திலும்‌ எம்பெருமான்‌ திருமேனியினுடைய 
ஸெளகுமார்யத்தை அநுபவித்துள்ளனர்‌. 

ஸ்ரீ நாதத்வாரகையிலும்‌ இப்பொழுதும்‌ 24 மணி நேரங்‌ 
களிலும்‌ த்வாரகாநாதனுக்கு (கண்ணனுக்கு) பங்கா இழுத்து 
விசிறி கைங்கர்யம்‌ செய்து வருகிறார்கள்‌. சற்று நேரம்‌ காற்று 
இல்லாவிட்டால்‌ எம்பெருமான்‌ திருமேனி வாடிவிடும்‌ என்று 
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தானே இந்த மஹான்களின்‌ மனோ பாவம்‌? இந்த மனோபாவம்‌ 
யாவர்க்கும்‌ வர வேண்டும்‌. 

ஒரு ஸமயம்‌ கோடை காலத்தில்‌ திருவேங்கடம்‌ ண்கள்‌ 
னுக்குத்‌ திருமஞ்ஜநம்‌ நடந்து கொண்டிருந்ததாம்‌. அங்கு 
அப்பொழுது ஸ்ரீமத்‌ கோழியாலம்‌ ஸ்வாமி எழுந்தருளியிருந்து 
மங்களாஸாஸநம்‌ செய்து கொண்டு எழுந்தருளியிருந்தாராம்‌. அப்‌ 
பொழுது அர்ச்சக ஸ்வாமி வெள்ளி குண்டியிலிருந்து தீர்த்தத்தை 
மெல்லிய. தாரையாக திருமுடிமேல்‌ சேர்த்துக்‌ கொண்டிருந் 
தாராம்‌. அதைக்‌ கண்ட ஸ்ரீமத்‌ கோழியாலம்‌ ஸ்வாமி தாபம்‌ 
மிகுந்த இந்தக்‌ காலத்தில்‌ எம்பெருமான்‌ திருமேனி தாபம்‌ தீர 


்‌. நிறைய தீர்த்தத்தைத்‌ திருமேனியில்‌ சேர்த்தால்‌ தாபம்‌ தணியும்‌ 


என்று எண்ணி அர்ச்சகரை நோக்கி, ஓய்‌! நிறைய தீர்த்தத்தைப்‌ 
பெருமாள்‌ திருமேனியில்‌ சேரும்‌. மெல்லிய தாரையாகச்‌ சேர்க்க 
வேண்டாம்‌. நிறைய பெரிய தாரையாகச்‌ சேரும்‌ என்று ஸாதித்‌ 
தாயிற்றாம்‌. 

அதைக்‌ கேட்ட அர்ச்சகரும்‌ விநயத்துடன்‌ ஸ்வாமிந்‌! காலத்‌ 
தின்‌ வெப்பத்தை மட்டும்‌ கண்டு ஸ்வாமி இப்படி ஸாதித்‌ 
தாகிறது. ஆனால்‌ நிறைய சடக்கெனக்‌ குடத்துத்‌ தீர்த்தத்தைச்‌ 
சேர்த்தால்‌ பெருமாளுக்கு மூச்சுத்திணறல்‌ ஏற்படுமே என்ற 
எண்ணத்தினால்தான்‌ இவ்வாறு மெதுவாக மெல்லிய 
தாரையாகத்‌ தீர்த்தம்‌ சேர்க்கிறேன்‌ என்றாராம்‌! அதைக்‌ கேட்டு 
ஸ்ரீமத்‌ கோழியாலம்‌ ஸ்வாமியும்‌ அர்ச்சகருடைய அர்ச்சாவ்தாராநு 
பவத்தைப்‌ பாராட்டியாயிற்றாம்‌. 

இந்த இரண்டு மஹான்களுடைய அர்ச்சாவதாராநுபவம்‌ 
எப்படி இருக்கிறது? நமக்கு இப்படிப்பட்ட அநுபவமிரா 
விட்டாலும்‌ அவர்களுக்கு இருக்கும்‌ மனோபாவத்தை நாம்‌ 
புரிந்து கொண்டு ரஸிக்கவாவது வேண்டும்‌. 
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ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ இப்படிப்பட்ட இந்த ஸெளகுமார்யத்‌ 
தைத்‌ தமக்கு மாதாமஹ கீருஹமான, அதாவது தம்‌ திருத்தாயா 
ருடைய பிறந்தகமான, திருவண்‌ பரிசாரத்திலே அர்ச்சாரூபியாக 
எழுந்தருளியிருக்கும்‌ எம்பெருமானிடத்திலே அநுபவிக்கிறார்‌ 
என்பதை அழகிய மணவாளப்‌ பெருமாள்‌ நாயனார்‌ ஆசார்ய 
ஆய்ச்சேரியிலே' என்று அருளியுள்ளார்‌. (173வது சூர்ணிகை ப்பர்‌ 

கீருஷ்ணனுக்குப்‌ பிறந்து வளர்ந்த இடம்‌ ஆய்ச்சேரி. 
க்ருஷ்ண-த்ருஷ்ணா தத்த்வமான (க்ருஷ்ணபக்தியே வடிவு 
கொண்டவரான) ஆழ்வார்‌ அவதரித்த இடம்‌ திருவண்‌ பரிசாரம்‌ 
என்னும்‌ க்ஷேத்ரம்‌. ஸ்வாமி நம்மாழ்வாருடைய திருத்தாயாரான 
உடைய நங்கையார்‌ என்பவருடைய பிறந்தகம்‌ திருவண்பரிசாரம்‌ 
என்ற க்ஷேத்ரம்‌. இதைத்‌ திருப்பதிஸாரம்‌ என்றும்‌ கூறுவர்‌. 

இந்த க்ஷேத்ரத்தில்‌ எழுந்தருளியிருக்கும்‌ அர்ச்சாமூர்த்தியான. 
எம்பெருமானுடைய ஸெளகுமார்யத்தில்‌ ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ 
மிகவும்‌ ஈடுபட்டு மங்களாமமாஸநம்‌ செய்துள்ளார்‌. இந்த எம்‌ 
பெருமான்‌ விஷயமாக ஸ்வாமி அருளிச்‌ செய்துள்ள பாசுரங்களில்‌ 
இந்த ஸெளகுமார்யம்‌ தெளிவாக ப்ரகாஸிக்கிறது. 

ஸ்ரீ வைகுண்டத்தில்‌ நித்யஸ.9ரிகள்‌ பரம ப்ரீதியோடே 
எப்பொழுதும்‌ பரிசர்யை- பணிவிடை - செய்து கொண்டிருக்கும்‌ 
எம்பெருமானானவன்‌ அத்யத்புதமான ஒப்புயர்வற்ற ஸெள 
குமார்யம்‌ கொண்டுள்ள அந்தத்‌ திருமேனியோடு கூடவே இந்த 
நில உலகத்தில்‌ இந்த க்ஷேத்ரத்தில்‌ ஸம்ஸாரிகளான பாமரஜனங்க 
ளுடைய துக்கத்தைப்‌ போக்குவதற்காக அவதரித்தான்‌. 

இந்த உலகத்தில்‌ இவனுடைய மேன்மையையும்‌, திருமேனி 

மென்மையையும்‌ (ஸெளகுமார்யத்தையும்‌) அறிவார்‌ எவராவது 

. உண்டா? ஒருவருமில்லை. இவனுடைய ஸெளகுமார்யத்தை 
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அறிந்து ஐயோ! இப்படிப்பட்ட ஸுகுமாரமான திருமேனி 
யோடே கூட நமக்காக இந்த உலகில்‌ அவதரித்துள்ளானே எம்‌ 
பெருமான்‌! என்று உணர்ந்து - தணியா வெந்நோய்‌. இந்த நில 
உலகில்‌ உள்ள ஸம்ஸாரிகளுடைய நோய்கள்‌ தணியா (வேறு 
எந்த உபாயத்தினாலும்‌ தீராத) கொடிய நோய்‌; இதைப்‌ போக்கு 
வதற்காகத்‌ தான்‌ இவன்‌ அவதரித்துள்ளான்‌. அவதரிக்கும்போது 
“திருநீலமணியார்‌ மேனியோடு ' ஸேவிக்கும்போதே (பார்க்கும்‌ 
போதே) ஸேவிப்பவருடைய தாபங்கள்‌ யாவும்‌ தீரும்படி நீல 
மணிபோல்‌ மிக அழகியதான திருமேனியோடே அவதரித்தான்‌. 
இந்த தத்த்வத்தை- உண்மையை - அறிந்தது என்‌ மனம்‌ ஒன்றே 
ஆகும்‌. 

இப்படிப்பட்ட மிகுந்த ஸெளகுமார்யத்தை உடைய 
எம்பெருமான்‌ தான்‌ இதன்‌ பெருமை அறியாதார்‌ நிறைந்த இந்த 
உலகிலே அவதரித்து ஸம்ஸாரிகளின்‌ பாபத்தையெல்லாம்‌ 
போக்குகின்றான்‌ என்ற தத்த்வத்தை அறிந்த என்‌ மனம்‌ குழம்பி 
ம்ரமப்படுகிறது. 

இது மட்டுமா! மிகுந்த ஸுகுமாரனான இவன்‌ 'அணியார்‌ 
ஆழியும்‌ மங்கமும்‌ ஏந்துமிவர்‌ காண்மின்‌” என்று உலகத்தவர்க்கு 
எடுத்துக்‌ காட்டி இவனுடைய ஸெளகுமார்யத்தை விளக்குகிறார்‌. 

எம்பெருமான்‌ அநாயாஸமாகத்‌ தன்‌ திருக்கைகளிலே 
இருவாழி- திருச்சங்குகளை (சக்ரம்‌-மமங்கம்‌ இவற்றை) ஏந்திக்‌ 
கொண்டு ஸேவை தருகிறான்‌. இந்தத்‌ திருவாழியும்‌ திருச்சங்கும்‌ 
புஷ்பம்போல்‌ தொடுவதற்கு இன்பம்‌ தருவனவாய்‌ (ஸுக 
ஸ்பர்றங்களாய்‌) இருக்கும்‌ என்பது ப்ரஸித்தம்‌. இப்படி 
இருக்கும்போதும்‌ எம்பெருமான்‌ மலைகளை எடுத்து நிற்பது 
போல்‌ இவற்றைத்‌ தாங்கி நிற்கிறானே என்று ஆழ்வார்‌ அஞ்சி 
அருளிச்‌ செய்கிறார்‌. 
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இங்கு ஒரு விசாரம்‌. 

ஸ்வாமி எம்பெருமானார்‌ பமரணாகதிகத்யத்தில்‌ எம்பெருமா 
னுடைய திருவாபரணங்களைப்‌ பற்றி விவரிக்கும்போது 
ஸ்வோசித விவித என்றாரம்பித்து நடுவில்‌ 'நிரதியய ஸ-கந்த 
நிரதியய ஸுகஸ்பர்ம” என்று அருளியுள்ளார்‌. எம்பெருமான்‌ 
அணிந்துள்ள திருவாபரணங்கள்‌ சிறந்த நறுமணம்‌ கொண்டவை 
என்றும்‌ தொடுவதற்கு மிகுந்த ஸுகத்தைக்‌ கொடுக்கும்‌ ஸ்பர்‌ 
மத்தை உடையவை என்றும்‌ அருளியுள்ளார்‌. 

எம்பெருமானுடைய திருவாபரணங்கள்‌ ஸுகஸ்பர்மங்‌ 
களாக- உறுத்தாதவைகளாக- மென்மை வாய்ந்தனவாக உள்ளன 
என்பதைப்‌ பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை மிக அழகாக விளக்கி 
யுள்ளார்‌. 

உலகில்‌ நாம்‌ அணியும்‌ ஆபரணங்கள்‌ அணியும்‌ காலத்தில்‌ 
அழகைத்‌ தரக்கூடியவையாய்‌ இருக்கும்‌. ஆனால்‌ ஸ்த்ரீகளுடன்‌ 
நெருங்கி ஸுகத்தை அநுபவிக்கும்‌ போது அவை நடுவே நின்று 
உறுத்தும்‌. ஆகவே அம்மாதிரியான அநுபவகாலங்களில்‌ 
அவற்றைக்‌ கழற்றி வைத்து விடுகிறோம்‌. 

ஆனால்‌ எம்பெருமானுடைய திருவாபரணங்கள்‌ அப்படி 
இராதனவாம்‌. பிராட்டி மார்களுடன்‌ நெருங்கிக்‌ கலக்கும்‌ ஸமயத்‌ 
திலும்‌ இவனுடைய திருவாபரணங்கள்‌ இவர்களை உறுத்தா. 
தம்பதிகள்‌ இருவரும்‌ மாலை சூடியிருந்தால்‌ அவற்றைக்‌ 
கழற்றிப்‌ போட்டுவிட்டா கலக்கிறார்கள்‌? இவர்கள்‌ இருவரும்‌ 
உடலோடு உடல்‌ கலக்கும்போது அந்த மாலைகள்‌ தடையாக 
இரா. சந்தநமும்‌ இப்படித்தானே இருக்கும்‌? ஆக மாலை, சந்தநம்‌ 
முதலியன தம்பதிகளுக்கு போக காலத்திலும்‌ தூக்கி எறிய 
வேண்டாதபடி உடலில்‌ இருந்து கொண்டே ஆநந்தத்தை 
அளிக்கின்றன அன்றோ! இவ்வாறேதான்‌ எம்பெருமானுடைய 
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திருவாபரணங்களும்‌ அந்த ஸமயத்திலும்‌ உடலை உறுத்தாமல்‌ 
நெருக்கத்திற்குத்‌ தடையாயிராமல்‌ திருமேனியிலேயே இருக்கு 
மாம்‌. இப்படியிருக்கையால்‌ ஆபரணங்கள்‌ ஸுக ஸ்பர்பமங்கள்‌ 
என்று சொல்லப்படுகின்றன. 

இதை விளக்கும்‌ பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை ஸ்ரீ ஸூக்திகள்‌: 


்‌'நிரதியய-ஸுகஸ்பர்மா?' - அல்லாத ஆபரணங்கள்‌ அழ 
குக்கு உறுப்பாகையாலே (காரணமாகையாலே) போகத்தில்‌ 
வந்தால்‌ கழற்ற வேண்டிவரும்‌. இவையோ (எம்பெருமா 
னுடைய திருவாபரணங்களோ) என்னில்‌ பிராட்டி மாரோட்டைக்‌ 
கலவியிலும்‌ கழற்ற வேண்டாதபடி “ஸ்ரக்‌'(மாலை) சந்தநாதிக 
ளோபாதி (சந்தநாதிகள்‌ போல்‌) அநுகூலமாயிருக்கும்‌'” என்ற 
வையே. 


இந்த ஸ்ரீ ஸூக்திகளின்‌ ரஸத்தை நன்கு அறிந்து அநுபவிக்க 
வேண்டும்‌. உலகில்‌ ஆபரணங்கள்‌ வெறும்‌ அழகுக்கு மட்டுமே 
காரணங்களாகின்றன. ஆகையால்‌ போக காலத்தில்‌ அவற்றைக்‌ 
கழற்ற நேரிடுகிறது. புஷ்பமாலை சந்தநப்‌ பூச்சு அழகுக்கு 
மட்டுமல்லாமல்‌ போகத்துக்கும்‌ காரணமாவதால்‌ அவை 
களையப்படுவதில்லை. 


எம்பெருமானுடைய திருவாபரணங்கள்‌ அழகுக்கும்‌ போகத்‌ 
துக்கும்‌ ஆக இரண்டுக்குமே காரணமாவதால்‌ போக காலத்திலும்‌ 
அவை உடனிருக்கின்றன. கழற்றப்படுவதில்லை. ஆழ்வார்‌ 
களும்‌ “கூராராழி வெண்சங்கேந்தி கொடியேன்பால்‌ வாராயே” 
என்று ஆயுதங்களோடேயே எம்பெருமானை அநுபவிக்க 
ஆசைப்படுகிறார்கள்‌. 


ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேமமிகன்‌ கத்யபாஷ்யத்தில்‌ இதே வாக்யத்திற்கு 
அருளியுள்ள அர்த்த விஸேஷத்தையும்‌ இங்கே அறிந்து ரஸிக்க 
வேண்டும்‌. எராகாரணாளாளஈ எண்ண ற | 
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(அநபிமதகாடிந்யாபாவாத்‌ நிரதியயஸ-கஸ்பர்மத்வம்‌) என்று 
அருளுகிறார்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேமமிகன்‌. 


நிரதியய ஸு-கஸ்பர்பமம்‌ என்பதால்‌ (தொடுவதற்கு ஸுகம்‌ 
தருபவைகளாக இருக்கும்‌ ஆபரணங்கள்‌) அவை மிக்க மென்‌ 
மையை உடையவையாயிருக்கும்‌ என்று எண்ணத்‌ தோன்றும்‌. 
அப்படி எண்ண வேண்டாம்‌. அந்த ஆபரணங்கள்‌ எப்பொழுதும்‌ 
கடிநங்களாகவேதான்‌ இருக்கும்‌. ஆனாலும்‌ அந்தக்‌ காடிந்யம்‌- 
கடிநத்‌ தன்மை- அதாவது உறுத்தும்‌ தன்மை போக காலத்தில்‌ 
மிகவும்‌ வேண்டத்‌ தக்கதாயிருக் கும்‌ - விரும்பத்தக்கதாயிருக்கும்‌. 


எம்பெருமானுடைய திருவாபரணங்கள்‌ ஸு-கஸ்பர்பங்‌ 
களாயிருக்கின்றன என்றால்‌ அவை கடிநங்களாக இருந்தபோதும்‌ 
அந்தக்‌ காடிந்யம்‌ - கடிநத்‌ தன்மை பக்தர்களுக்கு அபிமதமாதிறது- 
விரும்பத்தக்கதாறெது என்றபடி. ஆகவே திருவாபரணங்கள்‌ 
கடிநங்களேயாயினும்‌ விரும்பத்தகாத காடிந்யம்‌ அவற்றுக்கு 
. இல்லை - அதாவது அவற்றின்‌ காடிந்யம்‌ - கடிநத்தன்மை - 
பக்தர்களுக்கு விரும்பத்‌ தக்கதாயிருக்றெது என்கிறபடி. இப்படிக்‌ 
கூறியதால்‌ அவற்றின்‌ ஸ்பர்மத்தினால்‌ - ஸம்பந்தத்தினால்‌ 
எம்பெருமான்‌ திருமேனியில்‌ நோவு- வருத்தம்‌ உண்டாவ 
தில்லை என்று ஏற்பட்டது. 


நம்‌ ஸித்தாந்தத்தில்‌ எம்பெருமானுடைய திவ்யாயுதங்கள்‌, 
ஆயுதங்கள்‌ என்ற வகுப்பில்‌ மட்டும்‌ சேராமல்‌ ஆபரண 
வகுப்பிலும்‌ சேர்கின்றன. ஆகையால்‌ ஆபரணங்களுக்குச்‌ 
சொன்ன 'நிரதியய ஸ-கஸ்பர்ம” மாயிருக்கும்‌ நிலை, திவ்யா 
யுதங்களுக்கும்‌ உண்டு. எனவே ஸ்ரீ பாஷ்யகாரர்‌ திவ்யாயுதங்‌ 
களைத்‌ தனியாக எடுத்து அவை நிரதியய ஸு-கஸ்பர்பமங்களா 
யிருக்கும்‌ என்று சொல்லவில்லையே என்று ஸந்தேஹிக்க 
வேண்டாம்‌. இவ்வளவால்‌ ஆயுதங்கள்‌ கடிநங்களாயிருந்த 
போதிலும்‌, அவற்றைத்‌ தாங்குவதில்‌ அவனுக்கு ஸ்ரமம்‌ ஏதும்‌ 
இல்லை என்பது கூறப்பட்டதாகறது. 
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இப்படி எம்பெருமானுக்குத்‌ திருவாழியையும்‌ திருச்‌ 
சங்கையும்‌ தாங்குவதில்‌ எவ்வித ங்ரமமும்‌ இல்லைதான்‌. 
ஆயினும்‌ அவனுடைய ஸெளகுமார்யத்தை அநுபவிக்கும்‌ 
ஆழ்வாருக்கு அவன்‌ இவ்வாறு ஸுகஸ்பர்மங்களான திருவாழி 


. யையும்‌ திருச்சங்கையும்‌ தாங்கி நிற்பது வருத்தத்தை விளைவிக்‌ 


கிறது. எம்பெருமானுடைய மிகுந்த ஸெளகுமார்யம்‌ இவ்வாறு 
ஆழ்வாருடைய திருவுள்ளத்துக்கு ங்ரமத்தை - வருத்தத்தை 
உண்டாக்குகிறது. 


ஆகையால்‌ தான்‌ இந்த நிலையை 'அணியார்‌ ஆழியும்‌. 
சங்கமும்‌ ஏந்தும்‌ அவர்‌ காண்மின்‌” என்று அச்சத்துடன்‌ உலகத்‌ 
தவர்க்கு த்தத்தில்‌ ஆழ்வார்‌. பாசுரத்தின்‌ முழு 
வடிவம்‌ இதோ- 
பணியா அமரர்‌ பணிவும்‌ பண்பும்‌ தாமேயாம்‌ 
அணியாராழியும்‌ சங்கமும்‌ ஏந்து மவர்‌ காண்மின்‌ ்‌ பர 


தணியா வெந்நோய்‌ உலகில்‌ தவிர்ப்பான்‌ - திருநீல 
மணியார்‌ மேனியோடு என்‌ மனம்‌ சூழ வருவாரே. 


- இருவாய்மொழி (8-3-6) 

இது திருவண்பரிசாரத்து எம்பெருமானைப்‌ பற்றிய பாசுர 

மாகும்‌. இந்தத்‌ திவ்யதேமாத்தில்‌ எம்பெருமான்‌ நித்யஸ-ஈரிகள்‌ 

வணங்கும்படியான பெருமை பெற்றவன்‌. இந்தப்‌ பாசுரத்தில்‌ 

ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ நித்யஸ-ஒரிகளை “பணியா அமரர்‌' என்று 
குறிப்பிடுகிறார்‌. 

“அமரர்‌ என்று மட்டும்‌ சொன்னால்‌ ஸாதாரண தேவர்‌ 
களையும்‌ குறிக்கும்‌. இவர்கள்‌ வணங்கும்‌ பெருமாள்‌ என்றால்‌ 
பெருமை ஏதுமில்லை என்று இவர்களை விட்டாலும்‌ முக்தர்‌ 
களைக்‌ குறிக்கும்‌ இந்த அமரர்‌ என்ற சொல்‌. இவர்கள்‌ பல காலம்‌ 
ஸம்ஸாரத்திலிருந்து கொண்டு பல பிறவிகள்‌ எடுத்துப்‌ பற்பல 
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புலன்‌ கொள்வடிவு 


கஷ்டங்களை அநுபவித்துப்‌ பிறகு ஏதாவது புண்யத்தின்‌ பயனாய்‌ 
பக்தியோகம்‌ அல்லது றரணாகதி இவற்றுள்‌ தனக்கேற்ற 
வகையில்‌ ஏதேனும்‌ ஒன்றை அநுஷ்டித்து அதன்‌ பயனாய்‌ 
ஸம்ஸார பந்தம்‌ நீங்கப்‌ பெற்று மோக்ஷம்‌ அடைந்தவர்கள்‌ ஆவர்‌. 

இவர்களைவிடச்‌ சிறந்தவர்கள்‌ நித்ய ஸஈரிகள்‌. இவர்கள்‌ 
எப்போதும்‌ ஸ்ரீ வைகுண்டத்திலேயே இருந்து கொண்டு 
எம்பெருமானை ஸேவித்து வருபவர்கள்‌ ஆவார்கள்‌. இவர்கள்‌ 
பணிவதால்‌ தான்‌ எம்பெருமானுக்குப்‌ பெருமை என்று அவர்‌ 
களைக்‌ குறிப்பதே தகும்‌ என்ற காரணத்தினால்‌ “அமரர்‌: 
சொல்லுக்கு அடைமொழியாக (விபேோஷணமாக) “பணியா” 
என்ற ஒரு சொல்லை இட்டுள்ளார்‌ ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ - 
“பணியா அமரர்‌: என்று. 


இவர்கள்‌ ஒருவரையும்‌ - அதாவது எம்பெருமானைத்‌ தவிர 
வேறு எவரையும்‌ - பணியாதவர்கள்‌ - வணங்காதவர்கள்‌ என்ற 
பெருமை இவர்களுக்கு உண்டு. ஸம்ஸாரிகளான நமக்கும்‌, 
முக்தர்களுக்கும்‌ கூட இந்தப்‌ பெருமை இடையாது. ' 


முக்தர்கள்‌ முக்தராவதற்கு முன்‌ எடுத்த பிறவிகள்‌ பலவற்றுள்‌ 
பற்பல அற்ப பலன்களைப்‌ பெறவேண்டிப்‌ பலரைப்‌ பணிந்‌ 
திருப்பார்கள்‌. இவர்களுக்கு நிறையக்‌ குறைகளிருப்பதால்‌ 
அவற்றைத்‌ தீர்த்துக்‌ கொள்ள அவரவர்களை நாட - வணங்க 
வேண்டிய வாய்ப்பு உண்டு. அற்ப தேவதைகளும்‌ அப்படியே 
தான்‌. நித்யஸூரிகள்‌ மட்டும்‌ ஸ்ரிய: பதியான எம்பெருமானைத்‌ 
தவிர்த்து மற்றைய யாரையும்‌ வணங்கியதில்லை. வணங்க 
வேண்டிய வாய்ப்பும்‌ கிடையாது. இவர்களுக்கு ஏதாவது குறை 
யிருந்தால்‌ அன்றோ அதைத்‌ தீர்த்துக்கொள்ளப்‌ பிறரை நாட 
வேண்டி நேரிடும்‌. ஆகவே பணியா அமரர்கள்‌ நித்யஸரிகள்‌. 
இவர்களுடைய நமஸ்காரத்திற்கும்‌ ஜ்ஞானத்திற்கும்‌ விஷய 
மானவன்‌ இவன்தான்‌ என்பதைக்‌ காட்டுகிறார்‌ ஆழ்வார்‌. 
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“ஸெளகுமார்யம்‌”” 

இங்கு ஈடு என்ற வ்யாக்யாநத்தில்‌ உள்ள வாக்யங்கள்‌: - 

“வேறே சிலரைப்‌ பணிய ஸம்பாவனை (ப்ரஸக்தி-வாய்ப்பு) 
இல்லாத நித்யஸ ஒரிகள்‌. முன்பு அஸேவ்யர்‌ (வணங்கத்தகாதவர்‌) 
காலிலே குனிந்து (வணங்கி) அநுகூலித்து “அழுக்கு உடம்பு, 
எச்சில்‌ வாய்‌” என்று அநுதபித்து (பங்சாத்தாபம்‌ கொண்டு) பின்பு 
வகுத்தார்‌ (நமக்கு ஏற்பட்ட ஆசார்யர்கள்‌) காலிலே குனிந்த 
வர்கள்‌ அல்லர்‌ நித்யஸுரிகள்‌. 

முக்தராயிருப்பவர்கள்‌ இப்பொழுது எம்பெருமானைத்‌ தவிர 
வேறு யாரையும்‌ வணங்காதவர்கள்தான்‌. ஆயினும்‌ முக்தராவ 
தற்கு முன்பு அவர்கள்‌ எப்படி இருந்தனர்‌ என்பதைப்‌ பார்க்க 
வேண்டும்‌. 

ஸம்ஸாரத்தில்‌ சிக்கியிருந்த இவர்கள்‌ நிறையக்‌ குறை 
உடையவர்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌. தங்களுடைய இந்தக்‌ குறை 
களைத்‌ தீர்த்துக்‌ கொள்ள வணங்கத்தகாதவர்களையெல்லாம்‌ 
வணங்கி, அவர்களை ஆராதித்து வந்தனர்‌. இப்படிப்‌ பல காலம்‌ 
சென்ற பிறகு ஐயோ, நாம்‌ கெட்டு விட்டோமே? வணங்காத 
வர்களை வணங்கி மேன்மேலும்‌ இந்த ஸம்ஸாரத்திலேயே 
பிறந்து அழுக்கு. உடம்பையும்‌, எச்சில்‌ வாயையும்‌ கொண்டு 
வாழ்கிறோமே என்று நிர்வேதம்‌ (பங்சாத்தாபம்‌) உண்டாகப்‌ 
பெற்றுப்‌ பிறகு தமக்கு ஏற்பட்ட ஆசார்யர்களை அடைந்து 
அவர்களை ஸேவித்து உபாயத்தை அநுஷ்டித்து அதன்பின்‌ 
மோக்ஷம்‌ பெற்றவர்கள்‌ முக்தர்கள்‌. 

நித்யஸ-ரிகள்‌ இப்படிப்பட்டவர்கள்‌ அல்லர்‌. எப்பொழு 
துமே ஸம்ஸார பந்தம்‌ சிறிதும்‌ இல்லாதவர்கள்‌. எம்பெரு 
மானைத்‌ தவிர வேறு யாரையும்‌ எதற்காகவும்‌ வணங்காதவர்கள்‌. 
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புலன்‌ கொள்‌ வடிவு 


அப்படிப்பட்டவர்கள்‌ வணங்கும்‌ பெருமான்‌ இன்று நமக்காக, 
நம்முடைய கஷ்டங்களைப்‌ போக்குவதற்காக இங்கு அவதரித்‌ 
துள்ளான்‌ என்று அவன்‌ பெருமையை உணர்த்துகிறார்‌ ஆழ்வார்‌. 


இப்படி எம்பெருமானின்‌ பெருமையை நாட்டார்க்கு உணர்த்‌ 
தும்‌ ஆழ்வார்‌ அவனுடைய திருமேனி குணங்களில்‌ ஈடுபட்டு 
மனம்‌ வருந்துகிறார்‌. அதாவது- 

மிக மென்மை வாய்ந்த- ஸுகுமாரமான - திருமேனி 
கொண்டு மங்கு சக்ரங்களைத்‌ தாங்கிக்‌ கொண்டிருக்கிறானே 
இது தகுமா? திருமேனி திருக்கைகள்‌ வாடிவிடாவா என்று மனம்‌ 


வருந்துகிறார்‌. அதனால்‌ தான்‌ நம்மை நோக்கியும்‌ “அணியார்‌ 


ஆழியும்‌ மங்கும்‌ ஏந்தும்‌ அவர்‌ காண்மின்‌: என்று கூறிக்‌ 
காட்டுகிறார்‌. ஆனால்‌ நம்முடைய மனதில்‌ இந்த ஸெளகுமார்‌ 
யம்‌ படவில்லை- தோன்றவில்லை. 


இதே பதிகத்தில்‌ (திருவாய்மொழியில்‌) 3வது பாட்டில்‌ சுமக்க 
முடியாதவைகளான சக்ரம்‌, மங்கு இவற்றைச்‌ சுமக்கன்றானே 
எம்பெருமான்‌! என்கிறார்‌ “ஆளும்‌ ஆளார்‌ ஆழியும்‌ சங்கும்‌ 
சுமப்பார்தாம்‌' என்று. 

மிக்க பளுூ-கனம்‌ உடைய வஸ்துக்களைத்‌ தாங்கும்போது 
தான்‌ சுமக்கிறான்‌ என்ற வினைச்‌ சொல்லைப்‌ பயன்படுத்துவர்‌ 
உலகோர்‌. அவ்வாறே தான்‌ இங்கும்‌ எம்பெருமானைப்‌ பார்த்து 
'சக்ரம்‌, சங்கு இவற்றைச்‌ சுமக்கிறான்‌ இவன்‌: என்று நமக்கு 
எடுத்துக்‌ கூறுகிறார்‌. 

ஈட்டில்‌ உள்ள வாக்யங்களை இங்கே அறிய வேண்டும்‌. 
''ஆபரணமான திவ்யாயுதங்கள்‌ அவன்‌ (எம்பெருமான்‌) 
ஸெளகுமார்யத்தாலே மலையெடுத்தாற்போலே சுமையாய்த்‌ 
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“ஸெளகுமார்யம்‌”* 


பார்க்கு ஆபரணமாய்‌ இருக்கின்றவை”” என்று. 

எம்பெருமான்‌ திருக்கையில்‌ உள்ள ஆயுதங்கள்‌ வெறும்‌ 
ஆயுதமாக மட்டும்‌ இருப்பதில்லை. பாபம்‌ செய்தவர்களுக்கு 
அவற்றைப்‌ போக்க அவை ஆயுதங்கள்‌ ஆகின்றன. எம்பெரு 
மானுக்கு இவை ஆபரணங்களாய்‌ இருந்து கொண்டு அழகைத்‌ 
தருகின்றன. இவ்வாறே முக்தர்களுக்கும்‌ நித்யர்களுக்கும்‌ கூட 
இந்த ஆயுதங்கள்‌ எம்பெருமான்‌ விஷயத்தில்‌ ஆபரணங்களாக 
மட்டுமே தான்காட்சி யளிக்கும்‌. 


ஆபரணங்கள்‌ இவற்றை அணிபவர்க்குச்‌ சுமையாக இருப்ப 


. தில்லை. இந்த வகையில்தான்‌ ஆபரணங்களாக விளங்கும்‌ இந்த 


சக்ரம்‌-மமங்கம்‌ முதலான ஆயுதங்களைத்‌ தரிப்பதில்‌ எம்பெரு 
மானுக்கு எவ்வித ஸ்ரமமும்‌ இருக்காது. ஆனாலும்‌ அந்த 
எம்பெருமானுடைய திருமேனி ஸெளகுமார்யத்தை - மென்மை 
யை உற்று நோக்கும்போது இந்தச்‌ சக்ரம்‌-மபமங்கம்‌ முதலானவை 
எம்பெருமானுக்குப்‌ பொறுக்க முடியாத சுமையாக இருக்குமோ 
என்று எண்ணி வருந்தத்‌ தோன்றும்‌. 

ஆழ்வார்‌ எம்பெருமானிடம்‌ அதிகமான பக்தி உள்ளவராகை 
யாலே அவன்‌ திருமேனியின்‌ ஸெளகுமார்யத்தை நன்கு அறிவார்‌. 
ஆகையால்‌ அந்தச்‌ சக்ரம்‌-மமங்கம்‌ இவை எம்பெருமானுக்குப்‌ 
பெருஞ்சுமையாக இருக்குமே என்று எண்ணி உள்ளம்‌: 
உருகுகிறார்‌. அந்த உருக்கம்‌ ஒரு பாசுரமாக வெளிப்படுகிறது. 
அதன்‌ முதல்‌ அடிதான்‌ இங்கு வேண்டியது இப்போது. ஆளும்‌ 
ஆளார்‌ ஆழியும்‌ சங்கும்‌ சுமப்பார்‌ தாம்‌' என்பதே முதல்‌ அடி. 
இதில்‌ “ஆழியும்‌ சங்கும்‌ சுமப்பார்‌ தாம்‌” என்ற வாக்யத்தில்‌ தான்‌ 
ஆழ்வாருக்கு எம்பெருமானிடம்‌ உள்ள பரிவு நன்கு 
வெளியாகிறது. 
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பரிவுடையார்க்குத்‌ தான்‌ ஸெளகுமார்யம்‌ நன்கு புலனாகும்‌. 
ஸெளகுமார்யம்‌ தெரிந்தால்‌ தான்‌ இம்மாதிரியாக உள்ளம்‌ உருக 
முடியும்‌. நமக்கு எம்பெருமானிடம்‌ பரிவு- பக்தி இல்லை. 
ஆகவே அவனுடைய ஸெளகுமார்யம்‌ புலனாவதில்லை - 
தெரிவதில்லை. ஆகவே இம்மாதிரி உள்ளம்‌ உருகுவதுமில்லை. 
உலகிலும்‌ பெற்றோர்கள்‌ தம்‌ பெண்ணுக்குச்‌ சிறிய வயதிலேயே 
கல்யாணம்‌ செய்துவைக்க, அவளும்‌ தன்‌ இளம்‌ வயதிலே நல்ல 
குழந்தையைப்‌ பெறுகிறாள்‌. அந்தக்‌ குழந்தையும்‌ நன்கு வளர்ந்து 
வருகிறது. வளர்த்தியான அந்தக்‌ குழந்தையை அநாயாஸமாக 
மகிழ்ச்சியுடன்‌ தன்‌ இடுப்பில்‌ சுமந்து தன்‌ பிறந்தகத்துக்கு 
வருகிறாள்‌. அந்தக்‌ குழந்தை தாய்க்கு பாரமாவதில்லை. 
ஆனாலும்‌ இவளுடைய பெற்றோர்கள்‌ 'என்‌ பெண்‌ இவ்வளவு 
பெரிய குழந்தையைச்‌ சுமந்து வருகிறாளே: என்று பரிந்து 
பேசுவார்கள்‌.அந்தப்‌ பெண்ணுக்கு அவளுடைய குழந்தை 
பாரமாக இல்லை. ஆனாலும்‌ இவளுடைய பெற்றோர்களுக்கு 
அது சுமையாகத்‌ தோன்றுகிறது. காரணம்‌ என்ன? அந்தப்‌ பெண்‌ 
மீது அவளுடைய பெற்றோர்கள்‌ கொண்ட பாசம்‌ தான்‌. 


அந்தப்‌ பாசம்‌ நமக்கு எம்பெருமானிடம்‌ இருந்தால்‌ ஸ்வாமி 
நம்மாழ்வாரைப்‌ போல்‌ நம்முடைய நெஞ்சமும்‌ உருகும்‌. ஆக 
இவ்வளவால்‌ விவரித்த ஸெளகுமார்யம்‌ 'திருவண்‌ பரிசாரம்‌” 
என்ற திவ்யதேமாத்தில்‌ அர்ச்சையில்‌ எழுந்தருளியிருக்கும்‌. 


எம்பெருமானிடம்‌ ப்ரகாஸிக்கிறது என்றபடி. 
பாசுரம்‌ அங்கே - அநுபவம்‌ இங்கே 


ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ அருளிச்‌ செய்த முன்‌ காட்டிய பாசுரம்‌ 
திருவண்‌ பரிசாரத்திலே. ஆனால்‌ அநுபவம்‌ நமக்குத்‌ 'இரு 
எவ்வுளூரிலே'. திருவண்‌ பரிசாரத்து எம்பெருமான்‌ விஷயமாக 
ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ அருளிய பாசுரங்கள்‌ மிகவும்‌ சுவை 
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“ஸெளகுமார்யம்‌”* 


யுடையனவாய்‌- பரம போக்யங்களாய்‌ உள்ளன. ஆனால்‌ அவற்‌ றில்‌ 
உள்ளபடி அநுபவம்‌ அந்த எம்பெருமானுடைய திருமூர்த்தியில்‌ 
இன்று நமக்குக்‌ கிடைப்பதில்லை. பாசுரங்களின்‌ அழகுக்கு ஏற்ற 
அழகை அம்மாதிரியான சில இடங்களில்‌ அநுபவிக்க 


முடிவதில்லை. 


இந்த வ்யாஸம்‌ எழுதும்போது நாம்‌ திருவுள்ளூரில்‌ ஸ்ரீ 
வீரராகவப்‌ பெருமாளுடைய தை ப்ரஹ்மோத்ஸவத்தில்‌ 
அந்வயித்து அவனுடைய ஸெளகுமார்யத்தை அநுபவித்து 
வந்தோம்‌. 

“ஆளும்‌ ஆளார்‌ ஆழியும்‌ பாங்கும்‌ சுமப்பார்‌ தாம்‌” என்று 
ஸேவிப்பவர்‌ மனம்‌ கலங்கும்‌ நிலை திருவுள்ளூரில்‌ ஸ்ரீ வீர 
ராகவனை ஸேவிப்பார்‌ அனைவருக்கும்‌ உண்டாகிறது. 


அர்ச்சாவதாரத்தில்‌ மங்கம்‌-சக்ரம்‌ இவற்றின்‌ அழகு 
ஸ்ரீ வீரராகவனுக்குச்‌ சிறப்பாக அமைந்துள்ளது. இவனுக்கே 
உரிய அழகு இது. அர்ச்சாவதார ரஸிகர்களான மஹான்கள்‌ 
இம்மாதிரி றங்க-சக்ரங்களின்‌ அழகு, மற்றைய எம்பெருமான்கள்‌ 
திறத்தில்‌ காணக்‌ கிடைப்பதில்லை என்று சொல்லியுள்ளனர்‌. 


அகன்று விளங்கும்‌ ஸங்கம்‌-சக்ரம்‌ இவற்றை ஏந்திக்‌ 
கொண்டு பக்த உலாகண்டருளும்போது இந்தத்‌ திருமேனி இந்தச்‌ 
சுமையைப்‌ பொறுக்குமா? என்று எல்லோருமே அஞ்சுவார்கள்‌. 


திருவண்‌ பரிசாரத்தில்‌ ஆழ்வாருக்கு மட்டுமே இம்மாதிரி 
அநுபவம்‌ உண்டாயிற்று. திருவுள்ளூரிலே ஸேவிப்பார்‌ அனைவ 
ருக்குமே இம்மாதிரி அநுபவம்‌ உண்டாகிறது. ஆக எம்பெரு 
மானுடைய திருமேனி மிகச்‌ சிறந்த ஸெளகுமார்யம்‌ உடைய 
தாகும்‌. | 
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ஆனால்‌ இந்த அருள்மொழியைப்‌ படிப்பவர்களுடைய புத்தி 
மட்டும்‌ ஸெளகுமார்யம்‌ உடையதாயிருக்கக்‌ கூடாது. இவர்க 
ளுடைய புத்தி ஸெளகுமார்யம்‌ (மென்மை) உடையதாயிருந்தால்‌ 
ஸுக்ஷ்மமான அர்த்தங்களைப்‌ புரிந்து கொள்ளமுடியாததாகி 
விடும்‌. யாவற்றையும்‌ எளிதில்‌ அறிந்து கொள்ளும்‌ வகையில்‌ 
கடிநமாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 


மாரீரம்‌ ம்ருதுவாய்‌ - ஸுகுமாரமாய்‌ இருக்கலாம்‌. ஆனால்‌ 
ஜ்ஞானம்‌ (புத்தி) மட்டும்‌ ஸெளகுமார்யம்‌ (மென்மை) வாய்ந்த 
தாய்‌ இருக்கக்‌ கூடாது. 
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13. “லாவண்யம்‌”, “யெளவநம்‌”” 


oe aT க ளி | 
ரண 4 ளி னா ॥ 
எனக: எளி: | 
எண்ணினர்‌ என்ற வர்ண ப 
பார்த்தஸ்ய ஸாரதெள தேவராஜே வீரரகூத்வஹே ॥ 
ப்ரஹ்லாதவரதே சைவம்‌ லாவண்ய மிதம்‌ அத்புதம்‌ || 
அநுபூயா5ஸக்குத்‌ ஹ்ருஷ்டா: நாராயணயதீஸ்வரா: | 
நிர்ப்ரூமஸ்தந்நிருபமம்‌ யதிராஜேந கீர்த்திதம்‌ || 
உலகில்‌ ஸம்ஸாரிகளாயிருப்பவர்கள்‌ ஆங்காங்கு இருக்கும்‌ 
தன்‌ பேரன்‌ பேத்தி முதலான குழந்தைகளுடன்‌ கூடி அநுபவித்து 
மகிழ்வதுபோல்‌ நாம்‌ ஆங்காங்கு எழுந்தருளியிருக்கும்‌ எம்பெரு 
மான்களைக்‌ கூடி அவர்களுடைய திருமேனி அழகில்‌ ஈடுபட்டு 
அதை அநுபவித்து மகிழ்கிறோம்‌. 
நிர்வாஹத்தில்‌ இடையிடையே ஏற்படும்‌ பற்பல ஸ்ரமங்க 
ளுக்கும்‌ பரிஹாரமாக அமைவது பகவதநுபவமேயாகும்‌. 
நாள்தோறும்‌ நாம்‌ ஆராதித்து வரும்‌ ஸ்ரீ மாலோலனுடைய 
திவ்ய லாவண்யமே நம்மை ஆநந்தக்‌ கடலில்‌ ௮மிழ்த்துகிறது. 
இதற்கும்‌ மேல்‌ பற்பல திவ்யதேஸத்து எம்பெருமான்களுடைய்‌ 
வடிவழகும்‌ அவ்வப்பொழுது கிடைக்கப்‌ பெற்றுப்‌ பேராநந்தம்‌ 
எய்தி வருகிறோம்‌. 


திருவல்லிக்கேணியில்‌ பல மாதங்கள்‌ தங்கியிருப்பதால்‌ 


ஸ்ரீ பார்த்தஸாரதியினுடைய திவ்ய லாவண்யம்‌, அவ்வப்போது 
ஸ்ரீ காஞ்சிக்குச்‌ செல்வதால்‌ தேவாதிராஜனுடைய ஒப்புயர்வற்ற 
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லாவண்யம்‌, நமக்குச்‌ சொந்தமான ஸ்ரீ வீரராகவனுடைய அபார 
லாவண்யம்‌, இவ்வாறே நம்‌ ஸ்ரீ மடத்திற்கு மூலஸ்தாநமான 
ஸ்ரீ அஹோபில க்ஷேத்ராதிபதியான ஸ்ரீ ப்ரஹ்லாத வரதனுடைய 
அத்யத்புதமான லாவண்யம்‌ இவற்றை அடிக்கடி அநுபவித்து 
5 பரிதராயிருக்கும்‌ ன மரணாகதி கத்யத்தில்‌ யதிராஜரான 

பாஷ்யகாரர்‌ / யத்‌ இந்‌ i 
விளக்குகிறோம்‌, ர்க ணை அலை பைலை 


இதற்கு முன்‌ பகுதியில்‌ நிரய மான ஸெளகுமார்யத்தை 
அநுபவித்தோம்‌. அநுபவிப்பித்தோம்‌. 

ஸெளகுமார்யத்துக்கு அடுத்து இடம்‌ பெற்ற திருமேனி 
குணம்‌ லாவண்யம்‌ ஆகும்‌. 

லாவண்யம்‌- அவயவி மோபா (ஸாரா - எளி ள்‌) 
அவயவங்களை உடைய ஸமுதாயத்தின்‌ அழகு லாவண்யம்‌ 
எனப்படும்‌ என்று ம்ருதப்ரகாமிகாசார்யர்‌ உரையிடுகிறார்‌. 


ஒவ்வொரு அவயவத்திலும்‌ உள்ள அழகு ஸெளந்தர்யம்‌ 
எனப்படும்‌. அது விளக்கப்பட்டது முன்னமே. 


லாவண்யம்‌ - ஸமுதாய ஸோபா (ளார்‌. ௭ளாளி எ) 


என்கிறார்‌ பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை. 
த 


ஸமுதாயம்‌ என்பது அவயவி என்று முன்‌ கூறப்பட்டது. 
திருமேனி முழுவதும்‌ பரவியுள்ள அழகு லாவண்யம்‌ 
எனப்படுகிறது. ' 
திருவடி, திருக்கரம்‌ இவ்வாறான ஒவ்வொரு அவயவங்களில்‌ 
மட்டும்‌ உள்ள அழகு, ஸெளந்தர்யம்‌ என்று கூறப்படுகிறது. 
i திருமேனி முழுவதிலும்‌ உள்ள அழகு, லாவண்யம்‌ என்று கூறப்‌ 
படுகிறது என்று ஸெளந்தர்யம்‌, லாவண்யம்‌ இரண்டுக்கும்‌ 
வேறுபாடு காட்டியுள்ளனர்‌ பூர்வாசார்யர்கள்‌. 
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இதை மாற்றித்தான்‌ சொன்னால்‌ என்ன? என்ற கேள்வி இங்கு 
எழலாம்‌. அதாவது ஒவ்வொரு அவயவத்திற்கென்று உள்ள 
அழகை லாவண்யம்‌ என்றும்‌ ஸமுதாயத்தில்‌ உள்ள அழகை 
ஸெளந்தர்யம்‌ என்றும்‌ ஏன்‌ மாற்றிச்‌ சொல்லக்‌ கூடாது ? அதாவது 
அவயவ ஸோபையை லாவண்யம்‌ என்றும்‌ அவயவிமோபை 
யை ஸெளந்தர்யம்‌ என்றும்‌ ஏன்‌ சொல்லக்கூடாது என்ற கேள்வி 
இங்கு எழலாம்‌. 

இதற்குப்‌ பதில்‌ கூறுவது போல்‌ அமைகிறது இங்குப்‌ 
பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை காட்டிய விளக்கம்‌. அந்த விளக்கம்‌ பின்‌ 
வருமாறு:- “லாவண்யம்‌ ஸமுதாய மோபை-அதாவது லவணம்‌ 
போலே எங்கும்‌ ஒக்க வ்யாபித்து நின்று ரஸத்தைத்‌ தரவற்றா 
யிருக்கை' என்று. நீரில்‌ போட்ட லவணம்‌-உப்பு அந்த நீர்‌ 
முழுவதும்‌ பரவித்‌ தன்‌ ரஸத்தைக்‌ கொடுக்கும்‌. அதுபோல்‌ இந்த 
அழகு திருமேனி முழுவதும்‌ பரவி நின்று ஸேவிப்பவர்களுக்கு 
ரஸத்தை - ஆநந்தத்தைக்‌ கொடுத்துக்‌ கொண்டிருக்கும்‌. 

கற்கண்டு முதலியவற்றைக்‌ காட்டிலும்‌ எளிதில்‌ கரைந்து 
எங்கும்‌ பரவி ரஸம்‌.தரவல்லது உப்பேயாதலால்‌ அதைத்தான்‌ 
உபமாநமாகக்‌. கொடுக்கிறார்கள்‌ பூர்வர்கள்‌.மேலும்‌ உப்பு 
தன்னிடையில்‌ சிக்கிய பொருளையும்‌ விரைவில்‌ உப்பாகவே 
மாற்றும்‌ தன்மையுடையதாகும்‌. 


திருவடியின்‌ அழகு திருக்கரத்திற்குக்‌ கூடாது-இராது. 
இவ்வாறே அந்தந்த அவயவங்களின்‌ அழகு அந்தந்த அவயவங்க 
ளுக்கு மட்டுமே சிறப்பாக அமையும்‌. ஸமுதாய மோபை என்ற 
இந்த லாவண்யம்‌ திருமேனி முழுவதுக்கும்‌ பொதுவானதா 
யிருக்கும்‌. இந்த லாவண்யத்தினால்தான்‌ உலகம்‌ முழுவதையும்‌ 
வ்யாபித்து மகிழ்விக்கிறான்‌ எம்பெருமான்‌ என்கிறது ஸ்ரீ 
பாஞ்சராத்ரம்‌ னன காண ஏரா ரர (விஸ்வம்‌ 
ஆப்யாயயந்காந்தயா பூர்ணேந்த்வயுத துல்யயா) என்று. அதாவது 


டு] 
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களங்கமில்லாத பதினாயிரம்‌ பூர்ணசந்த்ரன்களுக்கு ஒப்பான 
காந்தியினால்‌ உலகத்தை வ்யாபித்து மகிழ்விக்கிறான்‌ எம்பெரு 
மான்‌ என்பது இதன்‌ பொருள்‌. 


அஹிர்புத்ந்ய ஸம்ஹிதை லாவண்யத்திற்கு . விளக்கம்‌ 
தருகிறது: - 

ஏர்‌ சானி: எளி ஏரார்‌ | 

எள்‌ எனி க்‌ பு 


பூயிஷ்டம்‌ தேஜ ஏவா5த்பி: பஹுலாபி: ம்ருதூக்ருதம்‌ | 

சக்ஷுராநந்தஜநநம்‌ லாவண்யமிதி கத்யதே || 

ஒளிப்பொருளை எடுத்து (இது கற்பனை) நிறைய 
தண்ணீரோடு சேர்த்து அரைத்து ம்ருதுவாக ஆக்கினால்‌ அது 
கண்ணுக்கு ஆநந்தத்தைத்‌ தரும்‌ அன்றோ! அதுதான்‌ லாவண்யம்‌ 
என்று கூறப்படுகிறது என்பது இதன்‌ பொருள்‌. 

ஆக இவ்வளவால்‌ திருமேனி முழுவதும்‌ பரவியுள்ள 


அழகுக்கு லாவண்யம்‌ என்பது பெயர்‌ என்று கூறப்பட்டது. 


ஸ்ரீ ராமாவதாரத்தில்‌ தண்டகாரண்யத்திற்கு ஸ்ரீ ராமன்‌ 
எழுந்தருளும்போது தன்‌ திருமேனி காந்தியினால்‌ - லாவண்யத்தி 
னால்‌ தண்டகாரண்யத்தை அழகியதாகச்‌ செய்து கொண்டு 
எழுந்தருளுகிறான்‌. 


ணா சமக்‌ ப வன னள! 

(ஸோபயந்‌ தண்டகாரண்யம்‌ தீப்தேந ஸ்வேந தேஜஸா) 

என்று வால்மீகி கூறுகிறார்‌. 

ஸ்ரீ க்ருஷ்ணாவதாரத்தில்‌ கண்ணன்‌ ஹஸ்திநாபுரத்தில்‌ 
துர்யோதந ஸபையில்‌ ப்ரவேஸிக்கும்போது தன்‌ திருமேனி 
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காந்தியினால்‌ - ஒளியினால்‌ அங்குள்ள அரசர்களின்‌ முககாந்தி 
களை மங்கும்படிச்‌ செய்து கொண்டு எழுந்தருளினான்‌. 


“ணி! ger ரணை ரண! 
(ஜ்யோதீம்ஷ்யாதித்யவத்‌ ராஜந்‌! குரூந்‌ ப்ரச்சாதயந்‌ ஸ்ரியா ) 
என்று வ்யாஸர்‌ கூறினார்‌. இந்த தேஜஸ்‌- காந்திதான்‌ லாவண்யம்‌ 
எனப்படுகிறது. 
தண்டகாரண்யத்திற்குள்‌ ஸ்ரீ ராமன்‌, லக்ஷ்மணன்‌ ஸீதை 
இவர்களுடன்‌ ப்ரவேமமிக்கறொன்‌. இவர்களுடைய லாவண்யம்‌ - 
ஸெளந்தர்யம்‌ இவற்றையெல்லாம்‌ தண்ட காரண்யத்தில்‌ உள்ள 
ருஷிகள்‌ அநுபவிக்கிறார்கள்‌. உடனே அவர்களுக்கு ஸ்ரீ ராமனி 
டம்‌ மிகுந்த ப்ரேமபாமம்‌ உண்டாகிவிடுகிறது. இவனுடைய 
அழகுக்கு த்ருஷ்டி தோஷம்‌ வராமல்‌ இருக்க வேண்டுமே என்று 
கலங்குகிறார்கள்‌. இதன்‌ விளைவாய்‌ இவர்கள்‌ ஸ்ரீ ராமனுக்கு 
மங்களாமமாஸநம்‌ செய்கிறார்கள்‌. 
இது பற்றி வால்மீகி கூறுகிறார்‌. 
ளை க: என TR: ॥ 
ன்‌ ஈர; ஈர ரு | 
ரூபஸம்ஹநநம்‌ லக்ஷ்மீம்‌ ஸெளகுமார்யம்‌ ஸுவேஷதாம்‌ | 
தத்ருமமு: விஸ்மிதாகாரா: ராமஸ்ய வநவாஸிந: ॥ 
மங்களாநி'ட்‌ ப்ரயுஞ்ஜாநா: ப்ரத்யக்ருஹ்ணந்‌ த்ருடவ்ரதம்‌ || 
தண்டகாரண்யத்தில்‌ உள்ள ருஷிகள்‌ தற்போது வநவாஸம்‌ 
. செய்துவரும்‌ ஸ்ரீ ராமனைக்‌ கண்டார்கள்‌. அவனை மட்டுமல்லா 
மல்‌ அவனுடைய உருவத்தோற்றத்தை (௩௭1 (ரூப 
ஸம்ஹநநம்‌)யும்‌ கண்டனர்‌. இதுதான்‌ ஸமுதாய மேோோபை 
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எனப்படும்‌ லாவண்யம்‌ ஆகும்‌. பிறகு ஸெளகுமார்யத்தையும்‌ 
கண்டனர்‌. இவற்றைக்‌ கண்ட ருஷிகள்‌ ஸ்ரீ ராமனுக்கு எந்த 
விதமான தோஷமும்‌ ஏற்படாமலிருப்பதற்காக மங்களாபமாஸநமும்‌ 
செய்கிறார்கள்‌ என்கிறார்‌ வால்மீதி. " 

இப்படிக்‌ கண்டவர்களைக்‌ கலங்க வைக்கும்‌ லாவண்யத்தை 
அர்ச்சாவதாரத்திலும்‌ ஆழ்வார்கள்‌ அநுபவிக்கிறார்கள்‌. 

ஸ்வாமி நம்மாழ்வாருடைய அநுபவத்தை இப்போது நாம்‌ 
அநுபவிப்போம்‌. 

ஸ்வாமி நம்மாழ்வாருக்குத்‌ திருக்குறுங்குடி நம்பியினிடத்‌ தில்‌ 
மிகுந்த ஈடுபாடு உண்டென்பது ப்ரஸித்தம்‌. அந்த எம்பெருமான்‌ 
விஷயமான தன்‌ ஈடுபாட்டை வெளிப்படுத்தி ஒரு திருவாய்‌ 
மொழி அருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌. I 

நாயிகா பாவ (ஏ9)த்தை அதாவது தலைவித்‌ தன்மையைப்‌ 
பெற்று இந்தப்‌ பதிகத்தை அருளிச்‌ செய்கிறார்‌ ஆழ்வார்‌. 

கல்யாணப்‌ பருவத்திலிருக்கும்‌ தன்‌ பெண்ணான பராங்குமம 
நாயகியைத்‌ தன்‌ க்ருஹத்தில்‌ காணாத இவர்‌ தாயார்‌ இவர்‌ 
(பராங்கும நாயகி) திருக்குறுங்குடி சென்றுள்ளமை அறிந்து நீ 
இவ்வாறெல்லாம்‌ தனித்துச்‌ செல்லக்கூடாது என்று கோபித்துக்‌ 
கொள்ள அதற்குப்‌ பதிலாகப்‌ பராங்குய நாயகி- ஸ்வாமி நம்மாழ்‌ 
வார்‌ அருளிச்‌ செய்த பதிகம்‌ தான்‌ இங்கு குறிக்கப்படுகிறது. 

ஆழ்வாருடைய திருவூள்ளத்தை - ஆசார்யருடைய ஹ்ருத 
யத்தை - ஸ்ரீமத்‌ அழகியமணவாளப்‌ பெருமாள்‌ நாயனார்‌ எடுத்துக்‌ 
காட்டுகிறார்‌ வைஷ்ணவ வாமநத்தில்‌ நிறைந்த நீலமேனியின்‌ 
ரசி ஜநக விபவ லாவண்யம்‌ பூர்ணம்‌” (102) என்ற வாக்யத்தில்‌. 
'இருக்குறுங்குடி' என்ற திவ்யதேறத்தை இங்கு 'வைஷ்ணவ 
வாமநம்‌” என்று குறிக்கிறார்‌ அழகிய மணவாளப்‌ பெருமாள்‌ 
நாயனார்‌. இதற்கு ஒரு கருத்தும்‌ அபிப்ராயமும்‌ உண்டு. 
அதாவது: - 


170 


லாவண்யம்‌”, “யெளவநம்‌”* 


இங்கு எழுந்தருளியிருக்கும்‌ 'நம்பி' பரிபூர்ணன்‌ என்ற 
திருநாமம்‌ கொண்ட எம்பெருமானை 'வாமநன்‌: என்கிறார்‌ 
இவர்‌. அந்த ப்ரஸித்தனான வாமநன்‌ தன்னுடைய சொத்தான 
பூமியைப்‌ பெறுவதற்கு மஹாபலியினிடத்தில்‌ யாசகனாய்ச்‌ 
சென்று யாசித்தான்‌. இது விபவாவதாரத்தில்‌. 


இங்கு அர்ச்சையில்‌ எழுந்தருளியிருக்கும்‌ எம்பெருமானும்‌ 
ஸ்ரீ பாஷ்யகாரரிடத்தில்‌ யாசகனாய்ச்‌ சென்று நமக்கு வேதாந்‌ 


தார்த்தத்தை அருளிச்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்று யாசித்து 


அவ்வாறே ஸ்ரீ பாஷ்யகாரர்‌ அருளிச்‌ செய்த வேதாந்தார்த்தங்‌ 
களைக்‌ கேட்டு ஸ்ரீ பாஷ்யகாரருக்கு ஸமிஷ்யராகி 'நாமும்‌ நம்‌ 
இராமாநுசனை உடையோம்‌' என்று இந்த எம்பெருமானே 
அருளிச்‌ செய்தாராகையாலே இவர்‌ வாமநன்‌ ஆகிறார்‌. மேலும்‌ 
இந்த எம்பெருமான்‌ வாமநாவதாராம்மம்‌ என்று புராணத்தில்‌ 
ப்ரஸித்தி உள்ளபடியாலும்‌ இவர்‌ வாமநன்‌ ஆகிறார்‌. ஸ்ரீராமாநுஐ 
ருடைய ஸம்பந்தம்‌ பெற்றவராகையாலே 'வைஷ்ணவ வாமநன்‌' 
ஆனார்‌. நம்பி என்பது இயற்பெயரானபடியால்‌ வைஷ்ணவ - 
வாமந - நம்பி எனப்படுகிறார்‌. 

இவர்‌ வைஷ்ணவரானதற்கு மற்றோர்‌ காரணமும்‌ கூறப்‌ 
படுகிறது. அதாவது திருவாய்மொழியில்‌ ஐந்தாவது பத்தில்‌ 
“எங்ஙனேயோ அன்னைமீர்காள்‌” என்று தொடங்கும்‌ ஐந்தாவது 
திருவாய்மொழி இந்தத்‌ திருக்குறுங்குடி என்ற இிவ்யதேமாத்தைப்‌ 
பற்றியது. இதில்‌ 11வதான கடைசிப்‌ பாசுரத்தில்‌ பலன்‌ 
சொல்லும்போது ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ **அறியக்‌ கற்றுவல்லார்‌ 
வைட்டணவர்‌”” என்று இந்தத்‌ திவ்ய தேஸாத்தைப்‌ பற்றிய இந்தத்‌ 
திருவாய்மொழியைக்‌ கற்றவர்கள்‌ வைஷ்ணவர்‌ ஆவார்‌ என்று 
அருளிச்‌ செய்துள்ளமையால்‌ இத்திருவாய்மொழியை யறிந்த 
வைஷ்ணவர்கள்‌ பலர்‌ இங்கு வாஸம்‌ செய்வதால்‌ இது 
வைஷ்ணவ வாமந க்ஷேத்ரம்‌ எனப்படுகிறது. முன்பு வைஷ்ண 
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வனான வாமநனுடைய க்ஷேத்ரம்‌ என்ற பொருள்‌. தற்போது - 


வைஷ்ணவர்களுடையதான வாமந க்ஷேத்ரம்‌ என்ற பொருள்‌. ' 


இந்த க்ஷேத்ரத்தில்‌ எழுந்தருளியிருக்கும்‌ எம்பெருமான்‌ இரு 
மேனியில்‌ லாவண்யம்‌ பூர்ணமாயிருக்கும்‌ என்று கூறப்படுகிறது. 


இது விபவ லாவண்யம்‌ ஆகும்‌ என்றும்‌ கூறப்படுகிறது. 
இதற்குக்‌ கருத்து- விபவாவதாரத்தில்‌ வாமநனான எம்பெருமா 
னுடைய ஸம்பந்தம்‌ இந்த க்ஷேத்திரத்திற்கு உண்டு என்பதைத்‌ 
தெரிவிப்பதற்கும்‌ குறுங்குடி- என்ற சொல்லுக்கு 'குறியவன்‌ 
குடி' குறியவனான - வாமநனானவனுடைய குடி என்ற 
பொருளைத்‌ தெரிவிப்பதற்கும்‌ தான்‌ விபவ லாவண்யம்‌ என்று 
கூறப்பட்டது என்கிறார்‌ ஸ்ரீ மணவாள மாமுனிகள்‌. இந்த 
லாவண்யம்‌ இந்த எம்பெருமானையே மேலும்‌ மேலும்‌ 
ஸேவிக்க வேண்டும்‌ என்ற ஆசையை உண்டு பண்ணக்‌ கூடிய 
தாய்‌ இருக்கும்‌ என்கிறார்‌. 

இந்த அர்த்தங்கள்‌ இந்த திவ்ய தேமத்தைப்‌ பற்றிய 
திருவாய்மொழிப்‌ பாசுரங்களில்‌ ப்ரஸித்தங்கள்‌. 

ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ திருக்குறுங்குடி நம்பியின்‌ வடிவழ 
கிலே ஈடுபட்டுத்‌ தலைவித்தன்மையை, அதாவது நாயிகா 
பாவத்தை (பெண்‌ தன்மையை)ப்‌ பெற்று அவன்‌ நினைவாகவே 
இருக்க இவள்‌ நிலைகண்ட இவளுடைய தோழிமார்களும்‌ 
அன்னைமார்களும்‌ இவளை இதிலிருந்து விலக்க வந்தபோது 
அவர்களுக்குத்‌ தலைவியான ஸ்ரீ பராங்குற நாயகி பதில்‌ 
சொல்லுவதாய்‌ அமைந்துள்ளது இந்தத்‌ திருவாய்மொழி. 

நிறைந்த வன்பழி நங்குடிக்கு இவளென்று 

அன்னை காண கொடாள்‌ 
சிறந்த £ர்த்தித்திருக்குறுங்குடி 
நம்பியை நான்‌ கண்டபின்‌ 
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“லாவண்யம்‌”, “யெளவநம்‌”?” 


நிறைந்த சோதிவெள்ளம்‌ சூழ்ந்த 
நீண்ட பொன்‌ மேனியொடும்‌ 
நிறைந்து என்னுள்ளே நின்றொழிந்தான்‌ 
நேமி அங்கை உளதே. 
-திருவாய்மொழி (5.5.7) 
பராங்குஸ நாயகியான ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ அருளிச்‌ செய்கி 
றார்‌. 'நாம்‌ பரந்யாஸம்‌ பண்ணின விஷயத்தில்‌ மீண்டும்‌ ப்ரயத்நம்‌ 
செய்யாதிருக்க வேண்டும்‌ என்று சொல்லி என்‌ தாயார்‌ என்னைத்‌ 
தடுக்கிறார்‌. ஆனால்‌ அதன்படி நான்‌ நடந்து கொள்ளமுடியாதபடி 
நம்பி என்னை வமம்கரித்து விட்டான்‌' என்று தன்‌ நிலைமையை 
எடுத்துக்‌ கூறுவதாக அமைந்துள்ளது இந்தப்‌ பாசுரம்‌. இதன்‌ 
பொருள்‌: - 


திருக்குறுங்குடிநம்பி சிறந்த ர்த்தி உடையவன்‌. நான்‌ 
(ஆழ்வார்‌) அவனைக்‌ கண்டபின்‌ அவனுடைய கீர்த்தி - சோதி 
மேலும்‌ சிறந்தது-நிறைந்தது. இப்படி நிறைந்த அவனுடைய 
சோதி வெள்ளம்‌ (தேஜஸ்ஸினுடைய ப்ரவாஹம்‌) என்னைச்‌ 
சூழ்ந்து கொண்டது. அதுமட்டுமன்று. அந்த நம்பி தன்னுடைய 
திருமேனியோடு என்னெஞ்சினுள்ளே நிறைந்து அந்த இடத்தை 
விட்டு அகலாதபடி நின்று விட்டான்‌. அவனுடைய திருமேனி 
யோ அளவிடமுடியாத படி பரமபோக்யமாக இருந்தது. அது 
மட்டுமன்று-அவன்‌ திருக்கையில்‌ சக்ரமும்‌ இருந்தது என்கிறார்‌. 

நம்பி தன்னுடைய திருமேனி அழகை - அதாவது லாவண்‌ 
யத்தைக்‌ காட்டி என்னை வமமீகரித்து விட்டான்‌. ஆகவே தோழி 
மார்‌, தாய்மார்‌ ஆகியோருடைய பேச்சுக்களின்‌ படி நான்‌ நடந்து 
கொள்ள முடியவில்லை. அவர்களுடைய பேச்சுக்கள்‌ என்‌ ஹ்ருத 
யத்தில்‌ நுழைய முடியாதபடி முழு இடத்தையும்‌ ஆக்ரமித்துக்‌ 
கொண்டுள்ளான்‌. நீங்கள்‌ சொல்லும்‌ ஹிதவார்த்தைகள்‌ என்‌ 
நெஞ்சினுள்‌ புக வேண்டுமானால்‌ அவனை என்‌ நெஞ்சை விட்டு 
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அப்புறப்படுத்துங்கள்‌. அப்போது தான்‌ நான்‌ உங்கள்‌ வார்த்தை 
யைக்‌ கேட்டு அதன்படி நடந்து கொள்வேன்‌. 


திருமேனியின்‌ முழு அழகெல்லாம்‌ ஒரு புறம்‌ இருக்கட்டும்‌. 
அவன்‌ திருக்கையில்‌ திருவாழி ஏந்தியுள்ளானே இதொன்றே 


போதுமே என்னை வமம்கரிப்பதற்கு. அவனுடைய திருக்கையில்‌ . 


திருவாழி இல்லாமல்‌ இருந்திருந்தால்‌ நான்‌ ஒரு வேளை அவனு 
டைய வடிவழகிலிருந்து மீளுவேன்‌ என்றெல்லாம்‌ நம்பியினி 
டத்தில்‌ தனக்குள்ள ஈடுபாட்டை வெளியிட்டுள்ளார்‌ ஆழ்வார்‌. 


இங்குள்ள ஈடு என்ற வயாகயாநத்தில்‌ உள்ள வாக்யங்கள்‌ 


தட்டும்‌, கையும்‌ இருவாழியுமான அழகு ஒரு தட்டுமாயு 
மிற்றிருப்பது. அவன்‌ கையில்‌ திருவாழி இருக்க என்றாலே 
பழிக்கு அஞ்சி மீளப்போமோ:? என்று. இதில்‌ 'நிறைந்த சோதி 
வெள்ளம்‌” என்பதுதான்‌ லாவண்யத்தையும்‌ அதில்‌ ஆழ்வார்‌ 
ஈடுபட்டமையையும்‌ குறிக்கிறது. 
மேலும்‌ அவயவபமேோோபை எனப்படும்‌ ஸெளந்கர்‌ i 
சேர்‌ » ப்‌ ப்‌ . » வி 
ம்‌ ப வத்தக்‌ பப்‌. எனபதை முன்‌ பாசுரங்‌ 


1 ஒரு ஸமயம்‌ இந்த அழகில்‌ ஈடுபட்டுப்‌ பிறகு இதை விட்டு 
டுவது என்றில்லாதபடி மேன்மேலும்‌ அநுபவிக்க வேண்டும்‌ 
படித தூண்டக்‌ கூடியதாயுள்ளது இநீத அழகு என்ற விஷயத்தை- 


இந்தப்‌ பதிகத்தின்‌ முதற்பாசுரத்திலேயே- 'சங்கினோடும்‌, 
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நேமியோடும்‌ தாமரைக்‌ கண்களோடும்‌ செங்கனிவாய்‌ 
ஒன்றினோடும்‌ செல்கின்றது என்‌ நெஞ்சமே!” 
(இருவாய்மொழி 5.5.1) 
என்று அருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌. 
ஆக இவ்வளவால்‌ நிரதியயமான (இதற்கு மேல்‌ உயர்ந்த 
தொன்றில்லாத) லாவண்யம்‌ விபவாவதாரத்தில்‌ போல்‌ 
திருக்குறுங்குடி நம்பியின்‌ பக்கலிலும்‌ ப்ரஸித்தம்‌ என்று 
கூறப்படுகிறது. 
இந்த அழகு ஸ்த்ரீகளை மட்டுமன்றிப்‌ புருஷர்களையும்‌ கூட 
வஸீகரிக்கக்‌ கூடியதாயிருக்கிறது. இந்தப்‌ புருஷர்களிலும்‌ 
நாகரிகர்களான புருஷர்களையன்றி, ரஸமேயறியாத, வெறும்‌ 
சருகுகளைத்‌ தின்று கொண்டு ஜீவித்திருக்கும்‌ ௬ஷிகளையும்‌ கூட 
மோஹிக்கச்‌ செய்யவல்லதாயிருக்கும்‌. இவர்கள்‌ கூட இந்த 
அழகை ரஸித்துத்‌ தங்களைப்‌ பெண்களாகப்‌ பாவித்து 
இவனையே மணக்க வேண்டும்‌ என்ற தீவ்ரமான நிலைக்குக்‌ 
கொண்டு செல்லும்‌ இந்த அழகு என்றெல்லாம்‌ இதன்‌ பெருமை 
விரிவாகக்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. 
இதற்கு அடுத்துக்‌ கூறப்பட்டுள்ள குணம்‌ யெளவநம்‌ ஆகும்‌. 
உலகில்‌ குமாரப்‌ பருவத்திற்கு அடுத்து இந்த யெளவநம்‌ என்ற 
பருவம்‌ வருவதைக்‌ காண்கிறோம்‌. ஆனால்‌ எம்பெருமானுடைய 
திருமேனிக்கு உள்ள யெளவநம்‌ எப்போதுமே இருப்பதாகும்‌. 
நித்யமான யெளளவநமாகும்‌ இது. “ஏ ஷா! (யுவாகுமார:) 
குமாரனாக இல்லாமலேயே யுவாவாய்‌ இருப்பவன்‌ என்கிறது 
ஸ்ருதி. தேவர்களிலும்‌ சிலர்‌ பிறக்கும்போதே யெளவநத்துட 
னேயே பிறக்கிறார்கள்‌. ஆகையால்‌ குமாரப்‌ பருவம்‌ வந்து கழிந்த 
பிறகுதான்‌ யெளவநப்‌ பருவம்‌ வரவேண்டும்‌ என்பதில்லை. 
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புலன்‌ கொள்‌ வடிவு 


ஆக - எம்பெருமானுடைய திருமேனியின்‌ யெளவநம்‌ 
இம்மாதிரியாக மற்றும்‌ பல குணங்களை உடையது. 
இவ்வளவில்‌ எம்பெருமான்‌ ரூபம்‌ (ஸரீரம்‌) இல்லாதவன்‌ 
என்ற வாதம்‌ மறுக்கப்பட்டது. அவனுக்குத்‌ திருமேனி உண்டு, 
அதற்கு அநேக குணங்கள்‌ உண்டு. 
இனி எம்பெருமான்‌ திருமேனியில்‌ உள்ள ஒவ்வொரு அவய 
வங்களின்‌ பெருமைகளை அமலனாதிபிரான்‌, இதன்‌ உரைகள்‌ 
கொண்டு அநுபவிப்போம்‌. 
ள்ள TAT ணை feta: | 
அண்ட ளை wa & ரள: fe ॥ 
எண்ணின்‌: எரி: | 
office எனம gfe: ॥ 
யெளவநாந்தா குணா: யே ௪ பகவத்‌ விக்ரஹே ஸ்திதா: | 
கீர்த்திதா: பாஷ்யகாரேண ஸர்வே தே விவ்ருதா இதி |! 
நாராயண யதீஸாநை: நாராயண பராயணை: | 


லக்ஷ்மீ ந்ருஸிம்ஹ ஸேவாப்த பரமாநந்த துந்திலை: | 
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பந: 
ஸ்ரீ லக்ஷம்‌ ந்ருஸிம்ஹ பரப்ரஹ்மணே நம: 


நார்‌ குணமும்‌ எழிலு 
எம்பெருமானின்‌ ஸ்வரூப ரூப குணங்கள்‌ 
ஒரு அறிமுகம்‌ 


45ம்‌ பட்டம்‌ ஸ்ரீமதழகியசிங்கர்‌ அருளியது 


ஸ்ரீ அஹோபிலமடம்‌ 45வது பட்டம்‌ ஞீமதழகியசிங்கர்‌ 
ப்ரீ ந்ருஸிம்ஹப்ரியாவில்‌ அருவிய அருள்‌ மொழிகளின்‌ தொகுப்பு 


ஏரார்‌ குணமும்‌ எழிலுருவும்‌ 


பாகம்‌ 3 
ஆராத அழகமுதம்‌ 
பொருளடக்கம்‌ 
பக்கம்‌ 
1. “திருக்கமல பாதம்‌”? 1 
2. அரைச்‌ சிவந்த ஆடை 20 
3, “அயனைப்‌ படைத்த எழில்‌ உந்தி” 34 
4. திருவயிறும்‌ உதர பந்தமும்‌ தத 
5. “திரு ஆர மார்பு” 67 
6. “முற்றும்‌ உண்ட கண்டம்‌” 92 
7. “திருப்பவளச்‌ செவ்வாய்‌” 109 
8. பேதைமை செய்த பெரியவாய கண்கள்‌ 123 
9. நெஞ்சினை நிறை கொண்ட நீலமேனி 153 
ந்‌ 10. அணியரங்கனைக்‌ கண்ட கண்கள்‌ 164 
திருப்பாணாழ்வார்‌ 
உறையூர்‌ 11. மற்றொன்றினைக்‌ காணாக்‌ கண்கள்‌ 185 


1. “திருக்கமல பாதம்‌” 

வளர்‌ ரர்‌ ஈர 

எரி ணர்‌ ளோ ரளி ௭ | 

Td XT எ ed Tram ஏ 

எள்ர்‌ எ: Fe பய்யய்ப உ “சீர 

ணை என்னை maf: | 

கண்க என்க ள்ள ப 

என்ன்ன எ ளா | 

எண விண்‌ ஏ | 
ஹரேஸ்சரணமாஹாத்ம்யம்‌ பூர்வாசார்யை: ப்ரபஞ்சிதம்‌ | 
மநாகிஹ ஸமக்ராஹி நாராயணயதீங்வர: || 
ப்ராப்யம்‌ ச ப்ராபகம்‌ சாபி போக்யம்‌ பாவநமேவ ச। 
ஸர்வேஷாம்‌ ந: குலதநம்‌ பகவச்சரணத்வயம்‌ || 
யாமுநார்யை: ததாசா5ந்யை: ஸுஈகாத்யைஸ்ச மஹர்ஷிபி: | 
ஆதிபக்தைங்ச பஹுபி: பஹுதா சோபவர்ணிதம்‌ || 
கரந்தவிஸ்தரபீத்யைவ தாவந்நேஹ வ்யதந்யத | 
அதா5ப்யுபாத்தமாத்ரேணே ஹ்ருஷ்யேயு: ஸாதவோ த்ருவம்‌ || 


எம்பெருமானுடைய திருவடி மஹிமையைப்‌ பூர்வாசார்‌ 
யர்கள்‌ நன்கு விவரித்துள்ளார்கள்‌. எம்பெருமான்‌ திருவடிகளே 
தான்‌ நம்‌ அனைவருக்கும்‌ ப்ராப்யமும்‌, ப்ராபகமும்‌, போக்ய 
மும்‌, பாவநமும்‌, குலதனமும்‌ ஆகிறது. 


1 


ஆராத அழகமுதம்‌ 


ஆளவந்தார்‌, மற்றும்‌ பிற ஆசார்யர்கள்‌, ம ஈகப்ரஹ்மர்ஷி 
முதலான ருஷிகள்‌, ஆழ்வார்கள்‌, மற்றும்‌ பலர்‌ திருவடிகளைப்‌ 
பற்றிப்‌ பலவிதமாகப்‌ புகழ்ந்துள்ளனர்‌. 

கட்டுரை நீண்டுவிடும்‌ என்ற அச்சத்தினாலேயே அவை 
யனைத்தையும்‌ இங்கு நாம்‌ எழுதவில்லை. ஆயினும்‌ எழுதிய 
வரையிலான விஷயங்களைக்‌ கண்டு நல்லோர்கள்‌ அனைவரும்‌ 
ஆனந்திப்பார்கள்‌ என்று நம்புகிறோம்‌. 


இதுவரை கடந்த ஸஞ்சிகைகளில்‌ - பொதுவாக எம்பெரு 
மானார்‌ மரணாகதி கத்யத்தில்‌ எம்பெருமானுடைய திருமேனி 
யின்‌ குணங்களைப்‌ பற்றி அருளிய சூர்ணிகையின்‌ (வாக்யத்தின்‌) 
படி திருமேனி குணங்களை விளக்கி வந்தோம்‌. 
த 


இவற்றுள்‌ ஸெளந்தர்யம்‌, லாவண்யம்‌ - இவற்றை மிக 
விரிவாக வெளியிட்டோம்‌. ஸெளந்தர்யம்‌ என்பது அவயவ 
ஷஸோபை, லாவண்யம்‌ என்பது அவயவி (ஸமுதாய) மோபை 
என்பதும்‌ கூறப்பட்டது. இனி எம்பெருமான்‌ திருமேனியின்‌ 
திருவடி முதல்‌ திருமுடி வரையில்‌ உள்ள அவயவங்களின்‌ 
அழகை நம்‌ பூர்வர்கள்‌ எப்படி வர்ணித்துள்ளார்கள்‌? அவற்றில்‌ 
எப்படி ஈடுபட்டுள்ளார்கள்‌? என்பனவற்றை அவர்களின்‌ 
ஸ்ரீ ஸூக்திகளைக்‌ கொண்டு விவரிக்க முயல்கின்றோம்‌. 


இவ்விஷயத்திற்கு ப்ரமாணமாகத்‌ திருப்பாணாழ்வார்‌ 
அருளிய “அமலனாதிபிரான்‌” என்ற திவ்யப்ரபந்தத்தையே கொள்‌ 
கிறோம்‌. இதற்குப்‌ பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை, அழகிய 
மணவாளப்‌ பெருமாள்‌ நாயனார்‌, ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேசிகன்‌ ஆகிய 
ஆசார்யர்கள்‌ . அருளிய வ்யாக்யானங்களையும்‌ ஸ்வாமி 
ஸ்ரீ தேஸிகன்‌ அருளிய பரமபதஸோபாநத்தில்‌ ப்ராப்தி 
பர்வாவையும்‌ உறுதுணையாகக்‌ கொள்கிறோம்‌. 


“திருக்கமல பாதம்‌”' 


திருப்பாணாழ்வார்‌ திருவரங்கனைப்‌ பாதாதி கேஸாந்தமாக 


ம. அதாவது திருவடி முதல்‌ திருமுடி வரையாக ஒவ்வொரு அவயவ 
... மாக அநுபவித்து அருளியுள்ளார்‌. 


எம்பெருமானுக்கு மேஷபூதராய்‌ (அடியவர்களாய்‌) இருப்‌ 
பவர்‌ முதலில்‌ பற்ற வேண்டியவை திருவடிகளேயாம்‌. ஆகவே 
இதிலிருந்து அநுபவத்தைத்‌ தொடங்குகின்றனர்‌ நம்‌ பூர்வா 


'சார்யர்கள்‌. 


தற்போது எடுத்துக்கொண்ட விஷயத்தை முற்றிலும்‌ முடிப்‌ 
பது மிக அரிது. எமக்கு மட்டும்‌ அன்று. முன்னோர்களுக்கும்‌ கூட 
இப்படித்தான்‌. ஆனாலும்‌ எம்பெருமானுடைய இன்னருளால்‌ 
முடித்துள்ளார்கள்‌ முன்னோர்கள்‌. நமக்கும்‌ அவனுடைய 
இன்னருள்‌ துணையாகும்‌. 

ஸ்ரீ பட்டர்‌ இப்படித்தான்‌ முதலில்‌ தயங்குகிறார்‌. தயக்கத்‌ 
திற்குக்‌ காரணத்தையும்‌ காட்டுகிறார்‌. 

எம்பெருமான்‌ திருமேனியின்‌ அவயவங்களை அநுபவிக்கப்‌ 
புகுந்த தம்முடைய கண்ணை நோக்கிக்‌ கூறும்‌ வ்யாஜத்தில்‌ தம்மு 
டைய தயக்கத்தை வெளியிடுகிறார்‌. 

ஸ்ரீ பட்டருடைய திருக்கண்‌ ஸ்ரீ ரங்கராஜனுடைய திருமேனி 
யில்‌ உள்ள அவயவங்கள்‌ அனைத்தையும்‌ அனுபவிக்கக்‌ கட 
வேன்‌ என்று புகுந்தது. முதலில்‌ ஒரு அவயவத்திலே படிந்து 
அதன்‌ அழகை அனுபவிக்க ஆரம்பித்தது. அவ்வளவுதான்‌. அந்த 
ஸெளந்தர்யத்திலேயே மூழ்கிவிட்டது அது. மற்றோர்‌ அவயவத்‌ 
திற்குச்‌ செல்ல முடியாதபடி நின்றுவிட்டது. 

“அவயவங்கள்‌ அனைத்தையும்‌ விடாமல்‌ கண்டு அனுபவிப்‌' 
பேன்‌” என்று ஆரம்பித்த நான்‌ ஒரு அவயவத்தின்‌ அத்புதமான 
அழகிலே மூழ்கி நின்று விட்டேனே. மற்றைய அவயவங்களை 


த 


ஆராத அழகமுதம்‌ 


எப்படிக்‌ கண்டு அனுபவிப்பேன்‌ என்று தயங்குகிறது 
ஸ்ரீ பட்டருடைய திருக்கண்‌. 


ண THA ST என்ன்‌ கண? 


(ஏகைகஸ்மிந்‌ பரம்‌ அவயவே$நந்த ஸெளந்தர்யமக்நம்‌, 


ஸர்வம்‌ த்ரக்ஷ்யே கதம்‌) என்பது தான்‌ கண்ணினுடைய தயக்கம்‌. 


இப்படித்‌ தயங்கிய தம்முடைய திருக்கண்ணைத்‌ 
தேற்றுகிறார்‌ பட்டர்‌ 38 ஏளன எள எண: | அறிவிலியான ஏ 
கண்ணே! வீணாக ஏன்‌ இவ்வாறு தயங்குகிறாய்‌? நீ கூறியபடி 
ஒவ்வொரு அவயவத்திலும்‌ எல்லையற்ற ஸெளந்தர்யம்‌ (அழகு) 
இருக்கத்தான்‌ இருக்கிறது. அது உன்னைத்‌ தன்னிடத்திலேயே 
மூழ்கச்‌ செய்யும்‌. ஆனாலும்‌ உனக்கு உற்றதுணை ஒன்று உண்டு. 
அது உன்னிடம்‌ நட்புக்‌ கொண்டு உன்னை எல்லா ௮அவயவங்‌ 
களையும்‌ அனுபவிக்கும்படிச்‌ செய்யும்‌. அதுதான்‌ லாவண்யம்‌. 
அது உன்னை மற்றைய அவயவங்கள்‌ அனைத்தையும்‌ அனுப 
விக்கும்படிச்‌ செய்யும்‌. 

ஒவ்வொரு அவயவத்திலும்‌ ஸெளந்தர்யம்‌ மிகுந்து கடல்‌ 
போல்‌ தேங்கியுள்ளது. ஆனாலும்‌ லாவண்யம்‌ என்ற ஸமுதாய 
ஸோபை உன்னை ஓரிடத்தில்‌ மட்டும்‌ நிலைத்திருக்க ஒட்டாத 
படி வேறு இடத்திற்கும்‌ இழுத்துச்‌ சென்றுவிடும்‌. 

ஆகையால்‌ ஒரு அவயவத்திலேயே மூழ்கியுள்ள நான்‌ 
மற்றோர்‌ அவயவத்தின்‌ அழகை அனுபவிக்க அங்கு எப்படிச்‌ 
செல்வேன்‌ என்று கலங்க வேண்டாம்‌ என்று தன்‌ கண்ணை 
ஸமாதானப்படுத்துகிறார்‌ ஸ்ரீ பட்டர்‌:- 

எர Wr சாரா! WATT 

எனச்‌ மீரா ரர்‌: | 
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“திருக்கமல பாதம்‌”* 


(த்வாம்‌ ஸெளப்ராத்ரவ்யதிகரகரம்‌ ரங்கராஜ அங்ககாநாம்‌ 
தல்லாவண்யம்‌ பரிணமயிதா விஸ்வ பாரீணவ்ருத்தி:) 


என்று இங்கு அழகிய மணவாளப்‌ பெருமாள்‌ நாயனார்‌ 
அருளிய ஸ்ரீ ஸக்திகள்‌ ரஸிக்கத்தக்கன: - 


“பெரிய பெருமாள்‌ அர்ச்சாரூபியாய்‌ இருக்கச்‌ செய்தேயும்‌ 
தம்முடைய ஸெளந்தர்யத்தை ஆவிஷ்கரிக்க அந்த. ஸெளந்தர்ய 


ர ஸ்கல்‌ கக்‌ 


எங்கும்‌ ஒக்க அனுபவிக்கிறோம்‌”என்று.. 

ஸெளந்தர்யத்தை ஸமுத்ரமாக வைத்து- அதிலே மூழ்கின 
இவர்லாவண்யமாகிற ஓடத்தைக்‌ கொண்டு ஆங்காங்குச்‌ சென்று 
எல்லா அவயவங்களையும்‌ அனுபவிக்கிறார்‌ என்றபடி. 


ஸ்ரீ பட்டர்‌ தம்‌ விஷயத்தில்‌ அருளிச்‌ செய்த முறை திருப்‌ 
பாணாழ்வார்‌ விஷயத்திலும்‌ பொருந்துகிறது. 

சாப்பாட்டு ரஸிகன்‌ ஒருவன்‌. ஒரு சிறந்த விருந்தில்‌ 
அந்வயிக்கிறான்‌. அதில்‌ பரிமாறும்‌ உணவு வகைகளையெல்‌ 
லாம்‌ ஒன்று விடாமல்‌ உண்பேன்‌ என்று கூறி அதில்‌ உட்காரு 
கிறான்‌. முதலில்‌ பொங்கல்‌ பரிமாறுகிறார்கள்‌. மேலும்‌ பல்‌ 
வகைகள்‌ உள்ளன. இந்தப்‌ பொங்கலே மிகுந்த சுவையுடையதாய்‌ 
பரம போக்யமாய்‌ இருக்கிறது. இதிலே ஈடுபட்டு இதனை 
உண்ணப்‌ புகுந்த இவன்‌, இதை விட்டு மற்றொன்றை உண்ணு 
வது எப்படி? இதுவே என்னை இப்படி வமப்கரித்து விட்டதே 
என்கிறான்‌. இந்த நிலையில்‌ உணவு பரிமாறுகிறவர்‌ இவனிடம்‌ 
ஹிதம்‌ எண்ணி, 'இதற்குமேல்‌ உள்ள உணவுகளிலும்‌ மிகுந்த 
சுவை உண்டு. அவையும்‌ பரம போக்யங்களாய்‌ இருக்கும்‌ என்று 
சொல்லி இவனை மேலே உண்ணச்‌ செய்கிறார்‌. அதுபோல்தான்‌ 
இங்கும்‌ ஸெளந்தர்யம்‌ இவனைக்‌ கால்கட்ட, லாவண்யம்‌ 
மேலே இழுத்துச்‌ செல்லுகிறது. ்‌ 
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ஆராத அழகமுதம்‌ 


முதலில்‌ அடியிலிருந்து (இருவடியிலிருந்து) பாடத்‌ தொடங்‌ . 


கியவர்‌ திருப்பாணாழ்வார்‌. 


திருமுடியிலிருந்து தொடங்கித்‌ திருவடிவரை துதிப்பது ஒரு 
வகை. திருவடியிலிருந்து தொடங்கித்‌ திருமுடி வரை துதிப்பது 
மற்றோர்‌ வகை. 'தான்‌' என்று அஹங்காரம்‌ கொண்டவன்‌, வேறு 
பலனை விரும்புபவன்‌ திருமுடியிலிருந்து தொடங்கித்‌ திருவடி 
வரை துதிப்பவன்‌. உதாஹரணம்‌ - ப்ரஹ்மா தான்‌ செய்த அஸ்வ 
எ யாகத்தில்‌ ஸ்ரீ தேவாதிராஜன்‌ ஆவிர்பவிக்க அவனைக்‌ 
கண்டு (கிரீட கேயூரக ரத்நகுண்ட லம்‌) என்று 
திருமுடி முதலாகத்‌ தொடங்கி (நிகுஞ்சி 
தோத்தாநிதபாதயுக்மம்‌) என்று திருவடிவரை துதித்தான்‌. 


ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேசிகனும்‌ 'மெய்விரதமான்மியம்‌' என்ற 
ப்ரபந்தத்தில்‌ 'இருபரிதி இயைந்த மகுடமும்‌” என்று திருமுடி 
தொடங்கி 'உலகடைய நின்ற கழல்களும்‌' என்று இருவடிகள்‌ 
வரை நான்முகன்‌ துதித்ததாகவே அருளியுள்ளார்‌. 
மற்றொன்றை விரும்பாமல்‌ எம்பெருமானையே பெற விரும்‌ 
பும்‌ பரமைகாந்திகளாயிருப்பவர்‌ திருவடி தொடங்கி திருமுடி 
வரை துதிப்பார்கள்‌. இந்தத்‌ திருப்பாணாழ்வாரே இதற்கு உதா 
ஹரணம்‌. இதை அடியொற்றித்தான்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேஸிகனும்‌ 
பகவத்தீயாந ஸோபாநத்தில்‌ திருவடி தொடங்கியே துதித்‌ 
துள்ளார்‌. 
முதற்பாட்டில்‌ பெரிய பெருமாள்‌ திருவடிகளின்‌ அழகு மேல்‌ 
விழுந்து தம்மை அடிமை கொண்டதென்கிறார்திருப்பாணாழ்‌ வார்‌. 


ஸ்ரீரங்கநாதனுடைய திவ்ய நியமனத்தினால்‌ திருப்பாணாழ்‌ 


வார்‌ லோக ஸாரங்க மஹர்ஷியின்‌ தருத்தோள்மேல்‌ ஏறி 


்‌ எழுந்தருளும்போது நடுவழியில்‌ ஒன்பது பாட்டுக்களை அருளிச்‌ 
செய்தார்‌. “கொண்டல்‌ வண்ணனைக்‌ கோவலனாய்‌ வெண்ணெ 


யுண்ட வாயன்‌” என்ற பத்தாவது பாட்டைத்‌ திருக்கோயிலுக்குள்‌ 
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“'திருக்கமல பாதம்‌” 


எழுந்தருளிய பின்‌ அருளினார்‌ என்று பூர்வாசார்யர்கள்‌. அருளி 


யுள்ளனர்‌. ஆகவேதான்‌ முதல்‌ பாட்டின்‌ கடைசி பாதத்தில்‌ 


“ அரங்கத்தம்மான்‌ இருக்கமலபாதம்‌ வந்து என்‌ கண்ணினுள்ளன 
ஒக்கின்றதே. என்று திருப்பாதங்கள்‌ தாமே மேல்‌ வந்து விழுந்து 
என்‌ கண்ணினுள்‌ புகுந்தன போலிருக்கின்றன' ! என்கிறார்‌. 

எம்பெருமான்‌ திருவடியைக்‌ 'கமலம்‌' என்று ஆழ்வார்‌ 
அருளியுள்ளதால்‌ தாமரைக்கு உள்ள அழகு, குளிர்ச்சி, மலர்ச்சி, 
மணம்‌ ஆகியவை இந்தத்‌ திருவடிக்கும்‌ உண்டு என்று தோன்று 
கிறது. ஆனால்‌ தாமரைப்பூ பகலில்‌ மட்டும்‌ தான்‌ மலர்ந்‌ 
இருக்கும்‌. இரவில்‌ மூடிக்கொள்ளும்‌. சில நாட்கள்‌ தான்‌ வாடா 
திருக்கும்‌. சில நாட்கள்‌ கழிந்தபிறகு வாடிவிடும்‌. திருவடியாறெ 
தாமரைக்கு அந்தத்‌ தோஷங்கள்‌ கிடையா. 

உலகத்தில்‌ உள்ள தாமரை ஸஒர்யனைக்‌ கண்டால்‌ மலரும்‌. 
ஆனால்‌ இந்தத்‌ இருவடித்‌ தாமரை தம்மை ஆஸ்ரமித்துள்ள 
பக்தர்களைக்‌ கண்டபோது மலரும்‌. 

திருப்பாணாழ்வார்‌ என்ற இவர்‌ பக்தர்களுள்‌ சிறந்தவ 
ராகையால்‌ இவரைக்‌ கண்டபோதே எம்பெருமான்‌ திருவடி 
யாறெ தாமரைப்பூ மலர்ந்ததால்‌ இதைத்‌ திருக்கமலபாதம்‌ என்று 
இவரே அருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌. 

இருக்கமலபாதம்‌ வந்து என்‌ கண்ணினுள்ளன ஒக்கின்றன. 
என்‌ கண்ணினுள்ளே இருக்கின்றன போலாயிற்று என்பதால்‌ 
எம்பெருமான்‌ திருவடியே நானிருக்கும்‌ இடம்‌ நாடி வந்து என்‌ 
கண்ணினுள்‌ இருக்கின்றன என்று கூறியதாக ஏற்படுகிறது. 

தன்னுடைய கண்ணினால்‌ எம்பெருமான்‌ திருவடியை 
நோக்கினால்‌ அந்தத்‌ இருவடிக்கு ஏதாவது தீங்கு வந்து விடும்‌ 
என்று தன்‌ கண்ணை மூடிக்‌ கொண்டாராம்‌ ஆழ்வார்‌. ஆனாலும்‌ 
பரமக்ருபையால்‌, மூடிக்‌ கொண்ட தன்‌ கண்ணைத்‌ திறந்து 


ர 


ஆராத அழகமுதம்‌ 


கொண்டு அதனுள்‌ நிற்கின்றதாம்‌ எம்பெருமான்‌ திருவடி என்று 
அருளியபடி. 


எள வள்‌ (ஸதா தர்றநம்‌) எப்பொழுதும்‌ தர்மநம்‌ செய்து 
கொண்டிருக்கும்‌ நித்ய ஸ-ஒரிகளுடைய கண்களுக்கு இலக்காகும்‌ 
திருவடிகள்‌, நித்ய ஸம்ஸாரி என்னும்படி இவற்றை இதுவரை 
காணாது இருந்த என்‌ கண்ணுக்கும்‌ இலக்கானபடி என்று 
வியக்கிறார்‌ ஆழ்வார்‌. 

அழகிய மணவாளப்‌ பெருமாள்‌ நாயனார்‌ இங்கு வ்யாக்யா 
நத்தில்‌ இந்தத்‌ திருவடிகளின்‌ பெருமையை அருளும்‌ விதத்தை 
யும்‌ நாம்‌ இங்கு அநுபவிக்க வேண்டும்‌. அதாவது: - 


"ஆதித்ய ஸந்நிதியில்‌ அலரும்‌ தாமரைப்‌ பூப்போலே 
ஆஸம்ரிதர்கள்‌ ஸந்நிதியில்‌ மலருமாய்த்து திருவடிகள்‌ இதன்‌ 
அர்த்தம்‌ சற்றுமுன்‌ விளக்கப்பட்டது. மேலும்‌ “பிராட்டி 
- இருமுலைத்‌ தடத்திலும்‌ திருக்கண்களிலும்‌ ஒற்றிக்‌ கொள்ளும்‌ 
திருவடிகள்‌” என்று அருளியுள்ளார்‌. இதற்கு விளக்கம்‌ 
வேண்டாம்‌. 


அம்மான்‌ திருக்கமலபாதம்‌: ஸ்வாமியானவனுடைய திரு 


வடி என்பதால்‌ நமக்கென்று ஏற்பட்ட திருவடி இதுதான்‌ 
என்பதும்‌ கூறப்பட்டதாகிறது. 


இந்தத்‌ திருவடி தவிர மற்றைய எந்த அடியும்‌ நமக்கு 
வேண்டாம்‌ என்றபடி. இங்கு மற்றைய அடி என்றது மற்றைய 
தேவதைகள்‌, அவர்களின்‌ பக்தர்கள்‌ ஆகியவர்களின்‌ அடியை. நம்‌ 
எம்பெருமான்‌ அவனுடைய பக்தர்கள்‌, நம்‌ ஆசார்யர்கள்‌ 
இவர்கள்‌ திருவடியை விலக்கினதாகக்‌ கொள்ளக்கூடாது. 

ஸ்வாமி ஸ்ரீ தே£றிகன்‌ அருளிய முநிவாஹந போகம்‌ என்ற 
வ்யாக்யாநத்தில்‌ இவ்விடத்தில்‌ இந்தத்‌ திருவடியைப்‌ பற்றி 
அருளிய விதமும்‌ அழகியது. 


“திருக்கமல பாதம்‌” 


'இருக்கமலபாதம்‌: பாவநத்வ - போக்யத்வங்களாலே. 
றபாஸ்ரயங்களான திருவடிகள்‌; திருவுக்கு லீலாகமலம்‌ 


போலேயிருக்‌ இற பாதம்‌ என்னவுமாம்‌ என்று. 


எம்பெருமானுடைய திருவடி பாவநமாயிருக்கிறது. தம்மை 
ஆஸ்ரயித்தவர்களுடைய தோஷங்களைப்‌ போக்கி அவர்களைப்‌ 
பரிய த்தர்களாகச்‌ செய்ய வல்லது. 


இது மட்டுமன்றி இந்தத்‌ திருவடி - போக்யமாயும்‌ 
இருக்கிறது. அதாவது மிகவும்‌ சுவையுடையதாய்‌ அனை 
வருக்கும்‌ அனுபவிக்கும்படி இருக்கிறது என்றபடி. 

உலகில்‌ பஞ்சகவ்யம்‌ என்பது பாவநம்‌. தோஷத்தைப்‌ 
போக்கி மமஈத்தமாக்குவது. ஆனால்‌ அது போக்யமாய்‌ இராது. 
“மது: முதலியன போக்யமாயிருக்கும்‌. ஆனால்‌ அவை பாவநமா 
யிரா. இந்த இரண்டு விதமாயுமிருக்கும்‌ சிறப்பு எம்பெருமான்‌ 
திருவடிக்குத்தான்‌ உண்டு. 

எம்பெருமான்‌ திருவடி பாவநமாய்‌,. அமஈத்தியை- 
தோஷத்தைப்‌ போக்கவல்லதாயிருக்கும்‌ என்பதைப்‌ பல ப்ரமா 
ணங்களாலும்‌ அறியலாம்‌. 


அஹல்யையினுடைய ஸமாபத்தை (பாபத்தை)ப்‌ போக்கி 
அவளைப்‌ பரிமுத்தையாக்கிப்‌ பதிவ்ரதைகளின்‌ கோஷ்டியிலே 
முதலில்‌ சேர்த்து வைத்தது திருவடிதானே. மற்றும்‌ பல ப்ரமா 
ணங்களாலும்‌ வ்ருத்தாந்தங்களாலும்‌ இதை அறியலாம்‌. 

ஸ்ரீ விபீஷணாழ்வானும்‌ தன்னை முடி சூட்ட வந்த ஸ்ரீ ராம 
னிடம்‌ உன்‌ திருவடியை என்‌ தலைமீது வைத்தருள்வாய்‌. அது 
தான்‌ எனக்கு ஏற்ற கிரீடம்‌. என்னுடைய பழியையும்‌ போக்க 
வல்லது உன்‌ திருவடியாகிற கிரீடமேயாகும்‌. ராவணனுக்குப்‌ 
பின்‌ பிறந்தவன்‌. அதாவது ராவணன்‌ தங்கியிருந்த தாய்‌ 
வயிற்றிலே தங்கியிருந்தவன்‌ நான்‌ என்ற பெரும்‌ பழி உலகில்‌ 
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ஆராத அழகமுதம்‌ 


எனக்கு இருந்து வருகிறது. அந்தப்‌ பழியைத்‌ தொலைத்தருள 
வேண்டுமானால்‌ உன்‌ திருவடியைத்தான்‌ என்‌ ஸ்ரிரஸ்ஸில்‌ 
வைத்தருள வேண்டும்‌. 


“விளைவினை அறியும்‌ வென்றி வீடணற்கு என்றும்‌ வீயா 
அளவறு பெருமைச்‌ செல்வம்‌ அளித்தனையாயின்‌ ஐயா! 
களவியல்‌ அரக்கன்‌ பின்னே தோன்றிய கடன்மை தீர 
இளையவற்‌ கவித்த மெளலி என்னையும்‌ கவித்து , 
என்று வேண்டுகிறான்‌. 
உன்னுடைய இந்தத்‌ திருவடியேதான்‌ என்‌ பழியையும்‌ 
போக்கவல்லது. அளவற்ற செல்வத்தையும்‌ தரவல்லது என்று 
கூறுகிறான்‌ விபீஷணன்‌ என்று கம்பன்‌ காட்டியுள்ளான்‌. 
(கம்பராமாயணம்‌ யுத்த காண்டம்‌- விபீடணன்‌ அடைக்கலப்‌ 
படலம்‌) 


திருவடி பரம போக்யமாயிருக்கும்‌ விஷயத்தை ஸ்வாமி 
நம்மாழ்வார்‌ ஸ்ரீ ஸூக்தி மூலமே அநுபவிக்கலாம்‌. 


எம்பெருமான்‌, ஸ்வாமி நம்மாழ்வாருக்குத்‌ தாமே வலுவில்‌ 


வந்து மோக்ஷம்‌ தருவதாகச்‌ சொல்லுகிறான்‌. 

ஆழ்வாரோ “அது வேண்டாம்‌” என்கிறார்‌. 

ஆழ்வாருக்கு மோக்ஷத்தின்‌ ஸ்வபாவம்‌ - சிறப்பு தெரியாது; 
அதைச்‌ சொன்னால்‌ அதைப்‌ பெறுவார்‌ .என்று எண்ணிய 
எம்பெருமான்‌, ஓய்‌ ஆழ்வீரே! நான்‌ கொடுப்பதாகச்‌ சொல்லுகிற 
மோக்ஷம்‌ மிகச்‌ சிறந்த புருஷார்த்தம்‌ காணும்‌. பரமாநந்த ரூபமாய்‌ 
பரம போக்யமாய்‌ இருக்கும்‌ 'மாவீடு' என்றான்‌. 


இதைக்‌ கேட்ட பிறகும்‌ கூட ஆழ்வார்‌ அப்படிச்‌ சிறந்த 


மோக்ஷமானாலும்‌ எனக்கு வேண்டாம்‌ என்று மறுத்து விட்டார்‌. 
பெருமாளும்‌ விடவில்லை. ந்து அதன்‌ சிறப்பை எடுத்துக்‌ 
காட்டுகிறார்‌. 
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*“திருக்கமல பாதம்‌” 


“ஓய்‌” ஆழ்வீர்‌! ஸாதாரணமான வீடு அன்று காணுமது மாவீடு. 
அது மட்டுமன்று 'எம்‌-மா-வீடு', எல்லா வகைகளாலும்‌ சிறந்த 
வீடு-மோக்ஷம்‌ என்றான்‌. இப்படிச்‌ சொன்ன பிறகும்‌ கூட 
ஆழ்வார்‌ அது எனக்கு வேண்டாம்‌ என்று மறுத்துவிட்டார்‌. 

இதைக்‌ காட்டிலும்‌ மிக மிகச்‌ சிறந்த புருஷார்த்தம்‌ ஒன்றை 
இவர்‌ விரும்பியுள்ளார்‌. ஆகவேதான்‌ இதை வேண்டாம்‌ 
என்கிறார்‌. மோக்ஷத்தின்‌ ஸ்வரூபம்‌. அதன்‌ ஸ்வபாவம்‌- இயல்பு 
இவற்றையறியாமல்‌ இவர்‌ அதை வேண்டாம்‌ என்று சொல்ல 
வில்லை. மோக்ஷத்தைப்‌ பற்றி நன்கு அறிந்துள்ளார்‌. ஆயினும்‌ 
அதை வேண்டாம்‌ என்கிறார்‌. எம்பெருமான்‌ திருவடிதான்‌ அந்தப்‌ 
பரமபுருஷார்த்தம்‌. இது இங்கேயே கிடைக்கப்‌ பெற்றால்‌ எதற்கு 
அந்த கண்ணால்‌ பார்க்க முடியாத மோக்ஷம்‌? 

உலகில்‌ ஒருவன்‌ பாலின்‌ சுவை அறியாமல்‌, அது புளிக்கும்‌, 
கசக்கும்‌ என்று ப்ரமம்‌ கொண்டு அதை ஒருவர்‌ தர வரும்போது 
தனக்கு வேண்டாம்‌ என்கிறான்‌. 


“பால்‌ கொடுக்க வந்தவரோ இவன்‌ பாலின்‌ சுவையறி 
யாதவன்‌. ஆகவே பாலின்‌ சுவையை இவனுக்கு எடுத்துக்‌ கூறி 
னால்‌ இவன்கட்டாயம்‌ பால்‌ குடிப்பான்‌ என்று எண்ணி, அப்பா! 
இந்தப்‌ பால்‌ மிகவும்‌ சுவையுடையது. மிகச்‌ சிறந்தது என்றெல்‌ 
லாம்‌ எடுத்துக்‌ கூறி அவனுக்கு உண்மையை விளக்குகிறார்‌. 
அவனும்‌ அதன்‌ சுவையை அறிந்து அந்தப்‌ பாலைப்‌ பெற்றுக்‌ 
குடிக்கிறான்‌. சுவைக்கிறான்‌. 

பாலின்‌ சுவையறியாதவனை உண்மையை அறிவித்துத்‌ 


தெரிவிக்கலாம்‌. 
மற்றொருவன்‌ 'பால்‌ தித்திக்கும்‌- இனிக்கும்‌. ஆனாலும்‌ 


எனக்குப்‌ பால்‌ வேண்டாம்‌ என்கிறான்‌. இவனைத்‌ திருத்த 


முடியுமா? 
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ஆராத அழகமுதம்‌ 


இந்த இரண்டாவது வகையைச்‌ சேர்ந்தவர்‌ ஸ்வாமி 
நம்மாழ்வார்‌. மோக்ஷ ஸ்வரூபத்தை நன்கு அறிந்தவரேதான்‌. 
ஆயினும்‌ அதைவிடச்‌ சிறந்த புருஷார்த்தமான திருவடி கடைப்‌ 
பதால்‌ அதை வேண்டாம்‌ என்கிறார்‌. இதிலிருந்து என்ன இடைக்‌ 
கிறது? பரமபோக்யமான- பரம புருஷார்த்தமான மோக்ஷத்தை 
விடப்‌ பரம போக்யமாய்‌ உள்ளது எம்பெருமான்‌ திருவடி என்ற 
உண்மை கிடைக்கிறது. எம்பெருமான்‌ தர 7 வந்தது எம்‌-மா-வீடு. 
இதை மறுக்கும்‌ ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ விரும்புவது 'செம்‌-மா- 
பாதபற்பு. 

இங்குள்ள வ்யாக்யாந வாக்யங்கள்‌ மிக. அழகியவை. “பால்‌ 
கசக்கும்‌, புளிக்கும்‌ என்பாரைத்‌ திருத்தலாம்‌. அதுதான்‌ தத்தித்‌ 
தாலும்‌ வேண்டாம்‌ என்பாரைத்‌ திருத்தலாவதே' என்பன. 
இதற்குப்‌ பொருந்திய வகையில்‌ பல ப்ரமாண ஸ்லோகங்கள்‌ 

உள்ளன. அவற்றை விவரிக்கப்‌ புகுந்தால்‌ பாரதமாம்‌. 


உபாயாநுஷ்டாநம்‌ செய்து அதாவது ம. ரணாகதி செய்து 
முக்தனானவன்‌ ஸ்ரீ வைகுண்டம்‌ சென்று அங்கு ஆதியேஷ 
பயயநத்தில்‌ எழுந்தருளியிருக்கும்‌ எம்பெருமானை ஒவ்வொரு 
அவயவமாக அநுபவிக்கும்‌ வகையை ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேமமிகன்‌ 
பரமபத ஸோபாநம்‌ என்ற சில்லரை ரஹஸ்யத்தில்‌ ப்ராப்தி 
பர்வாவில்‌ மிக அழகாக வர்ணித்துள்ளார்‌. அதையும்‌ இங்கு 
அநுபவிக்க வேண்டுவது மிகவும்‌ ஆவஸ்யகமாகும்‌. அதாவது 
““வேதங்களுக்கெல்லாம்‌ மேல்‌ சாத்தாய்‌, ஸர்வாத்மாக்களுக்கும்‌ 
ஸாமாநீய தைவதமான பொது நின்ற பொன்னங்கழலைப்‌ 
பார்த்து “ஒரு காலில்‌ சங்கு ஒரு காலில்‌ சக்கரம்‌. பத்து விரலும்‌ 
மணிவண்ணன்‌ பாதங்கள்‌ ஒத்திட்டருந்தவா' என்று. 

இந்த ஸ்ரீ ஸுூக்திகளின்‌ அர்த்தம்‌ வெகு அழகியது. 
எம்பெருமான்‌ திருவடிகள்‌ வேதங்களுக்கெல்லாம்‌ மேல்‌ சாத்தாய்‌ 
இருக்கின்றனவாம்‌. மேல்சாத்து- மேலே சாத்தப்படும்‌ வஸ்த்ரம்‌. 
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ர்‌ 
- 


“திருக்கமல பாதம்‌" 


இதனால்‌ வேதத்தினுடைய மணம்‌ இதில்‌ நிறைந்திருக்கிறது 
என்று கூறியபடியாகிறது. ஸர்வ வேதங்களும்‌ எம்பெருமா 
னுடைய திருவடியைக்‌ கூறுகின்றன என்றபடி. 


மேலும்‌ இந்தத்‌ திருவடி ஸர்வாத்மாக்களுக்கும்‌ பொதுவான 
தைவதமாய்‌ ! பொது நின்ற பொன்னங்கழலாயிருக்கும்‌. 

இன்னார்‌-இனையார்‌ என்ற பாகுபாடின்றி எல்லாரும்‌ சென்று 
அடைவதற்கு உரியதாயிருக்கும்‌ இந்தத்‌ திருவடி. இப்படி 
ஆஸ்ரயித்தவர்களுடைய வினைகளையெல்லாம்‌ தீர்க்க வல்லதும்‌ 
இந்தத்‌ திருவடி. இந்த விஷயத்தைப்‌ பேயாழ்வார்‌ தாமியற்றிய 
மூன்றாவது திருவந்தாதியில்‌ 88வது பாசுரத்தில்‌ அருளிச்‌ 


செய்துள்ளார்‌. 


'அது நன்று, இது தீது என்று ஐயப்படாதே 

மது நின்ற தண்டுழாய்‌ மார்பன்‌- பொதுநின்ற 

பொன்னங்கழலே தொழுமின்‌-முழுவினைகள்‌ 

முன்னங்கழலும்‌ முடிந்து.” 

அது நல்லதா? இது கெட்டதா? என்று ஸந்தேஹப்பட்டுக்‌ 
காலத்தைக்‌ கழிக்க வேண்டாம்‌. யாவர்க்கும்‌ பொதுவாய்‌ 
விளங்கும்‌ எம்பெருமான்‌ திருவடியை ஆஸ்ரயிங்கோள்‌. அப்‌ 
பொழுதே நீங்கள்‌ முன்‌ செய்த பாபங்கள்‌ அனைத்தும்‌ நாஸம்‌ 
அடைந்து விடும்‌ என்பது இதன்‌ பொருள்‌. இதனால்‌ பாவநத்வம்‌ 
விளக்கப்பட்டதாறெது. 

பிறகு திருவடியின்‌ அழகைக்‌ கண்டு அதைப்‌ பரம போக்ய 
மாய்க்‌ கொண்டு முக்தன்‌ அநுபவிக்கும்படியை அருளுகிறார்‌ 
ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேமமிகன்‌. 

பெரியாழ்வார்‌ பாசுரம்‌ இதற்குக்‌ கைகொடுக்கிறது. 

ஒரு திருவடியில்‌ சங்கின்‌ சின்னம்‌-அடையாளம்‌, மற்றொரு 
திருவடியில்‌ சக்ரத்தின்‌ சின்னம்‌. இப்படி அழகிய சின்னங்கள்‌ 
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ஆராத அழகமுதம்‌ 


இரண்டு திருவடிகளையும்‌ கொண்டு கண்ணன்‌ ஆயர்பாடி 
முழுவதும்‌ திரிந்து இந்த இலச்சினைகளை (அடையாளங்களை) 
பதித்து அனைவரையும்‌ பேரின்ப வெள்ளத்தில்‌ மூழ்கும்படிச்‌ 
செய்கிறான்‌. 


முத்தும்‌, ரத்னமும்‌, நல்ல வைரங்களும்‌ மாறிமாறிப்‌ 
பதித்தாற்‌ போல்‌ விரல்கள்‌ பத்தினாலும்‌ அழகு பெற்று 
விளங்குகின்றது மணிவண்ணன்‌ தன்‌ திருவடி என்றெல்லாம்‌ 
பெரியாழ்வார்‌ யஸமோதையின்‌ நிலைமையில்‌ அருளிச்‌ 
செய்துள்ளார்‌. நவரத்னங்களின்‌ வர்ணம்‌ கொண்ட சாந்து 
பூசப்பட்டுள்ளது திருவடி விரல்களில்‌. 

இப்படி அழகினால்‌ பரமபோக்யமான திருவடி, இந்தத்‌ 


திருவடி நமக்கு மட்டும்தான்‌ போக்யம்‌ என்பதில்லை. அவ 


னுக்கே கூட அது போக்யமாயிருக்கிறது. 


ஆகையால்‌ சிறு குழந்தை வடிவில்‌ தன்னுடைய திருப்‌ 
பாதத்தைத்‌ தன்னுடைய சிறு கையினால்‌ பிடித்துத்‌ தன்‌ வாயில்‌ 
வைத்துச்‌ சுவைத்து உண்கிறான்‌ என்பதை 'பேதைக்குழவி 
பிடித்துச்‌ சுவைத்துண்ணும்‌ பாத கமலங்கள்‌' என்று அருளி 
ள்ளார்‌. 'திருக்கைகளாலே பிடித்துத்‌ திருப்பவளத்திலே வைத்து 
ஆஸ்வாதித்து (அநுபவித்து) புஜிக்கும்‌-உண்ணும்‌. இத்தால்‌ 
'விஷ்ணோ:பதே பரமே மத்வ உத்ஸ:' என்று வேதமும்‌ 'தேனே 
மலரும்‌ திருப்பாதம்‌' என்று நம்மாழ்வாரும்‌ சொல்லக்‌ கேட்டி 
ருக்கையாலே திருவடிகள்‌ தன்னின்‌ போக்யதை தன்னைப்‌ 
பரீக்ஷிக்கைக்காகப்‌ பருவத்துக்கு அநுகுணமாக இருக்கிறபடி. 


நாம்‌ வேதத்தை ப்ரமாணமாகக்‌ கொண்டு சிலவற்றைக்‌ 
கொள்ளுவதுபோல்‌ அவனும்‌ 'விஷ்ணுவின்‌ திருவடியில்‌ 
தேனுளது ''என்று கூறும்‌ வேத வாக்யத்தை ப்ரமாணமாகக்‌ 
-கொண்டு தன்‌ திருவடியின்‌ போக்யதையை - ருசியை 
அநுபவிக்கிறான்‌. 
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9 


“திருக்கமல பாதம்‌” 


ஆக அவன்‌ திருவடி அவனுக்கும்‌ நமக்கும்‌ போக்யம்‌. 
இதற்குமேல்‌ எம்பெருமான்‌ திருவடி நமக்குச்‌ செய்யும்‌ 
உபகார விஸேஷத்தை இங்கு எழுத விரும்புகிறோம்‌. பகவத்‌ 


"விஷய வ்யாக்யாநங்களில்‌ இந்த விஷயம்‌ சொல்லப்பட்டுள்ளது. 


ஆனால்‌ ஊன்றிப்‌ பார்த்துப்‌ புரிந்து கொள்ள வேண்டிய விஷய 
மிது. நம்‌ ஸ்ரீ நருஸிம்ஹப்ரியாவின்‌ தரம்‌ உயர்ந்திருப்பது போல்‌ 
நம்‌ ஸ்ரீ ந்ருஸிம்ஹ ப்ரியா வாசகர்களின்‌ தரமும்‌ மிக மிக உயர்ந்‌ 
இருப்பதால்‌ அவர்கள்‌ கட்டாயம்‌ இதை ரஸிப்பார்கள்‌ என்று 
எண்ணி எழுதுகிறோம்‌. 

நாம்‌ அனைவரும்‌ எம்பெருமானைப்‌ பெற்று அவனை 
அநுபவிக்கத்தான்‌ பிறந்துள்ளோம்‌. இந்த உண்மை அறியாதார்‌ 
சிலர்‌அவனை விட்டு உலகில்‌ அல்பங்களான மற்றைய விஷயங்‌ 
களில்‌ ஈடுபட்டு எம்பெருமானை மறந்து விடும்‌ நிலையில்‌ 
இருக்கின்றனர்‌. 

இவர்களுள்‌ மிகுந்த புண்யங்களைச்‌ செய்துள்ளவர்களை 
எம்பெருமான்‌ தன்‌ திருவடிகளாலே அவர்கள்‌ வேறு விஷயங்‌ 
களுக்குச்‌ செல்லாதபடித்‌ தடுத்து தன்னிடம்‌ ஈடுபாடு கொள்ளும்‌ 
படிச்‌ செய்கிறான்‌ என்பதே நாம்‌ இங்குச்‌ சொல்ல விரும்பிய 
விஷயம்‌. இது புரியும்‌. ஆனால்‌ ஆழ்வார்‌ அருளிய வகையைக்‌ 
காட்டிப்‌ புரிய வைப்பதில்‌ தான்‌ கொஞ்சம்‌ ஸ்ரமம்‌ உள்ளது. 
அதாவது திருவாய்மொழியில்‌ ஆறாவது பத்தில்‌ இரண்டாம்‌ 
திருவாய்மொழி மிக ப்ரஸித்தமானது. ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ 
தலைவித்‌ தன்மை பெற்றுஅருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌. இதில்‌: 

“எம்பெருமான்‌ தன்னிடம்‌ விளம்பித்து-அதாவது காலம்‌ 
கடந்து வருகிறான்‌. அதனால்‌ பராங்குறநாயகிக்குக்‌ கோபம்‌ 
வருகிறது. அவனை நோக்கி 'நீர்‌ இங்கே வரவேண்டாம்‌. உமக்கு 
வேண்டிய பெண்கள்‌ நிறைய பேர்கள்‌ இருக்கிறார்கள்‌. அங்கே 


“செல்லும்‌, இங்கே வரவேண்டாம்‌” என்று விரட்டுகிறார்‌. ஊடல்‌ 
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என்று இதற்குப்‌ பெயர்‌. உலகிலும்‌ தம்பதிகளிடம்‌ இதைக்‌ 
காணலாம்‌. 

இப்படி எம்பெருமான்‌ ஸ்வாமி நம்மாழ்வாராகிய தலை 
வியை நெருங்கிவர இவரும்‌ கோபம்‌ கொண்டு அவனை மறுத்து 
விட்டு மணல்களால்‌ சிறிய சிறிய வீடுகளைக்‌ கட்டுவதும்‌ சிறிய 
கற்களைப்‌ பொறுக்கி ஒரு பாத்ரத்தில்‌ இட்டு அடுப்பில்‌ வைத்துச்‌ 
சமைப்பதுமாகிற சில விளையாட்டுகளில்‌ ஈடுபடுகிறாள்‌. இந்தச்‌ 
செயல்களைச்‌ 'சிற்றிலிழைத்தல்‌ - சிறு சோறு சமைத்தல்‌” என்று 
இலக்கியங்கள்‌ கூறும்‌. இவை இளமைப்பருவத்துப்‌ பெண்கள்‌ 
செய்யும்‌ செயல்களாகும்‌. இப்படி இவர்கள்‌ தன்னைப்‌ பாராமல்‌ 
வேறு விஷயங்களில்‌ ஈடுபட்டுக்‌ காலம்‌ போக்குவதை எம்பெரு 
மானால்‌ ஸஹிக்க முடியவில்லை.” ஆழ்வாருடைய (பராங்குய 
நாயகியினுடைய) பிரிவு வாட்டுகிறது இவனை. ஆகவே 
தூரத்திலிருந்து பார்த்துக்‌ கொண்டிருந்த எம்பெருமான்‌ ஓடோடி 
வந்து தன்னுடைய அழகிய திருவடியால்‌ இந்தச்‌ சிற்றிலையும்‌ - 
சிறு சோறு சமைப்பதையும்‌ சிதைத்து அழித்து விடுகிறான்‌. 

எம்பெருமானிடம்‌ உண்மையான காதல்‌ இருப்பதால்‌ தன்‌ 

காதலன்தன்‌ திருவடியால்‌ இவற்றை அழிப்பது பராங்குமா நாயகிக்கு 
மிகவும்‌ பிடித்தமாய்‌- போக்யமாய்‌ இருக்கிறது. அப்படியே 
அவன்‌ திருவடிகளைப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டு இதுவே வ்யாஜமாக 
எம்பெருமானுடன்‌ கூடுகிறாள்‌. 

அப்போது அருளிச்‌ செய்கிறார்‌ பராங்குஸ நாயக:- நாங்கள்‌ 
_ மிகவும்‌ கஷ்டப்பட்டுச்‌ செய்த இந்தச்‌ சிற்றிலையும்‌ - சிறு சோறு 
சமைப்பதையும்‌ அழித்து விட்டாயே! இது தகுமா! எங்கள்‌ மீது 
தயவு இருந்தால்‌ நீ இப்படிச்‌ செய்வாயா? உன்‌ அழகிய 
திருக்கண்களைக்‌ கொண்டு நாங்கள்‌ விளையாடும்‌ இந்த விளை 
யாட்டைப்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டே இருக்க மாட்டாயா? தயவு 
இல்லாதவர்‌ செய்யும்‌ செயலையன்றோ நீ இப்போது 
செய்துள்ளாய்‌. 
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3 க வந்த்‌ ஸ்தல ரீ ஜி 


“திருக்கமல பாதம்‌: 


- உகவையால்‌ நெஞ்ச முள்ளுருகி உன்‌ தாமரைத்‌ தடங்கண்‌ 
விழிகளின்‌ 
அகவலைப்படுப்பான்‌ அழித்தாயுன்‌ திருவடியால்‌ 
தகவு செய்திலை யெங்கள்‌ சிற்றிலும்‌ யாமடு 
I சிறுசோறுங்கண்டு - நின்‌ 
முகவொளி திகழ முறுவல்‌ செய்து நின்றிலையே. 


-திருவாய்மொழி (6.2.9) 
என்று அருளியுள்ளார்‌ ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌. 
மாதரார்கயற்கண்‌ எனும்‌ வலையுள்பட்டு அழுந்த நினைத்த, 
அதாவது பெண்களின்‌ கண்களாகிற வலையுள்‌ அகப்பட்டு 
ஸம்ஸாரத்திலேயே அழுந்த நினைத்த எங்களை, அவ்வாறு 
அதனுள்‌ விழுந்து அகப்படாத வண்ணம்‌ உன்னுடைய தாமரை 
போன்ற நீண்டு அகன்ற விழிகளாகிற வலையினுள்‌ நாங்கள்‌ 
அகப்பட்டு ஆனந்தம்‌ பெறுவதற்காகத்தான்‌ எங்கள்‌ சிற்றிலை 
அழித்தாய்‌. அவ்வாறு அந்தச்‌ சிற்றில்‌ முதலியவற்றை நீ உன்‌ 
திருவடிகளால்‌ அழிக்காவிட்டால்‌ நாங்கள்‌ அதிலேயே விருப்பம்‌ 
கொண்டு அதிலேயே ஈடுபட்டு எங்கள்‌ வாழ்நாள்‌ முழுவதையும்‌ 
வீணே போக்கியிருப்போம்‌ என்கின்றார்‌. 
ஒரு பெண்‌ தன்‌ குலம்‌, கோத்ரம்‌, செல்வம்‌ இவற்றுக்குப்‌ 
பொருந்தாத தாழ்ந்த ஒருவனை மணக்க விரும்பி அவனிடத்தி 
லேயே மனஞ்செலுத்தி அதற்காகச்‌ சில செயல்களை புத்திசாலித்‌ 
தனத்துடன்‌ செய்து வருகிறாள்‌. அதைக்‌ கண்டான்‌ தமப்பன்‌. தன்‌ 
பெண்‌ மிகவும்‌ ஸாமர்த்யத்துடன்‌ செயல்படுவதைப்‌ பார்த்தான்‌. 
ஆனால்‌ அதையே பார்த்துக்‌ கொண்டிராமல்‌ அவளைத்‌ தடுத்து 
அந்தப்‌ பையனிடம்‌ உள்ள பற்றுதலையும்‌ அழித்தான்‌. சிறிது 
நாட்கள்‌ கழித்து எல்லாவற்றாலும்‌ சிறந்த ஒரு புருஷனை மணம்‌ 
செய்வித்தான்‌. அன்று அவன்‌ அந்தப்‌ பெண்ணுடைய தகாத 
செயலைத்‌ தடுத்தபோது அந்தப்‌ பெண்‌ சற்று மனம்‌ கலங்கினாள்‌. 
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ஆராத அழகமுதம்‌ 


தகுந்த கணவனைப்‌ பெற்று ஆனந்த வாழ்க்கை நடத்தும்போது 
அன்று தந்தை தன்‌ விருப்பத்தைத்‌ தடுத்தது சிறந்த புருஷனைக்‌ 


கொடுப்பதற்காகத்தானே என்பதை அறிந்து தகப்பனாரிடம்‌ 


வந்து அன்று நீங்கள்‌ என்னுடைய தகாத செயலைத்‌ தடுத்திரா 
விட்டால்‌ நான்‌ வழி தவறிச்‌ சென்று பல கஷ்டங்களை அநுப 
விக்க வேண்டிவரும்‌. நீங்கள்‌ அன்று அதைத்‌ தடுத்தது அதை 
விடச்சிறந்த லாபம்‌ கிடைப்பதற்குத்‌ தானே என்பதை நினைத்து 
மகிழ்கிறேன்‌ என்பாள்‌ அன்றோ! அவ்வாறுதான்‌! இங்கும்‌. 


இன்னும்‌ இதற்கு ஏற்ற உதாஹரணங்கள்‌ அவரவர்கள்‌ 
கொள்ளலாம்‌. 


இவ்வாறுதான்‌ நம்‌ விஷயத்திலும்‌ எம்பெருமான்‌ செய்து 
வருகிறான்‌. நம்மை அநுக்ரஹிக்க எண்ணி நம்மிடம்‌ அவன்‌ அணு 
கும்‌ போது நாம்‌ அவனைப்‌ புறக்கணித்து அற்ப பயன்களைப்‌ 
பெற எண்ணித்‌ தகாத செயல்களிலே ஈடுபடுகிறோம்‌. நம்மிடம்‌ 
பரமக்ருபை கொண்ட எம்பெருமான்‌ நம்மைத்‌ தீயவழியில்‌ 
செல்லாத வண்ணம்‌ தன்‌ திருவடியால்‌, தருவடிபோன்ற ஆசார்யர்‌ 
களால்‌, நம்மைத்‌ தடுத்து நமக்கு மாண்வதமான பரமானந்தத்‌ 
தைத்‌ தருகிறான்‌. 
எம்பெருமான்‌ நம்மைப்‌ பெறுவதற்கு அவனுக்கு உபாயமாய்‌ 
அமைந்ததும்‌ அவனுடைய திருவடியே. நாமும்‌ அவனை 
அடைய நமக்கு உபாயமாயிருப்பதும்‌ அவன்‌ திருவடியே என்ற 
ரஸத்தை ஈட்டில்‌ நம்பிள்ளை காட்டியருளியுள்ளார்‌. அவனுடைய 
. அபிமத ஸித்திக்கும்‌ ஸாதநம்‌ ருவடிகள்‌ காணும்‌"என்று. 
மேலே எடுத்த இந்தப்‌ பாசுரத்தின்‌ அர்த்தத்தை இதன்‌ 
வ்யாக்யாநமான ஈட்டிலிருந்து புரிந்து கொள்வது சற்று கடினம்‌. 
இதை எடுத்து மேற்கோளாகக்‌ காட்டி மற்றைய இடங்களில்‌ 
தரும்‌ விளக்கத்தினால்‌ இதைத்‌ தெளிவாகப்‌ புரிந்து கொள்ளலாம்‌. 
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“திருக்கமல பாதம்‌” 


திருப்பாவையில்‌ 'சிற்றஞ்‌ சிறுகாலே' என்ற பாசுரத்தில்‌ 'உன்‌ 
பொற்றாமரையடியே போற்றும்‌ பொருள்‌ கேளாய்‌” என்ற 
இடத்தில்‌ ஆறாயிரப்படி வ்யாக்யாநத்தில்‌ ஸ்ரீ அழகிய மணவாளப்‌ 
பெருமாள்‌ நாயனார்‌: - உன்‌ பொற்றாமரையடி பெண்களுக்குப்‌ 
புறம்பு அந்ய பாதைகள்‌ உண்டானால்‌ க்ருஷ்ணன்‌ அவற்றைக்‌ 
குலைப்பதும்‌ திருவடிகளாலே. அழித்தாய்‌ உன்‌ திருவடியால்‌" 
என்று அருளியுள்ளார்‌. (புறம்பு அந்யபாதைகள்‌ - மற்றைய 
விஷயங்களிலே உண்டாகும்‌ பற்றுக்கள்‌). 

தீய விஷயங்களை விலக்குவது மட்டுமல்லாமல்‌ அவற்றில்‌ 
மீண்டும்‌ நம்முடைய மனம்‌ ஒருபோதும்‌ போகாதபடியும்‌ 
தடுத்துவிடுகிறது திருவடி. இதை ஸ்ரீ ஆண்டாள்‌ 'சிற்றிலோடு 
எங்கள்‌ சிந்தையும்‌ சிதைக்க வல்லாய்‌', என்று அருளியுள்ளாள்‌. 

ஆக எம்பெருமான்‌ திருவடியே நமக்கு எல்லா வகைகளாலும்‌ 
பற்றத்தக்கதாகும்‌. 

இந்தத்‌ திருவடியின்‌ மஹிமையை ஆங்காங்குப்‌ புராணங்கள்‌, 


இதிஹாஸங்கள்‌, மற்றும்‌ ஆழ்வார்களுடைய ஸ்ரீ ஸக்திகள்‌, 


இவற்றைக்‌ கொண்டு சிறப்பித்துக்‌ கூறினால்‌ பாரதமாம்‌/ 

பகவத்‌ த்யாந ஸோபாநம்‌, தேவநாயக பஞ்சாஸத்‌ சேதன 
ஸ்தோத்ரங்களில்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேமமிகனும்‌ ஒவ்வொரு அவயவத்‌ 
தையும்‌ நன்கு வர்ணித்துள்ளார்‌. அவகாமமம்‌ இருப்பின்‌ அடுத்த 
இதழ்களில்‌ விவரிப்போம்‌. 


அமலனாதிபிரான்‌ அடியார்க்குஎன்னையாட்படுத்த 
விமலன்‌ * விண்ணவர்கோன்‌ விரையார்பொழில்வேங்கடவன்‌ 4 


நிமலன்நின்மலன்நீதிவானவன்‌ நீள்மதிளரங்கத்தம்மான்‌ * திருக்‌ 
கமலபாதம்வந்து என்‌ கண்ணினுள்ளன ஒக்கின்றதே. (1) 


2. அரைச்‌ சிவந்த ஆடை 


விளா ண ளர்‌ ஸா | 
WETS ணன ராணி ॥ 


(ஹரிபீதாம்பரஸ்யா$ஸ்ய மாஹாத்ம்யம்‌ பஹுவிஸ்த்ருதம்‌ | 
ஸங்க்ருஹ்யா$கதயத்‌ ஸ்வாது நாராயணயதீஸ்வர: 1॥ 


திருப்பாணாழ்வார்‌ தாம்‌ அருளிச்‌ செய்த அமலனாதிபிரான்‌ 
என்று தொடங்கும்‌ திவ்யப்ரபந்தத்திலே முதல்‌ பாட்டில்‌ 
தம்முடைய கண்களிலே திருவரங்கனுடைய திருக்கமல 
பாதங்கள்‌ தாமே வந்து நின்றன என்பதை அருளிச்‌ செய்தார்‌. 


இரண்டாவதான பாட்டில்‌ ஆழ்வார்‌ தம்முடைய சிந்தை 
எம்பெருமானுடைய திருவரையில்‌ (இடுப்பில்‌) உள்ள சிவந்த 
' பீதாம்பரத்தில்‌ தானே சென்று சேர்ந்தது என்று அருளிச்‌ செய்கி 
றார்‌. முதலில்‌ எம்பெருமான்‌ தானே வந்து ஆழ்வாருக்குத்‌ தன்‌ 
அநுபவருசியை உண்டு பண்ணினான்‌. ருசி கண்ட ஆழ்வார்‌ 
அடுத்துத்‌ தாமே மேல்விழுந்து அநுபவிக்கிறபடியை இப்‌ 
பாட்டில்‌ அருளிச்‌ செய்கிறார்‌. 


திருமங்கை ஆழ்வாரும்‌ இப்படியே தான்‌ அருளிச்‌ செய்கிறார்‌. 
திருவாலி எம்பெருமான்‌ விஷயத்தில்‌ 'வந்து உனதடியேன்‌ மனம்‌ 
புகுந்தாய்‌ புகுந்ததற்பின்‌ வணங்கும்‌ சிந்தனைக்‌ கனியாய்‌” என்று. 
எம்பெருமானே! இத்தனை காலமாக உன்‌ விஷயத்தின்‌ ருசியையே 
அறியாமலிருந்த என்‌ மனத்தில்‌ நீ வந்து புகுந்தாய்‌. காரணம்‌ உன்‌ 
அடியவன்‌. உனக்கு மேஷபூதன்‌ என்பதேயாகுமா? உனக்கு நான்‌ 
அடியவன்‌ என்பதை நான்‌ அறியாவிட்டாலும்‌ இதை அறிந்த நீ 


என்னை அகல ஓட்டாமல்‌ தடுத்து ஆட்கொள்ள நினைத்து என்‌. 


மனத்திலே வந்து புகுந்தாய்‌. அதன்‌ பின்‌ நான்‌ வணங்கும்‌ தெய்வ 
மாய்‌ சிந்தனைக்கினியனாக (என்‌ எண்ணத்திற்கு இனியனாக) 
நீ ஆனாய்‌ என்கிறார்‌ திருமங்கை மன்னன்‌. 
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பை படட ப வடடல ப. அலி டது: அ பு 


அரைச்‌ சிவந்த ஆடை 


பசு ஒன்று கன்றை ஈன்றது. பிறந்த உடனே அந்தக்‌ கன்று 
தாய்ப்பசுவின்‌ மடியில்‌ உள்ள பாலின்‌ ௬௪ அறியாமல்‌ திகைத்து 
நிற்கும்‌. அது அப்படியே போகட்டும்‌ என்று அந்தத்‌ தாய்ப்பசு 
நினைப்பதில்லை. தானே அந்தக்‌ கன்றினிடம்‌ அதன்‌ வாயில்‌ தன்‌ 
முலைக்காம்பைக்‌ கொடுக்கும்‌. அதன்பின்‌ அந்தக்‌ கன்றுக்குட்டி 
முலைப்பாலைச்‌ சுவைத்து உண்ணும்‌. இப்படி தாய்ப்பாலின்‌ 
ருசியை அறிந்த அந்தக்‌ கன்று தாய்‌ தூரத்திலிருந்தாலும்‌ அது 
காலால்‌ உதைத்துத்‌ தள்ளினாலும்‌ கூட, தானே வலுவில்‌ சென்று 


பாலைச்‌ சுவைத்து உண்ணும்‌. 


இந்த முறையைத்தான்‌ திருப்பாணாழ்வார்‌ விஷயத்திலும்‌ 
காண்கிறோம்‌ என்கிறார்கள்‌ உரையாசிரியர்களான பூர்வர்கள்‌. 
அவர்கள்‌ அருளிய வாக்யங்களே ௬௪ உடையன. அவை 


இவையே: - 


“ஈன்று அணித்தான நாகு தன்‌ கன்றுக்கு வாஸனை இல்லாமை 
யாலே முதலில்‌ தானேதன்‌் முலையை அதன்‌ வாயிலே கொடுக்கும்‌. 
பின்பு சுவடு (௬௪) அறிந்தால்‌ கன்றுதானே இது (பசு) காற்கடைக்‌ 
கொள்ளிலும்‌ (வெறுத்தாலும்‌) மேல்‌ விழுமிறே!”' 

அப்படியே திருவடிகள்‌ தாமே வந்து போக்யமானபடி 
சொன்னார்‌ முதற்பாட்டில்‌. இதில்‌ தம்முடைய நெஞ்சு சுவடு 
அறிந்து மேல்‌ விழுந்தபடியைச்‌ சொல்லுகிறார்‌- 'அரங்கத்தம்‌ 
மான்‌ அரைச்சிவந்த ஆடையின்‌ மேல்‌ சென்றதாம்‌ என்‌ சிந்தனை 
யே” என்று. எம்பெருமான்‌ தாமே வந்து அநுக்ரஹித்தபடியை 
'இருக்கமலபாதம்‌ வந்து ' என்று அருளிச்‌ செய்தார்‌. இங்கு “வந்து”. 
என்பது கவனிக்கத்தக்கது. 

இந்த இரண்டாவது பாசுரத்தில்‌ ஆழ்வாரே மேல்‌ 
விழுந்தபடியைச்‌ 'சென்றதாம்‌ என்‌ சிந்தனையே” என்று அருளிச்‌ 
செய்கிறார்‌. இங்கு 'சென்றதாம்‌' என்பது கவனிக்கத்‌ தக்கது. 
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எம்பெருமான்‌: திருவடியை அநுபவித்து வந்த ஆழ்வா 


ருடைய சிந்தை (மனம்‌) திடீரென்று இதை விட்டு எம்பெருமா 
னுடைய பீதாம்பரத்திடம்‌ சென்றது. ஏன்‌! என்பதை ஆராய 
வேண்டும்‌. 


ஓர்‌ அகத்தில்‌ நிரறய ருசி மிகுந்த பக்ஷணங்கள்‌ பல செய்து 
வைத்துள்ளனர்‌. அந்த அகத்துக்குச்‌ சென்ற ஒருவன்‌ முதலில்‌ ஒரு 
பக்ஷ்ணத்தைச்‌ சாப்பிடுகிறான்‌. பிறகு அதை விட்டு மற்றோர்‌ 
பக்ஷ்ணத்தைச்‌ சாப்பிடுகிறான்‌. இவன்‌ முதலில்‌ சாப்பிட்ட 
பக்ஷ்ணத்தை ஏன்‌ விட்டான்‌ என்ற கேள்விக்கு என்ன பதில்‌? 

முதலில்‌ சாப்பிட்ட பக்ஷணத்தின்‌ இனிமை திகட்டி விட்டது. 

போதும்‌ என்றதாயிற்று. அதன்‌ சுவையை நன்கு அநுபவித்து 
விட்டபடியால்‌ அதன்‌ ஆசை குறைய அதைப்‌ புறக்கணித்து 
அடுத்து வேறோர்‌ பக்ஷணத்தைச்‌ சுவைக்க முற்படுகிறான்‌ என்பது 
தான்‌ பதிலாகும்‌. இது அந்த பக்ஷ்ணங்கள்‌ விஷயத்தில்‌ சரிப்படும்‌. 
அவற்றின்‌ சுவை ஓர்‌அளவுக்கு உட்பட்டிருக்கும்‌. திகட்டி விடும்‌. 
அதன்‌ ஆசையும்‌ போய்விடும்‌. 


எம்பெருமான்‌ விஷயத்தில்‌ திருவடிகளை அனுபவிக்கப்‌ 
புகுந்த ஆழ்வாருடைய திருவுள்ளம்‌ அவற்றை விட்டுப்‌ பீதாம்‌ 
பரத்திற்குச்‌ சென்றதற்கும்‌, இந்த முறையையே காரணமாகக்‌ 
கொண்டால்‌ திருவடிகளின்‌ சுவையும்‌ ஒரு அளவுக்கு உட்பட்ட 
தாகிவிடும்‌. இவற்றின்‌ சுவை அளவற்றது என்ற பெருமை 
குறைந்து விடும்‌. ஆகவே ஆழ்வாருடைய திருவுள்ளம்‌ 
திருவடிகளை விட்டுப்‌ பீதாம்பரத்தை அநுபவிக்கச்‌ சென்றமைக்கு 
இந்தக்‌ காரணத்தைக்‌ காட்டக்‌ கூடாது. வேறு காரணம்‌ என்ன? 
இதற்கு முன்னோர்கள்‌ காட்டும்‌ காரணத்தை நாம்‌ அறிவதே 
சிறக்கும்‌. நாமாக எதையும்‌ புதிதாகக்‌ தை செய்ய 
வேண்டாம்‌-அதாவது- 


கடலில்‌ உள்ள ஒரு துரும்பு திடீரென்று அந்தக்‌ கடலை 
விட்டுக்‌ கரையை வந்து சேருகிறது, ஏன்‌? கடலை நன்கு 
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அளவிட்டு அறிந்து அதில்‌ ஆசையை விட்டுவிட்டா கரையைச்‌ 
சேர்ந்தது? கடலை அளக்கவும்‌ முடியாது. அதில்‌ ஆசையையும்‌ 
விட முடியாது; பின்‌! அலைகள்‌ உயரக்‌ கிளம்பி மேன்மேலென 
மோதும்போது, அந்த அலைகளால்‌ அலைக்கப்பட்ட அந்தத்‌ 
துரும்பு தன்‌ வயமின்றித்‌ தானே கரையில்‌ சேருகிறது அன்றோ! 
அம்மாதிரிதான்‌ இங்கும்‌ திருவடியின்‌ அழகு அலைகள்‌ ஆழ்வார்‌ 
திருவுள்ளத்தை அலைத்து இழுக்க அதன்‌ மேல்‌ கிளர்ந்த பீதாம்‌ 
பரத்தினுடைய அழகு அலைகள்‌ இவருடைய சிந்தனையைத்‌ 
தன்னிடம்‌ இழுத்துக்‌ கொண்டன. ஆக இந்தத்‌ துரும்பு கடலை 
நன்கு அளந்து அறிந்து கொண்டு அதில்‌ ஆசையை விட்டுக்‌ கரை 
சேர்வதில்லை. 


ஆக எம்பெருமான்‌ திருவடிகளின்‌ சுவையும்‌ குறைவற்றது, 
அளவற்றது. அதில்‌ ஆசையும்‌ போகவில்லை. ஆனாலும்‌ பீதாம்‌ 
பரத்தின்‌ அழகு இவரை இழுத்துச்‌ சென்று விட்டது. 

இந்த அர்த்தத்தைப்‌ பூர்வர்களுடைய வாக்யங்களால்‌ அறிவது 
மிகவும்‌ சுவையுடையதாகும்‌. 


'தருவடிகளிலே கிடந்த திருவுள்ளம்‌ திருப்பரிவட்டத்தின்‌ . 
மேலே சேர்ந்தபடி எங்ஙனே என்னில்‌? தான்‌ அறிந்து நேரில்‌ 
விஷயத்தின்‌ போக்யதைக்கு (சுவைக்கு)க்‌ குற்றமாம்‌. ஆகையால்‌ 
போக்யதை அளவுபட்டதுமன்று. ஆசை தலை மடிந்ததுமல்ல. 

கடலோதங்்‌ கிளர்ந்து அலைக்கப்புக்கால்‌ உள்ளே கிடந்த 
தொரு துரும்பு கடலையளவிட்டு அன்றே கரையிலே ஏறுவது? 
ஒரு திரையிலே ஒரு திரை ஏற வீசுமத்தனையிறே' என்ற 
ஸ்ரீ ஸூக்திகளேயாகும்‌. 

கமலம்‌ போல்‌ சிவந்த திருவடிகளை அநுபவித்த பிறகு இந்தச்‌ 
சிவப்புக்கு ஒத்த சிவப்பு நிறமுடைய திருப்பீதாம்பரத்தை 
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அநுபவிக்கிறார்‌ ஆழ்வார்‌ என்று ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேறிகன்‌ அவ 
தாரிகை அருளியுள்ளார்‌. 


'அரங்கத்தம்மான்‌ அரைச்‌ சிவந்த ஆடையின்‌ மேல்‌ சென்ற 
தாம்‌ என்‌ சிந்தனையே!” என்று தம்முடைய நிலை கண்டு வியக்‌ 
கிறார்‌ திருப்பாணாழ்வார்‌. 

அரங்கத்தம்மான்‌ அரைச்சிவந்த ஆடையின்‌ மேல்‌ - இந்தச்‌ 
சிவந்த ஆடை பக்தர்களின்‌ மனவருத்தத்தையெல்லாம்‌ போக்க 
வல்லது. 


ஸ்ரீ ப்ருந்தாவநத்தில்‌ கண்ணன்‌ கோபிகைகளுடன்‌ நெருங்கி 
விளையாடி வந்தான்‌; அவர்களுக்குத்‌ தன்னிடத்தில்‌ உள்ள பக்தி 
யை நேரில்‌ கண்டு ம௫ழீகிறான்‌. கண்ணா! உன்னை விட்டு ஒரு 
க்ஷணம்‌ கூடப்‌ பிரிந்து வாழமாட்டோம்‌ என்றெல்லாம்‌ தங்க 
ளுடைய நிலையைக்‌ கூறுகிறார்கள்‌ கோபிகைகள்‌. 


இதைக்‌ கேட்ட கண்ணனுக்குக்‌ கூடவே ஒரு ஸந்தேஹம்‌ 
எழுந்தது. இவர்கள்‌ நம்மைக்‌ கண்டபோது மற்றையோர்‌ எதிரில்‌ 
தானே இப்படியெல்லாம்‌ பேசுகிறார்கள்‌. மறைவிலும்‌ இவர்க 
ளுடைய மனநிலை இப்படியே இருக்குமா? இதை நாம்‌ 
பரீக்ஷித்து அறிய வேண்டும்‌ என்று விரும்பிக்‌ கண்ணன்‌ சற்று 
மறைந்து விட்டான்‌. அப்போது அவர்கள்‌ பட்ட கஷ்டங்களை 
அறிந்த கண்ணன்‌ இனியும்‌ இவர்களைப்‌ பரீக்ஷிக்கக்‌ கூடாது. 
மேலும்‌ நாம்‌ மறைந்திருந்தால்‌ இவர்கள்‌ உயிர்‌ வாழ மாட்டார்கள்‌ 
என்று எண்ணி உடனே அவர்கள்‌ எதிரில்‌ தோன்றினான்‌. நம்மை 
அலைய விட்ட கண்ணனை இனி நாம்‌ அவன்‌ நேரே வந்தாலும்‌ 
பார்க்கக்கூடாது என்று ப்ரணய கோபம்‌ (ஊடல்‌) கொண்டிருந்‌ 
தனர்‌ அந்தக்‌ கோபிகைகள்‌. இதை அறிந்த கண்ணன்‌ அவர்கள்‌ 
கோபத்தைப்‌ போக்க என்ன செய்தான்‌ தெரியுமா? புதிய சிவந்த 
பீதாம்பரத்தைத்‌ திருஅரையில்‌ சாத்திக்கொண்டு தோன்றினான்‌. 


24 


அரைச்‌ சிவந்த ஆடை 


அந்த பீதாம்பரத்தைக்‌ கண்டதுமே அவர்களுடைய மனத்தில்‌ 
இருந்த கோபம்‌-தாபம்‌ யாவும்‌ ஒழிந்தன என்று ஸ்ரீமத்‌ 
பாகவதத்தில்‌ ம॥ஈகப்ரஹ்மம்‌ அருளியுள்ளார்‌. 


எரா ளி ணாள: | 
சண எளி சான. || 


தாஸாம்‌ ஆவிரபூத்‌ ஷெளரி: ஸ்மயமாநமுகாம்புஐ: | 
பீதாம்பரதர: ஸ்ரக்வீ ஸாக்ஷாந்மந்மதமந்மத: || 


வருந்திய இடைப்பெண்களின்‌ முன்னிலையில்‌ சிரித்த இரு 
முகத்துடனும்‌, பீதாம்பரம்‌ அணிந்தும்‌, மாலை சூடியும்‌, மன்‌ 
மதனையும்‌ வெல்லும்‌ மன்மதனாகத்‌ தோன்றினான்‌ கண்ணன்‌ 
என்கிறார்‌. பீதாம்பரதர:- இவன்‌ பக்கல்‌ இடைப்‌ பெண்கள்‌ 
நெஞ்சிற்‌ பிறந்த ப்ரணய ரோஷத்தாலுள்ள மனம்‌ எல்லாம்‌ 
ஆறும்படியாயிற்று உடைவாய்ப்பு இருப்பது. 

'நெஞ்சுகளிற்‌ பிறந்த புண்ணெல்லாம்‌ தீர்ந்து இத்தோடே 
பணி போகும்படியாயிற்று இருப்பது” என்று ஈட்டில்‌ நம்‌ 
பிள்ளை வ்யாக்யாநம்‌ செய்தருளுகறார்‌. 

கண்ணன்‌, தான்‌ இடுப்பில்‌ அணிந்துள்ள பீதாம்பரத்தைக்‌ 
கொண்டு பக்தைகளான கோபிகைகளின்‌ கோபத்தை ஆற்றினான்‌. 
அது மட்டுமன்றிக்‌ கோபம்‌ தீர்ந்த கோபிகைகள்‌ அந்த பீதாம்‌ 
பரத்தைத்‌ தொட்டு அதைச்‌ சரி செய்து கண்ணனுக்கு மேலும்‌ 
அழகு செய்தார்களாம்‌ என்றபடி. 


'உடையார்ந்த ஆடை” *'கெளமேய புஷ்பிததடம்‌' என்றும்‌ 


ஆழ்வார்களும்‌ ௬ஷிகளும்‌ இதில்‌ ஈடுபடுகிறார்கள்‌. எம்பெரு 


மான்‌ திருவரையில்‌ புஷ்பம்‌ பூத்தாப்‌ போலிருக்கிறதாம்‌ இந்தச்‌ 
சிவந்த ஆடை. 
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ஆராத அழகமுதம்‌ 


அரைச்சிவந்த ஆடை கருத்த நிறம்‌ உடைய திருமேனிக்கு 
அழகு ஊட்டும்‌ சிவப்பு நிறம்‌. பரபாகம்‌ தருவதான நிறம்‌ இது. 
பரபாகம்‌ (ம்‌) என்பது ஒரு நிறத்துக்குப்‌ பெருமை தரும்‌ 
மற்றோர்‌ நிறம்‌. கருத்த நிறம்‌ உடைய திருமேனிக்கு நீலப்‌ 
பட்டாடை அழகு தராது.கறுப்புக்கு நீலநிறம்‌ பொருந்தாது. 
சிவநீத ஆடை- அதாவது சிவப்பு நிறம்‌ பொருந்தும்‌. கறுப்பு 
நிறத்திற்குச்‌ சிவப்பு நிறம்‌ அழகு தரும்‌. , 


ஸ்வாமி நம்மாழ்வாரும்‌ திருவாசிரியம்‌ முதற்பாட்டில்‌ 
“செக்கர்‌ மாமுகில்‌ உடுத்து ' என்று எம்பெருமான்‌ ஆடையழகை 


அநுபவித்து வெளியிடுகிறார்‌. 


திருப்பாற்கடலில்‌ ஸயநித்திருக்கும்‌ எம்பெருமானை 
வர்ணிக்கிறார்‌ ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌. கடலலைகள்‌ மீது ஒரு 
மரகதக்குன்றம்‌ படுத்திருப்பது போல்‌ உள்ளான்‌ எம்பெருமான்‌ 
என்கிறார்‌. அந்த மரகதக்குன்றம்‌ செக்கர்‌ மாமுகில்‌ உடுத்திருக்க 
வேண்டும்‌-அதாவது சிவந்த மேகத்தை அரையில்‌ உடுத்திருக்க 
வேண்டும்‌. அப்படிப்பட்ட ஒரு மரகதக்குன்றம்‌ இருந்தால்‌ அது 
எம்பெருமான்‌ திருமேனிக்கு ஒப்பாகும்‌ என்கிறார்‌. 


சிலப்பதிகாரத்தில்‌ இளங்கோவடிகளும்‌ திருவேங்கடம்‌ 
உடையவனை வர்ணிக்கும்போது அவனை ஒரு மேகமாக 
உருவகப்படுத்தி அந்த மேகம்‌ மின்னலையே வஸ்த்ரமாக 
உடுத்திருக்க வேண்டும்‌. அப்படிப்பட்ட ஒரு மேகம்‌, மின்னலை 
வஸ்த்ரமாக உடுத்துக்‌ கொண்டுள்ள ஒரு மேகம்‌ நிற்பது போல்‌ 
நிற்கிறான்‌ திருவேங்கடவன்‌ என்பதை 'மின்னுக்கோடி உடுத்து 
விளங்குவிற்‌ பூண்டு .. .நன்னிறமேகம்‌ நிற்பது போல்‌' என்று 
வெளியிட்டுள்ளார்‌. 


இங்கு ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேமிகனுடைய அநுபவமும்‌ பரம: 


போக்யமாயிருக்கும்‌. முநிவாஹநபோகம்‌ என்ற தம்‌ உரையில்‌ 


26 


ஸ்ஸ்‌ 


அரைச்‌ சிவந்த ஆடை 


அருளிய ஸ்ரீ ஸக்திகளையும்‌ இங்கு அநுபவிக்க வேண்டும்‌. 
““படிச்சோதி ஆடையொடும்‌ பல்கலனாய்‌ நின்பைம்பொன்கடிச்‌ 
சோதி கலந்ததுவோ: ' என்னும்படி திகழா நின்ற திருஅரையிலே 
மது-கைடப ருதிர படலத்தாலே போல பாடலமாய்‌ மரகத 
கிரிமேலே பாலாதபம்‌ பரந்தாப்போலேயிருக்கிற திருப்பீதாம்‌ 
பரத்திலே '' என்று. 

தன்‌ அநுபவத்திற்கு ஸ்வாமி நம்மாழ்வாருடைய அநுப 
வத்தைப்‌ ப்ரமாணமாகக்‌ காட்டியருளுகிறார்‌ இங்கு.அதாவது 
திருமாலிருஞ்சோலை எம்பெருமானை அநுபவித்த ஸ்வாமி 
நம்மாழ்வாருக்கு ஒரு ஸந்தேஹம்‌ உண்டாகிவிட்டது. அதைத்‌ 
தீர்த்து வைக்குமாறு பெருமாளையும்‌ பிராட்டியையுமே 
கேட்டருளூகிறார்‌. 

உன்னுடைய முகத்தின்‌ தேஜஸ்ஸே ஒரு கிரீடமாக. உன்‌ 
பபிரஸ்ஸில்‌' 'இருக்கிறதா? இவ்வாறே இயற்கையிலே அழகுடன்‌ 
கூடிய உன்னுடைய பீதாம்பரத்தின்‌ ஒளிதான்‌ உன்கடிச்‌ சோதியாய்‌ 
உன்‌ திருவரையின்‌ தேஜஸ்ஸாக விளங்குகின்றதா? அல்லது உன்‌ 
திருவரையின்‌ தேஜஸ்‌ தான்‌ பீதாம்பரமாக விளங்குகிறதா? என்று 
வியக்கிறார்‌- வினவுகிறார்‌ ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌. 

இப்படி மயர்வற்ற- அஜ்ஞாநமோ, ஸந்தேஹமோ, விபரீத 
ஜ்ஞாநமோ சிறிதுமில்லாத ஸ்வாமி நம்மாழ்வாரே வியந்ததான 
ஆடை இந்த அரங்கத்தம்மானுடைய சிவந்த ஆடை. 

எம்பெருமான்‌ ஒரு ஸமயம்‌ மது-கைடபர்‌ என்ற அஸர்‌ 
களைத்‌ தம்‌ திருத்துடையினாலே அறைத்துக்‌ கொன்றான்‌. 
அப்போது அவர்களுடைய ஸாரீரத்திலிருந்த ரத்தம்‌ தான்‌ இவ்வாறு 
சிவந்து திருவரையில்‌ படிந்துள்ளதோ என்னும்படி யாயிருக்கிறது 
இந்தப்‌ பீதாம்பரம்‌. 

மேலும்‌ மரகத மலையின்‌ மீது இளம்‌ ஸுர்யனுடைய 
(உதயஸுர்யனுடைய) சிவந்த கிரணங்கள்‌ பரவினாப்‌ 
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ஆராத அழகமுதம்‌ 


போலிருக்கிறது எம்பெருமான்‌ திருவரையில்‌ இந்தப்‌ பீதாம்பரம்‌ 
என்றெல்லாம்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேமிகனுடைய அநுபவம்‌ 
இருக்கிறது. 

முக்தன்‌ பரமபதம்‌ சென்று அங்கு எம்பெருமானை ஓவ்‌ 
வொரு அவயவமாக அநுபவிக்கும்‌ முறையை ஸ்வாமி 
ஸ்ரீ தேறிகன்‌ பரமபதஸோபாநம்‌ என்னும்‌ ரஹஸ்ய க்ரந்தத்தில்‌ 
அருளிச்‌ செய்கிறார்‌. 

முக்தன்‌ பரமபதநாதன்‌ திருவரையில்‌ (இடுப்பில்‌) உள்ள 
பீதாம்பரத்தை ஸேவித்து மரகதக்குன்றம்‌ ஒத்த தருமேனியிலே 
மாணிக்க ஒளி சூழ்ந்தாற்‌ போலே பொருந்தின பொன்னொத்த 
ஆடையைப்‌ பார்த்து 'படிச்சோதி ஆடையொடும்‌ பல்கலனாய்‌ 
நின்‌ பைம்பொன்‌ கடிச்‌ சோதி கலந்ததுவோ' என்று சொல்லி 
வியப்பான்‌. ட 

இதன்‌ அர்த்தம்‌ சற்று முன்‌ விவரிக்கப்பட்டுள்ளது. 

- இப்படிப்பட்ட எம்பெருமானுடைய திருவரையில்‌ உள்ள 
பீதாம்பரத்தில்‌ என்னுடைய சிந்தனை தானே சென்றதே! என்று 
வியக்கிறார்‌ திருப்பாணாழ்வார்‌. 

“சோற்றிலே எனக்கு மனம்‌ சென்றது' என்னுமாப்போலே 
ஆஸ்சர்யப்படுகிறார்‌ ஆழ்வார்‌ என்கிறார்கள்‌ பெரியவாச்சான்‌ 
பிள்ளையும்‌ அழகிய மணவாளப்‌ பெருமாள்‌ நாயனாரும்‌. 
உலகில்‌ பாமரர்கள்‌ தன்‌ மனம்‌ சாப்பாட்டில்‌ சென்று லயித்தது 
என்று சொல்லுவது போல்‌ ஆழ்வாரும்‌ எம்பெருமான்‌ அணிந்‌ 
துள்ள பீதாம்பரத்தில்‌ தன்‌ சிந்தனை சென்றது என்கிறார்‌ என்றபடி. 

இத்தனை நாட்கள்‌ வரை யார்‌ யாருடையவோ ஆடைகளில்‌ 
படிந்து வந்த என்‌ சிந்தனை இப்போது எம்பெருமானுடைய திரு 

- ஆடையில்‌ படிந்தது என்கிறார்‌. 

உலகத்தவர்கள்‌ அணியும்‌ ஆடைக்கும்‌ எம்பெருமான்‌ அணிந்‌ 

துள்ள ஆடைக்கும்‌ எவ்வளவு வ்யத்யாஸம்‌ உள்ளது? யெளவந 
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அரைச்‌ சிவந்த ஆடை 


வயதுள்ள ஒரு பெண்மணி அழகிய ஆடை அணிந்து வீதி வழியே 
செல்கிறாள்‌. அவளுடைய ஆடையை ஒரு புருஷன்‌ சற்று நேரம்‌ 
உற்று நோக்கினால்‌ என்ன நேரும்‌? பிறனுடைய மனைவியான 
இந்தப்‌ பெண்ணின்‌ மீது தவறான எண்ணங்கொண்டதால்‌ தான்‌ 
இவன்‌ அவளையும்‌ அவளுடைய ஆடையையும்‌ உற்று நோக்கு 
கிறான்‌ என்று பிறர்‌ இந்த உலகிலேயே பழிப்பார்கள்‌- பழிக்கி 
றார்கள்‌. 

அந்தப்‌ பழியையும்‌ பொருட்படுத்தாமல்‌ இவன்‌ அந்தப்‌ 
பெண்ணின்‌ ஆடையையே உற்று நோக்கி ரஸித்தால்‌, இவனுக்கு 
மரணத்துக்குப்‌ பின்‌ கொடிய நரகமும்‌ உண்டாகும்‌. இப்படிப்‌ பல 
அநர்த்தங்களை உண்டு பண்ணும்‌ பிறர்களுடைய ஆடை 
களையே கண்டு ரஸித்து வந்த என்‌ சிந்தனை தற்போது அவற்றை 
விட்டு எம்பெருமானுடைய ஆடையைப்‌ பற்றிற்றே என்று 
வியந்து மகிழ்ந்து அருளிச்‌ செய்கிறார்‌ ஆழ்வார்‌ என்று பூர்வர்கள்‌ 
உரையிட்டுள்ளனர்‌. ஆழ்வாருக்கு இம்மாதிரியான நிலை எப்‌ 
போதும்‌ கிடையாது. ஆயினும்‌ ஆழ்வார்‌ கருத்தாக உரையாசிரி 
யர்கள்‌ கூறுகின்றனர்‌. இதனால்‌ பிற பெண்களின்‌ ஆடைகளை 
ஆவலுடன்‌ பார்ப்பதனால்‌ வரும்‌ அநர்த்தங்களைக்‌ காட்டுவதற் 
காக இவ்வாறு ஆசிரியர்கள்‌ அருளியதாக நினைக்க வேண்டும்‌. 

பிற பெண்ணின்‌ ஆடைகளைக்‌ கண்டால்‌ வரும்‌ அநர்த்தங்கள்‌ 
கூறப்பட்டன. எம்பெருமான்‌ திருஆடையைப்‌ பார்ப்பதினால்‌ 
வரும்‌ ப்ரயோஜநத்தையும்‌ அறிய வேண்டும்‌ அன்றோ! அந்த 
ப்ரயோஜநம்‌ இதுபோல. எம்பெருமான்‌ திருமேனியில்‌ அணிந்‌ 
துள்ள பீதாம்பரம்‌ இந்த உலகில்‌ பார்ப்பவருக்குப்‌ பேராநந்‌ 
தத்தைத்‌ தரவல்லது. வைத்த கண்‌ வாங்காமல்‌ மேன்‌ மேலும்‌ 
பார்த்துக்‌ கொண்டே இருக்க வேண்டும்‌ என்ற ஆவலைத்‌ 
தூண்டிக்‌ கண்களைத்‌ தன்‌ பால்‌ இழுக்கும்‌. ஆநந்தத்தைத்‌ தரும்‌. 

உலகில்‌ பெண்கள்‌ அணியும்‌ ஆடைகள்‌ குறிப்பிட்ட பருவத்‌ 
தில்‌ - வயதில்‌ தான்‌ அவர்களுக்கும்‌ பார்ப்பவர்களுக்கும்‌ நன்றாக 
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இருக்கும்‌. பருவம்‌ மாறினால்‌ அந்த ஆடைகள்‌ ரஸிக்கத்‌ 
தக்கவையாக இராது. எம்பெருமான்‌ நித்யயுவாவாய்‌ அழியாத 
அழகு உடையவனாய்‌ இருப்பதால்‌ அவன்‌ அணிந்திருக்கும்‌ 
ஆடை அவனுக்கும்‌ பார்ப்பவர்க்கும்‌ எப்பொழுதுமே அழகை 
யும்‌ ஆநந்தத்தையும்‌ தருவதாயிருக்கும்‌. 

எம்பெருமானுடைய பீதாம்பரத்தை இந்த உலகில்‌ ஸேவித்து 
மகிழ்பவர்களுக்கு மரணம்‌ உண்டான பிறகும்‌ பரமபதத்தில்‌ 
எப்பொழுதும்‌ மாறாமல்‌ இருந்து 88 ஈர? (ஸதா பய்யந்தி) 
என்றபடி ஸேவிக்கலாம்படி விஷயமாகும்‌. 


இப்படிப்பட்ட பெருமையுடைய பீதாம்பரத்தில்‌ என்னு 
டைய சிந்தனை சென்றது என்கிறார்‌ ஆழ்வார்‌ என்று கூறுகிறார்‌ 
அழகிய மணவாளப்‌.பெருமாள்‌. நாயனார்‌. அந்த வாக்யங்கள்‌ 
இவை:- 

'ஆருடைய கூறையுடை கண்டு உகக்கக்கடவ நெஞ்சு இதிலே 
அகப்பட்டது" 


'த்ருஷ்டத்திலே லோக கர்ஹிதமாய்‌ - அத்ருஷ்டத்திலே வெந்‌ 
நரகிலே தள்ளவும்‌ கடவதான உடைகளிலே ப்ரவ்ணமான என்‌ 
மனஸ்ஸ- த்ருஷ்டத்தில்‌ ஆகர்ஷகமாய்‌ அத்ருஷ்டத்தில்‌ ஸதா 
பஸ்யந்திக்கு விஷயமான இிருப்பீதாம்பரத்தில்‌ விழுந்து நசை 
பண்ணாநின்றது ' என்கிறார்‌ ஆழ்வார்‌. 

எம்பெருமான்‌ சாற்றிக்கொண்டிருக்கும்‌ பீதாம்பரங்களை 
எத்தனை காலம்‌ வைத்த கண்‌ வாங்காமல்‌ ஸேவித்துக்‌ 
கொண்டிருந்தாலும்‌ எவரும்‌ பழிக்கமாட்டார்கள்‌- புகழத்தான்‌ 
செய்வார்கள்‌. | 

பழிக்குக்‌ காரணமான பிறர்‌ வஸ்த்ரங்களையே மக்கள்‌ 
பெரும்பாலும்‌ பார்க்கிறார்களே தவிர, புகழுக்கும்‌ பரமாநந்தத்‌ 


30 
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துக்கும்‌ காரணமாயிருக்கும்‌ எம்பெருமான்‌ அணிந்த பட்டாடை 


களை உலகில்‌ பலர்‌ பார்ப்பதில்லையே. 


ஸ்வாமி ஸ்ரீதேமமிகன்‌ இங்கு இந்த விஷயத்தை 'அநாதிகாலம்‌ 
* அநுசித விஷயங்களிலே ஓடி, அவர்கள்‌ ஆடையிலே கட்டுண்ட 
என்‌ சிந்தை இவன்‌ திருவடிகளைப்‌ பற்றின. என்னாலும்‌ மீட்க 
ஒண்ணாதபடி திருப்பீதாம்பரத்தில்‌ சென்று துவக்குண்டது ' என்று 
அருளுகிறார்‌. அர்த்தம்‌ முன்‌ கூறியதே. 
திருவடிகளின்‌ அழகு வெள்ளத்திலே மூழ்கின ஆழ்வா 
ருடைய நெஞ்சு மேலே ஏறி திருப்பீதாம்பரத்தில்‌ சென்று சேர்ந்‌ 
தது. ஆழ்வாரும்‌ அறியாதபடி அவரும்‌ நியமிக்காதபோதும்‌ திருப்‌ 
பீதாம்பரத்தில்‌ சென்று சேர்ந்ததைக்‌ கண்ட ஆழ்வார்தான்‌ இப்படி 
அருளுகிறார்‌. 
ஒரு புண்யகாலத்தில்‌ ஸமுத்ரத்தில்‌ பலர்துறையிலே இறங்கி 
ஸ்நாநம்‌ செய்கிறார்கள்‌. அவர்களுள்‌ ஒருவர்‌ சிறு வயதினனான 
தன்‌ பிள்ளையுடன்‌ அந்தத்‌ துறையிலே இறங்கி ஸ்நாநம்‌ செய்தார்‌. 
ஸ்நாநம்‌ செய்தபின்‌ தன்‌ பிள்ளையை அங்குக்‌ காண்வில்லை, 
சுற்று முற்றும்‌ தேடிப்‌ பார்த்தபோது அவன்‌ கரைமீது ஏறி 
நிற்பதைக்‌ கண்டு தனக்கும்‌ தெரியாமல்‌.கடலிலிருந்து அந்தப்‌ 
பையன்‌ கரையேறிக்‌ கும்பலில்‌ நிற்பதைக்‌ கண்டு மகிழ்வார்‌ 
அன்றோ! அம்மாதிரி தான்‌ ஆழ்வாரும்‌ எம்பெருமானுடைய 
திருவடி அழகிலே மூழ்கிய தம்‌ சிந்தை தாமும்‌ அறியாமல்‌ 
. திருப்பீதாம்‌பரத்தின்‌ மீது ஏறி இிலதுள்ளதைக்‌ கண்டு மகிழ்கிறார்‌. 
இதை முன்னோர்கள்‌: - தீர்த்த மாடாநிற்க- துறையிலே 
பிள்ளையைக்‌ கெடுத்து (போக்கி)த்‌ திருவோலக்கத்திலே 
(கரைமீதுள்ள பெரிய கோஷ்டியிலே) காண்பாரைப்போலே 
திருவடிகளில்‌ ஒன்றும்‌ திருப்பீதாம்பரத்தே கண்டபடி '. 
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பீதாம்பரம்‌ பரம போக்யமாய்‌ ஆகர்ஷகமாய்‌ ஸேவிப்பவரை 
-ஸ்ரீவைகுண்டத்திற்கு இட்டுச்‌ சென்று அவர்கள்‌ எப்பொழுதும்‌ 
காணும்படி நிறுத்த வல்லது. எம்பெருமானுக்கு வப்‌ 
படாதவர்களை வமம்கரிக்கவல்லது இந்தப்‌ பீதாம்பரம்‌. 

ஏற்கெனவே வமம்கரிக்கப்பட்டவர்கள்‌ ஏதாவது ஒரு காரணத்‌ 
தினால்‌ ப்ரணய கோபம்‌ (காதல்‌ கோபம்‌!) கொண்டால்‌ அதை 
ஆற்றவல்லது எம்பெருமானுடைய பீதாம்பரம்‌. 

முன்பே தனக்கு வமமானவர்களாய்‌ தனக்கு மிகவும்‌ 
வேண்டியவர்களாய்‌ இருப்பாரை மற்றோர்‌ அறியாத வண்ணம்‌ 
மறைத்துக்‌ கொண்டு போகப்‌ பயன்பட வல்லது இந்தப்‌ பீதாம்‌ 
பரம்‌. 

எம்பெருமான்‌ தனக்கு மிகவும்‌ வேண்டிய ஒரு பெண்ணை 
(பக்தையை) இருளில்‌ ஒருவரும்‌ அறியா வண்ணம்‌ தன்‌ பீதாம்‌ 
பரத்தினால்‌ மூடி மறைத்து அழைத்துச்‌ சென்றதைக்‌ கண்ட ஒரு 
பெண்‌ கூறிய வார்த்தை பெருமாள்‌ திருமொழியில்‌ ப்ரஸித்தம்‌. 
அதாவது: - 

“மின்னொத்த நுண்ணிடையாளைக்‌ கொண்டு, 

வீங்கிருள்வாய்‌ எந்தன்‌ வீதியோடே 

பொன்னொத்த வாடை குக்கூடலிட்டுப்‌ 

போகின்றபோது நான்‌ கண்டு நின்றேன்‌” 
என்பதுதான்‌ அந்தப்‌ பெண்ணின்‌ பேச்சு. 

- இதற்காகத்தான்‌ எம்பெருமான்‌ க்ருஷ்ணாவதாரத்தில்‌, 
அவதரிக்கும்போதே பீதாம்பரத்துடன்‌ அவதரித்தான்‌ என்பர்‌ முன்‌ 
னோர்‌. இப்படிப்‌ பூர்வாசார்யர்கள்‌ காட்டியுள்ள பீதாம்பரத்தின்‌ 
மஹிமையைப்‌ படித்த பிறகாவது நம்முடைய சிந்தனை இதில்‌ 

்‌ செல்லும்‌ என்று நம்புகிறோம்‌. 
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திழுக்கமல பாதத்தில்‌ சென்ற ஆழ்வாருடைய அநுபவம்‌ 
அரைச்‌ சிவந்த ஆடையில்‌ சென்று அத்துடன்‌ நிற்காமல்‌ மேலே 
மேலே போய்க்கொண்டே இருக்கிறது. நாமும்‌ இத்துடன்‌: 
நில்லாமல்‌ மேலே மேலே நம்முடைய சிந்தனையைச்‌ 
செலுத்துவோம்‌. 


உவந்தவுள்ளத்தனாய்‌ உலகமளந்துஅண்டமுற * 
நிவந்தநீள்முடியன்‌ அன்றுநேர்ந்தநிசாசரரை 4 
கவர்ந்தவெங்கணைக்காகுத்தன்‌ கடியார்பொழிலரங்கத்தம்மான்‌ * 


அரைச்‌ 
சிவந்தஆடையின்மேல்‌ சென்றதாம்‌என்சிந்தனையே. (2) 
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3. “அயனைப்‌ படைத்த எழில்‌ உந்தி” 


TY TEA TTT ATTA | 
கார்‌ ர ணா: என: கிண்‌ ॥ 
ளெ ளான என்ர =: | 
ண: சிணா ஸி சானி; ॥ 
ஹரேஸ்து நாபீகமலம்‌ உத்பாத்ய சதுராநநம்‌ | 
காரணம்‌ ஹ்யேஷ ஜகத: நாந்ய: கஸ்சித்‌ பவேதிதி || 
விநா ஸாஸ்த்ர பராமர்மமம்‌ ஸர்வாந்‌ போதயதீஹ ந: | 
அத: ஸ்ரீபாணநாதஸ்து தத்ரைவா5ஸீத்‌ ஸுமக்நதீ: || 
சென்ற பகுதியில்‌ எம்பெருமான்‌ அரையில்‌ உள்ள பீதாம்‌ 
பரத்தை திருப்பாணாழ்வார்‌ அநுபவித்த வகையை அநு.பவித்‌ 


தோம்‌. இனி பீதாம்பரத்திற்கு மேல்‌ உள்ள திரு நாபீகமலத்தையும்‌ 


அதற்கு ஆதாரமாயிருக்கும்‌ திருஉந்தியையும்‌ ஆழ்வார்‌ அநுபவிக்‌ 


கும்‌ வகையை நாமும்‌ அநுபவிப்போமாக. 


முதலில்‌ கமலம்‌ போல்‌ சிவந்த திருவடிகளின்‌ அநுபவம்‌; 


அடுத்துத்‌ திருவடிகள்‌ போலும்‌ அந்தி (செவ்வானம்‌) போலும்‌ ' 


சிவந்து சிறந்து விளங்கும்‌ பீதாம்பரம்‌, இவற்றை அநுபவித்து 
விட்டு மூன்றாவது பாசுரத்தில்‌ திருநாபீ கமலத்தையும்‌ அதற்கு 
ஆதாரமான அழகிய திருநாபி (உந்தி)யையும்‌ அநுபவிக்கிறார்‌ 
ஆழ்வார்‌. 


ஆ 
திருப்பாணாழ்வார்‌ மிகவும்‌ ரஸிகர்‌. ஆகையாலே அவர்‌ 
பீதாம்பரத்தின்‌ அழகில்‌ ஆழ்ந்து நிற்பதைக்‌ கண்ட எம்பெருமா 
னுடைய திருநாபி (திருவுந்தி) அவரைத்‌ தன்‌ பக்கலிலே 
இழுத்துக்‌ கொள்ள விரும்பிற்று. பீதாம்பரத்தைவிடத்‌ தனக்குச்‌ 
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_ சிறப்பு இருந்ததால்‌ அதைக்‌ காட்டி ஆழ்வாரைத்தன்‌ பக்கலில்‌ 
இழுத்துக்‌ கொள்ளலாம்‌ என்று நினைத்த திரு நாபீகமலம்‌ தனக்‌ 
௫ குள்ள சிறப்பைக்‌ காட்டி ஆழ்வாரைத்‌ தன்‌ பக்கலிலே இழுத்துக்‌ 
கொண்டு விடுகிறது. 


ர நாபி என்றால்‌ கொப்பூழ்‌ (தொப்புள்‌). அதில்‌ தோன்றிய 
்‌ தாமரைப்பூ திருநாபீகமலம்‌ எனப்படுகிறது. இதற்குள்ள 
- பெருமை என்ன? படைக்கும்‌ தொழிலை மேற்கொண்டுள்ள 
்‌_.. நான்முகனையும்‌ முதலில்‌ படைத்த பெருமை இந்தத்‌ திருநாபீ 
கமலத்திற்கு உண்டு. எம்பெருமானுடைய திருநாபீகமலத்தி 
- லிருந்துதான்‌ சதுர்முக ப்ரஹ்மா பிறந்தான்‌ என்கின்றன 
்‌ ப்ரமாணங்கள்‌, ம்‌ 

ஆக சதுர்முகனைப்‌ படைத்த பெருமை தனக்கே அதாவது 
நாபீகமலத்திற்கே உரியதுதானே! அதைக்‌ காட்டி ஆழ்வாருடைய 
மனத்தைத்‌ தன்‌ பால்‌ இழுத்துக்‌ கொள்கிறது திரு நாபீகமலம்‌. 

உலகுக்கெல்லாம்‌ (அதாவது ப்ரஹ்மா, சிவன்‌ முதலாக 
எல்லாவற்றுக்கும்‌) தானே காரணம்‌ என்பதைத்‌ தன்‌ திரு 
நாபீகமலத்தைச்சான்றாகக்‌ காட்டி எம்பெருமான்‌ நிரூபிக்கிறான்‌. 
இங்கு வ்யாக்யாநத்தில்‌ அவதாரிகை அத்புதமாக உள்ளது. 

திருப்பாணாழ்வார்‌ பெருமாளை அநுபவிக்கத்‌ தொடங்கின 
உடனேயே முதல்‌ பாசுரத்தில்‌ 'ஆதிபிரான்‌ உலகுக்கெல்லாம்‌ 
காரணம்‌; இவனே எல்லாவற்றுக்கும்‌ மேம்பட்டவன்‌'' என்று 
காட்டினார்‌. 

இதைக்‌ கேட்ட ஜனங்களுக்குக்‌ கலக்கம்‌ உண்டாகக்‌ கூடும்‌. 
ப்ரஹ்மா, விஷ்ணு, பமிவன்‌ என்ற மூவருமே ஐகத்துக்குக்‌ காரணம்‌ 
என்று ப்ரமாணங்கள்‌ கூறுகின்றனவே. 


ஸ்ரீ பராஸரரும்‌ ஸ்ரீ விஷ்ணு புராணத்தில்‌: 
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ஏரண ணி ௭ ர எள | 
எண்ர்‌ எண்ணாக மணன்‌: |... (இவக) 
(ஸ்ருஷ்டிஸ்தித்யந்தகரணீம்‌ ப்ரஹ்ம விஷ்ணு ஸ்ரிவாத்மிகாம்‌ | 
ஸ ஸம்ஜ்ஞாம்‌ யாதி பகவாந்‌ ஏக ஏவ ஜநார்தந: || 


என்கிறார்‌. ப்ரஹ்மா, விஷ்ணு, மமிவன்‌ ஆகிய மூவருமே தான்‌ 
, ஐகத்துக்குக்‌ காரணமாயிருப்பவர்கள்‌ என்று இதனால்‌ ஏற்படுகிற 
்‌ தன்றோ? 


இப்படி இருக்க எம்பெருமானை மட்டும்‌ ஜகத்காரணம்‌ 
என்றும்‌ எல்லாவற்றுக்கும்‌ மேம்பட்டவன்‌ இவன்‌ என்றும்‌ கூறு 
வது எப்படிப்‌ பொருந்தும்‌? இந்த உண்மையை அறிவது எப்படி? 
என்பதுதான்‌ கலக்கம்‌. 

இந்தக்‌ கலக்கத்தை எப்படிப்‌ போக்குவது என்று எம்பெரு 
மான்‌ சிந்திக்கலானான்‌. மமாஸ்த்ரங்களைக்‌ கொண்டு எம்பெரு 
மான்தான்‌ ஜகத்காரணம்‌ என்பதைத்‌ தெளிவாக அறியச்‌ செய்தால்‌ 
என்ன? என்றும்‌ நினைத்தான்‌. முடிவில்‌ அதுவும்‌ சரியன்று எனத்‌ 
தோன்றிற்று எம்பெருமானுக்கு. 

நாம்‌ மமாஸ்த்ரங்களைக்‌ கொடுத்தால்‌ அந்த ஸமாஸ்த்ரங்கள்‌ 
யாருக்குத்‌ தத்த்வ ஜ்ஞாநத்தைத்‌ தரும்‌? மிகுந்த புண்யஸாலிக 
ளாய்‌, எம்பெருமானான மதுஸுதநனுடைய கடாக்ஷம்‌ பெற்ற 
வர்களுக்குத்‌ தான்‌ தத்த்வஜ்ஞாநத்தைத்‌ தரும்‌. இப்படியல்லாத 
வர்களுக்கு விபரீத ஜ்ஞாநத்தைத்‌ தான்‌ தரும்‌. மதுஸஒதந 
கடாக்ஷம்‌ பெற்றவர்கள்‌ மிகக்‌ குறைந்த அளவில்தானே இருப்‌ 
பார்கள்‌. மதுஸுூதந கடாக்ஷம்‌ பெறாதவர்கள்தான்‌ அதிகமாக 
இருப்பார்கள்‌. அவர்களுக்கு இந்த பமாஸ்த்ரங்கள்‌ விபரீதமான 
(உண்மைக்குப்‌ புறம்பான) அர்த்தங்களைத்‌ தான்‌ தரும்‌. 
ஆகையால்‌ ஸமாஸ்த்ரங்களைக்‌ கொண்டு மக்களின்‌ மதிமயக்‌ 
கத்தைப்‌ போக்கமுடியாது. ஆகவே எம்பெருமான்‌ தன்னுடைய 
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திருநாபீகமலத்தில்‌ யாவரும்‌ காணும்படியாகச்‌ சதுர்முக 


ப்ரஹ்மாவை ஸ்ருஷ்டித்துக்‌ காட்டினான்‌. இவனால்‌ ஸ்ருஷ்டிக்‌ 


- கப்பட்ட சதுர்முக ப்ரஹ்மா எப்படி ஜகத்காரணமாக இருக்க 


முடியும்‌? 

இவ்விஷயங்களை வாயால்‌ சொல்லி விளக்கினால்‌ அதைப்‌ 
பலரும்‌ புரிந்து கொள்ள மாட்டார்கள்‌. அந்த விஷயங்களையே 
படமாகப்‌ போட்டு காட்டினால்‌ ஸந்தேஹமே உண்டாகாதன்றோ? 
மயனத்‌ திருக்கோலத்தில்‌ எம்பெருமானை ஸேவிக்கும்‌ போது 
திருநாபீகமலத்தில்‌ ப்ரஹ்மா பிறந்திருப்பதைக்‌ கண்டால்‌ யார்‌ 
ஜகத்‌ காரணம்‌ என்று பிறர்‌ சொல்லாமலேயே எளிதில்‌ நாம்‌ 
யாவரும்‌ தெரிந்து கொள்ளலாமே! 

ஆகத்‌ திருநாபீகமலம்‌ நான்முகனைப்‌ பெற்றுக்‌ காட்டி இந்த 
எம்பெருமான்‌ ஒருவன்‌ தான்‌ ஜகத்காரணம்‌. ப்ரஹ்மாவே 


்‌. பிறந்தான்‌ என்றால்‌ ருத்ரன்‌ முதலானோர்‌ பிறந்தனர்‌ என்பதைத்‌ 


தனியே எடுத்துக்‌ கூறவே வேண்டியதில்லையன்றோ! 


மாஸ்த்ரங்களுக்கெல்லாம்‌ இல்லாத இந்தப்‌ பெருமை 
எம்பெருமான்‌ திரு நாபீகமலத்திற்கு மட்டுமே உள்ளது. 


எம்பெருமான்‌ தான்‌ ஜகத்துக்குக்‌ காரணம்‌. ப்ரஹ்மா-ருத்ரன்‌ 


முதலானோர்‌ ஐகத்துக்குக்‌ காரணபூதர்கள்‌ அல்லர்‌ என்பதை 


யாவரும்‌ எளிதில்‌ அறியும்படிச்‌ செய்ய முடியாதவை ஸாஸ்த்ரங்‌ 
கள்‌. மாஸ்த்ரங்களால்‌ எம்பெருமானே ஜகத்துக்கெல்லாம்‌ 
காரணம்‌ என்பதை யாவரும்‌ அறியும்படிச்‌ செய்யமுடியாது. இந்த 
பபாஸ்த்ரங்களே பகவத்பக்தி இல்லாதவர்களுக்கு விபரீதமான 
ஜ்ஞாநத்தை உண்டு பண்ணிவிடும்‌. 

ஆகையால்‌ எம்பெருமானே ஜகத்துக்கெல்லாம்‌ காரணம்‌ 
என்பதை எப்படியாவது யாவருக்கும்‌ எளிதில்‌ உணர்த்த 
வேண்டும்‌ - யாவரும்‌ அறியும்படிச்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்று . 
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எண்ணிய எம்பெருமான்‌ தன்னுடைய திருநாபியிலேயே 


்‌ தாமரைப்பூவை உண்டு பண்ணி அதில்‌ சதுர்முக ப்ரஹ்மாவை 
ஸ்ருஷ்டித்துக்‌ காட்டினால்‌ இந்த உண்மையை எளிதில்‌ யாவரும்‌ 
அறிவார்கள்‌ என்று அப்படியே செய்தான்‌. இந்தத்‌ திருநாபீ 
கமலத்தை நேரில்‌ ஸேவிப்பவர்கள்‌ பமாஸ்த்ரங்களின்‌ உதவி 
யின்றியே நேராகவே- கண்ணினாலேயே இந்த எம்பெருமான்‌ 
தான்‌ ஸர்வஜகத்துக்கும்‌ காரணம்‌. இவனே எல்லாவற்றுக்கும்‌ 
மேம்பட்டவன்‌ என்பதை உணர்வார்கள்‌. உணர்கிறார்கள்‌. 
உலகில்‌ வார்த்தைகளால்‌ விளக்க முடியாத சில கருத்துக்‌ 
களைப்‌.படம்‌ போட்டுக்‌ காண்பிப்பது உண்டு. வார்த்தைகள்‌ 
(சொற்கள்‌) ஒரு ஸமயம்‌ விபரீதமான அர்த்தத்தையும்‌ தந்து 
விடும்‌. அதே அர்த்தத்தைப்‌ படம்‌ போட்டுக்‌ காண்பித்தால்‌ 
விபரீதம்‌ ஏதும்‌ விளையாது. அந்தக்‌ கருத்தைப்‌ படத்தின்‌ மூலம்‌ 
உள்ளபடியே அறிவார்கள்‌. 


இந்த அர்த்தத்தை ஸ்ரீ பட்டர்‌ அத்யத்புதமான ஒரு ங்லோகத்‌ 
தினால்‌ விளக்கியருளுகிறார்‌: - அந்த ஸ்லோகம்‌ இதோ: - 

ஏன்‌ en: Pras 

கண்ண eff frente fea | 

எள்ள்ளாள்‌ னர்‌ ஸாரா; 

என்னின்‌ ர்‌ எப 

த்ரயோ தேவாஸ்துல்யா: த்ரிதயமிதமத்வைதமதிகம்‌ 
த்ரிகாதஸ்மாத்‌ தத்த்வம்‌ பரமிதி விதர்க்காந்‌ விகடயந்‌ | 
விபோர்நாபீபத்மோ விதியமிவநிதாநம்‌ பகவத: 
ததந்யத்‌ ப்ரூபங்கீபரவதிதி ஸித்தாந்தயதி ந: || 


-ஸ்ரீரங்கராஜஸ்தவம்‌ பூர்வாதகம்‌ 116 
டா 
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உலகத்தில்‌ பரதத்த்வம்‌ எது என்பதை நிஸ்சயித்து பல்‌ 
மந்தமதிகளுக்குப்‌ பல சிக்கல்கள்‌, ஸந்தேஹங்கள்‌, 
முடிவுகள்‌ உண்டாகின்றன. . 

சிலர்‌ ப்ரஹ்மா, விஷ்ணு, மமிவன்‌ இவர்கள்‌ மூவரும்‌ க 
இருப்பவர்கள்‌ தான்‌. இவர்களுக்குள்‌ யாருக்கும்‌ ஏற்றத்தாழ்வு 
ஏதும்‌ கடையாது என்று கூறுகின்றனர்‌. ஆ ப. 

மற்றும்‌ சிலர்‌ ப்ரஹ்மா- விஷ்ணு- ஸரிவன்‌ ed பண 
அல்லர்‌. மூவராக நினைக்கப்படும்‌ இவர்கள்‌ ஒருவரே - அத 
ஒரே தத்த்வமே என்று கூறுகின்றனர்‌. | ப்‌ 

இன்னும்‌ சிலர்‌ இந்த மூவரைக்‌ காட்டிலும்‌ மேம்பட்ட ஒன்று 
உளது. அதுவே பரதத்த்வம்‌ என்கின்றனர்‌. 

இப்படிப்பட்ட விபரீதங்கள்‌ ஏற்பட்டுள்ளன. இந்த த்‌ 
வாதங்களை, ஸமாஸ்த்ரங்களை எடுத்துக்‌ காட்டி ரத்தம்‌ ப ்‌ 
அகன்‌ ற்கு எசகஹமா வன பதன ப ரட்‌ 

ர்‌. இப்படி ஸந்தே 46 ன்‌ 

ிய்தரிறுலபைக்‌ இறக கலத்கா்‌ பத்வா. 2 
ஸேவிக்க வேண்டும்‌. அப்போது இவர்களுடைய ஸநீ ன்‌ 
அனைத்தும்‌ ஒரு நொடியில்‌ அழிந்து விடும்‌. si | 
பள்ளி கொண்டிருக்கும்‌ எம்பெருமானுடைய திருநா ்‌ "குத்து 
(கொப்பூழிலிருந்து) ஒரு தாமரைப்பூ ஆ ன்‌. ம 
அது ஒன்றே இந்த விபரீத வாதங்கள்‌ அளை ன்‌ ப 
ஒடுக்கிவிடுகிறது. இந்தத்‌ தாமரைப்பூ சதுர்முக ப்ரஹ்‌ 
பெற்றுக்‌ கொடுத்திருக்கிறது. னி 

இங்குதான்‌ மக்கள்‌ கவனிக்க வேண்டும்‌. அன்பவம்‌ ஒல்‌ 
மூலம்‌ சதுர்முக ப்ரஹ்மாவை உண்டு பண்ணின ௭ ல 
மானும்‌, இவனால்‌ உண்டு பண்ணப்பட்ட சதுர்முக ப்ரஹ்‌! தா 
இந்தச்‌ சதுர்முக ப்ரஹ்மாவினால்‌ அால்ல்பத நாக 
ஸரிவனும்‌ எப்படி ஏற்றத்தாழ்வில்லாமல்‌ இருக்கமுடியும்‌? 
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இந்த மூவரும்‌ ஒருவராக இருக்க முடியும்‌? எப்படி இந்த 
எம்பெருமானைவிட மேம்பட்ட ஒரு தத்த்வம்‌ இருக்க முடியும்‌? 


உலகத்தைப்‌ படைக்கும்‌ சதுர்முக ப்ரஹ்மாவே இந்த நம்‌ 
எம்பெருமானிடமிருந்து பிறந்தான்‌. இவனுக்கு அதீநனாக 
--இருக்கிறான்‌ என்றால்‌, மற்றையவை அனைத்தும்‌ இந்த எம்பெரு 
மானுடைய புருவத்தின்‌ நெரிப்புக்கு அதீநங்கள்‌ என்பதைத்‌ 
தனித்துச்‌ சொல்ல வேண்டுமா? 


எம்பெருமான்‌ ஒருவன்தான்‌ பரதத்த்வம்‌ - என்பதே சரியானது 
என்பதை திருநாபீகமலம்‌ ஒன்றே நமக்குத்‌ தெளிவாகக்‌ காட்டு 
கிறது என்கிறார்‌ ஸ்ரீ பட்டர்‌ இந்த ம்லோகத்தினால்‌. 

வேதங்களால்‌ எளிதில்‌ நிஸ்சயிக்க முடியாத விஷயத்தை 
எம்பெருமானுடைய திருநாபீகமலம்‌ ஒன்றே தெளிவுபடுத்து 
கிறது. எம்பெருமானின்‌ பள்ளிகொண்ட திருக்கோலம்‌ ஒரு 
அழியாத சித்திரம்‌. இதன்மூலம்‌ நம்‌ ஸித்தாந்தத்தை எளிதில்‌ 
அறியலாம்‌ அன்றோ. இனியும்‌ எதற்கு வீணான விபரீதவாதங்கள்‌? 

இந்த வகையில்‌ எம்பெருமானுடைய திருநாபீகமலம்‌ ஒரு 
பெரும்‌ பெருமையைப்‌ பெற்றுள்ளது. ஆகவே, இந்தப்‌ பெருமை 
யைக்‌ காட்டி, எம்பெருமானுடைய திருவரைப்‌ பீதாம்பரத்தில்‌ 
ஈடுபட்டு அதிலேயே மூழ்கியிருந்த திருப்பாணாழ்வாருடைய 
மனஸ்ஸைத்‌ தன்னிடம்‌ இழுத்துக்‌ கொள்கிறது எம்பெருமா 
னுடைய திரு நாபீகமலம்‌. 

இந்த அர்த்தத்தை அழகிய மணவாளப்‌ பெருமாள்‌ அருளிய ஸ்ரீ 
ஸூக்திகளைக்‌ கொண்டு அறிவது மிக அழகியதாகும்‌. அந்த ஸ்ரீ 
ஸ௫ூக்திகள்‌ பின்வருமாறு: - 

“முதற்பாட்டில்‌ 'ஆதிபிரான்‌' என்று ஜகத்‌ காரண பூதனாய்‌ 
ஸர்வஸ்மாத்பரனாய்‌ இருக்கும்‌ என்று சொல்லக்‌ கேட்டவர்கள்‌ 
'ப்ரஹ்ம-விஷ்ணு பமிவாத்மிகாம்‌” என்று மூவர்‌ ஜகத்‌ காரண பூதர்‌ 
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என்று ப்ரஸித்தழாயிருக்க, இவனே (எம்பெருமானே) ஜகத்‌ 
காரணபூதன்‌ என்று அறியும்படி என்‌- என்ன, ஸமாஸ்த்ர முகத்‌ 
தாலே நம்முடைய (எம்பெருமானுடைய) காரணத்வத்தை 
ப்ரகாமமிப்பித்தோமாகில்‌, அது கர்மாதீநமான ருச்யநுகூலமாக 
அயதாவாக (உண்மைக்குப்‌ புறம்பாக) ப்ரகாஸிக்கும்‌ என்று 
பார்த்தருளித்‌ தன்‌ திருநாபீகமலத்திலே ஜகத்காரணபூதராக 
ப்ரஸித்தரான ப்ரஹ்ம ருத்ரர்களை ஸ்ருஷ்டித்துக்‌ காட்ட அந்த 
நாபீகமலம்‌ அம்முகத்தாலே தன்னுடைய மேன்மையையும்‌ 
அழகையும்‌ காட்டி திருப்பீதாம்பரத்திலே துவக்குண்கிற (ஈடு 
பட்டிருக்றற) என்னுடைய மனஸ்ஸைத்‌ தன்‌ பக்கலிலே 
இழுத்துக்‌ கொள்ளா நின்றது (இழுத்துக்‌ கொண்டது) என்கிறார்‌". 

எம்பெருமானுடைய திரு நாபீகமலம்‌ ஒன்றே மற்றைய 
விபரீதவாதங்களை அழித்து எம்பெருமான்‌ ஒருவன்தான்‌ உலகுக்‌ 
கெல்லாம்‌ காரணம்‌ என்பதை நன்கு பறை சாற்றுகிறது என்பதைத்‌ 
தாம்‌ அருளிய பெரிய திருவந்தாதியில்‌ தெளிவாகக்‌ காட்டுகிறார்‌ 
நம்மாழ்வார்‌ 


'முதலாம்‌ திருவுருவம்‌ மூன்றென்பர்‌ - ஒன்றே 

முதலாகும்‌ மூன்றுக்கும்‌ என்பர்‌- முதல்வா! 

நிகரிலகுகார்‌ உருவா நின்னகத்ததன்றே? 

புகரிலகு தாமரையின்‌ பூ” 

-(பெரிய திருவந்தாதி 72) 

என்று ஜகத்துக்குக்‌ காரணமானவர்கள்‌ மூன்று பேர்கள்‌ - 
ப்ரஹ்மா-விஷ்ணு- ஸ்ரிவன்‌ என்பவர்கள்‌ என்று சிலர்‌ சொல்லு 
வார்கள்‌. இந்த மூவருக்கும்‌ காரணமாயிருப்பவன்‌ வேறு ஒருவன்‌ 
உளன்‌ என்பர்‌ மற்றும்‌ சிலர்‌. 

எல்லாவற்றுக்கும்‌, எல்லாருக்கும்‌ காரணமான எம்பெரு 
மானே! இந்தச்‌ சதுர்முக ப்ரஹ்மா, ம்மிவன்‌ இவர்கள்‌ அனைவ 
ரையும்‌ உண்டாக்கின தாமரைப்பூ உன்னுடைய திருநாபியில்‌ 
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விளங்கிக்‌ கொண்டிருக்கிறதே! இதைக்கண்ட பிறகும்‌ மேற்கூறிய 
விபரீதங்களான மதங்கள்‌ நடை யாடுமா? உயிர்‌ வாழுமா? என்று 
எம்பெருமானையே நோக்கிக்‌ கேட்கிறார்‌ ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌. 
இதை அடியொற்றித்தான்‌ மேலே காட்டிய பட்டருடைய 
ஸ்லோகம்‌ பிறந்தது. 


ஸ்ரீ ஆளவந்தாரும்‌ எ ஏ க எல்‌: (அஜநிஷ்ட ச கஸ்ய 
நாபே:?) எவனுடைய நாபியிலிருந்து (கொப்பூழிலிருந்து) 
உலகம்‌ உண்டாயிற்று? என்பதை எண்ணிப்‌ பாருங்கள்‌ என்கிறார்‌. 


இங்குத்‌ திருப்பாணாழ்வார்‌ ஸ்ரீ ரங்கநாதனுடைய திருநாபி 
யையும்‌ அதன்‌ மீதுள்ள கமலத்தையும்‌ அநுபவித்து அருளிய 
ஸ்ரீ ஸூக்தி மேலே உள்ளது. ““அந்திபோல்‌ நிறத்தாடையும்‌ அதன்‌ 
மேல்‌ அயனைப்‌ படைத்ததோர்‌ எழில்‌ உந்திமேலதன்றோ அடியேன்‌ 
உள்ளத்து இன்னுயிர்‌” என்று. 

இதற்கு முன்‌ 2வது பாட்டில்‌ இந்த ஆழ்வார்‌ இந்தப்‌ பீதாம்‌ 
பரத்தையே “அரைச்‌ சிவந்த ஆடையின்‌ மேல்‌ சென்றதாம்‌ என 
சிந்தனையே” என்று அநுபவித்துள்ளார்‌. மீண்டும்‌ அந்தப்‌ பீதாம்‌ 
பரத்தையே 'அந்திபோல்‌ நிறத்து ஆடை என்று அநுபவிக்கிறார்‌. 

அநுபவித்ததையே அநுபவிப்பதாக நமக்குத்‌ தோன்றினாலும்‌ 
அந்த அநுபவத்திற்கும்‌ இந்த அநுபவத்திற்கும்‌ மிகவும்‌ 
வ்யத்யாஸம்‌ உண்டு. வியேஷமும்‌ உண்டு. 

'அரைச்‌ சிவந்த ஆடை' என்றதால்‌ இந்த ஆடையை- 
பீதாம்பரத்தைக்‌ களைந்தும்‌ விடலாம்‌. ஆகவே இது ஆபரணங்்‌ 
களின்‌ வரிசையிலே சேர்ந்ததாகும்‌. ஆபரணங்கள்‌ எம்பெருமான்‌ 
திருமேனியில்‌ எப்பொழுதும்‌ இருப்பவை அல்ல. அவற்றை 


வேண்டியபோது சாற்றலாம்‌. வேண்டாதபோது கழற்றியும்‌ ' 


விடலாம்‌. அம்மாதிரிதான்‌ பீதாம்பரமும்‌ என்பது தோன்றுமாறு 
அமைந்தது 3வது பாசுரத்தில்‌ பீதாம்பரத்தின்‌ அநுபவம்‌. 
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3ம்‌ பாசுரத்தில்‌ “பீதாம்பரம்‌” கழற்ற ஒண்ணாதபடி எம்பெரு 
மான்‌ திருவரையில்‌ எப்பொழுதுமே இருப்பதாக எண்ணி 
அநுபவிக்கிறார்‌ ஆழ்வார்‌. 


“அந்திபோல்‌ நிறத்து ஆடை' என்பதால்‌ கருத்தமேகம்‌ 
போன்ற எம்பெருமான்‌ திருமேனியில்‌ “இருவரையில்‌ ஸந்த்யா 
காலத்தில்‌ வானம்‌ சிவந்தது போல்‌ சிவந்து விளங்குகிறது பீதரம்‌ 
பரம்‌” என்கையால்‌ அந்திக்‌ (ஸந்த்யா) காலத்திய சிவப்பு 
மேகத்தைவிட்டுத்‌ தனித்திருக்காது. அந்தச்‌ சிவப்பை மேகத்தை 
விட்டுப்‌ பிரிக்கமுடியாது. அவ்வாறே இந்தப்‌ பீதாம்பரமும்‌ 
திருவரையை விட்டுப்‌ பிரிக்க ஒண்ணாதபடி எப்பொழுதுமே 
கூடவே பிறந்ததுபோலவே உள்ளது என்பது தோன்ற ஆழ்வாரின்‌ 
அநுபவம்‌ அமைந்துள்ளது. ட்‌ 

“கீழ்ச்‌ சொன்ன சிவந்த ஆடை ஆபரண கோடியிலேயாய்‌ 
(வகுப்பைச்‌ சார்ந்ததாய்‌) சாத்தவும்‌, கழற்றவுமா்விருகளும்‌. தெ 
ஸஹஜம்‌ என்கைக்கு உடலாக 'அந்திபோல்‌ நிறத்து ஆடையும்‌' 
என்கிறார்‌. ஸந்த்யாராக ரஞ்ஜிதமான மேகம்‌ போலேயாய்த்துத்‌ 
திருவரையும்‌ திருப்பீதாம்பரமும்‌ இருக்கிறபடி. திருமேனி மயில்‌ 
கழுத்துச்‌ சாயலாயிறே இருப்பது. அத்தோடு சேர்ந்த திருப்பீதாம்‌ 
பரம்‌ ஸந்த்யாகால ரஞ்ஜிதமான காளமேகம்‌ போனி ஆகர்ஷக 
மாயிறே இருப்பது'* என்ற ஸ்ரீ அழகிய மணவாளப்‌ பெருமான்‌ 
நாயனார்‌ ஸ்ரீ ஸூக்திகளை இங்கு அநுபவிக்க வேண்டும்‌. 

இவற்றுக்குத்‌ தனியாக விளக்கம்‌ வேண்டாம்‌. அந்திக்‌ 
காலத்தில்‌ வானம்‌ சிவப்பது உலக இயல்பு. அந்த கவம்வ்தலில்‌ 
உள்ள மேகங்களிலும்‌ இந்தச்‌ சிவப்பு நிறம்‌ படியும்‌: இப்படிச்‌ 
சிவப்பு நிறம்படிந்த காளமேகம்‌ போல்‌ இருக்கிறது எம்பெரு 
மான்‌ திருமேனி. அந்த ஸமயத்தில்‌ விளங்கும்‌ சிவப்பு நிறம்‌ 
வானத்திலிருந்து மேகத்திலிருந்து பிரித்து எடுக்கமுடியாதபடி 
ஒட்டி இருக்கும்‌. இவ்வாறே எம்பெருமான்‌ திருமேனியில்‌ திரு 
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ஆராத அழகமுதம்‌ 


அரையில்‌ உள்ள திருப்பீதாம்பரத்தையும்‌ பிரித்து எடுக்க 
முடியாது என்பது தோற்றுகிறது இந்த அநுபவத்தில்‌. 


முநிவாஹநபோகம்‌ என்ற வ்யாக்யாநத்தில்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீ 


தேஸிகன்‌ இவ்விடத்தில்‌ அருளிய அர்த்த விஸேஷங்களையும்‌ 
அறிந்து ரஸிக்க வேண்டும்‌. 


பாசுரத்தில்‌ 'அந்திபோல்‌ நிறத்து ஆடை அந்திக்காலத்திய 
வானம்போல்‌ சிவந்த ஆடை என்று ஆழ்வார்‌ அருளியுள்ளார்‌. 


'அந்தி' என்பது ஸந்த்யையைக்‌ குறிக்கிறது. ஸந்த்யை (அந்தி) 
இரண்டு. ஒன்று ப்ராதஸ்ஸந்த்யை (காலை அந்தி) மற்றொன்று 
ஸாயம்‌ ஸந்த்யை (மாலை அந்தி), இந்த இரண்டு ஸந்த்யைகளில்‌ 
(அந்திகளிலும்‌) வானம்‌ சிவக்கும்‌. காலை ஸந்த்யைக்கு 
(அந்திக்கு) ஒரு விஷேஷம்‌ உண்டு. மாலை ஸந்த்யைக்கும்‌ 
(அநீதிக்கும்‌) ஒரு விமேஷம்‌ உண்டு. அந்த இரண்டு விஸேஷங்‌ 
களும்‌ திருப்பீதாம்பரத்திற்கும்‌ உண்டு. 

காலை ஸந்த்யையை பூர்வ ஸந்த்யை என்றும்‌ மாலை 
ஸந்த்யையை பஸ்சிம ஸந்த்யை என்றும்‌ கூறுவார்கள்‌. காலை 
அநீதிப்பொழுதில்‌ (பூர்வஸந்த்யையில்‌) வானம்‌ சிவந்தால்‌ 
உடனே ஸூர்யோதயம்‌ உண்டாக இருள்கள்‌ விலகிவிடும்‌. இருள்‌ 
களைப்‌ போக்கவல்லது பூர்வஸந்த்யை (காலை அந்தி). மாலை 
அந்தியில்‌ (பங்மெ ஸந்த்யையில்‌) வானம்‌ சிவந்தால்‌ வெப்பம்‌ 
மிகுந்த ஸஒர்யனுடைய கிரணங்கள்‌ மறைய மக்களின்‌ தாபங்கள்‌ 
குறையும்‌. ஆக ஜனங்களுடைய தாபங்களைத்‌ தர்க்க வல்லது 
பஸ்சிம ஸந்த்யை. இந்த இரண்டு விஸேஷங்களையும்‌ எம்பெரு 
மானுடைய திருப்பீதாம்பரத்திலே காணலாம்‌. 

'அந்திபோல்‌ நிறத்து ஆடை' என்ற இடத்தில்‌ பூர்வஸந்த்யை 
போல்‌ சிவந்த ஆடை என்று கொண்டால்‌ இந்த பீதாம்பரமும்‌ ஒரு 


ஸுர்யோதயத்திற்குக்‌ காரணமாகிறது. எந்த ஸுர்யோதயத்திற்கு 
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“அயனைப்‌ படைத்த எழில்‌ உந்தி: 


என்பதை உற்று நோக்க வேண்டும்‌. தத்த்வஜ்ஞாநமாகிற ஸசிர்ய 
னுடைய உதயத்திற்கு என்று கொள்ள வேண்டும்‌. ஆகப்‌ பூர்வ , 
ஸந்த்யைபோல்‌ (காலை அந்தி போல்‌) என்று கொண்டால்‌ 
ஸம்யக்ஜ்ஞாநமாகிற ஸஒர்யனுடைய உதயத்திற்குக்‌ காரண 
மாகிறது. பூர்வஸந்த்யை (காலை அந்தி) வந்தால்‌ ஸஒர்யோதயம்‌ 
அடுத்து உண்டாவது திண்ணம்‌. 

அம்மாதிரி எம்பெருமான்‌ திருவரையில்‌ உள்ள பீதாம்பரம்‌ 
நம்முடைய அஜ்ஞாநமாகிற இருளைப்‌ போக்கித்‌ தத்த்வஜ்ஞாந 
மாகிற ஸ.ஒர்யோதயத்திற்குக்‌ காரணமாடிறது. 

பங்சிம ஸந்த்யை (அந்தி மாலை) மக்களுடைய வெளிப்‌ 
புறத்திலுள்ள தாபத்தைப்‌ போக்குறெது. 

பீதாம்பரம்‌ பங்மெ ஸந்த்யை போல்‌ மக்களுடைய தாபத்ர 
யத்தை- ஆத்யாத்மிகம்‌, ஆதிதைவிகம்‌, ஆதிபெளதிகம்‌ என்ற 
மூன்று தாபங்களையும்‌ - போக்குகிறது என்று அருளிச்‌ செய்கிறார்‌ 


. ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேபமிகன்‌. 


இதுவரை மீண்டும்‌ திருப்பீதாம்பரத்தின்‌ அழகை ஆழ்வார்‌ 
அநுபவித்தபடியை நாமும்‌ அநுபவித்தோம்‌: அதற்குமேல்‌ உள்ள 
திருநாபியின்‌ அழகை அநுபவிக்கிறார்‌ ஆழ்வார்‌. 'அதன்மேல்‌ 
அயனைப்‌ படைத்ததோரெழில்‌ உந்தி” என்று. 

எம்பெருமானாலே நியமிக்கப்பட்டு ஜகத்தை ஸ்ருஷ்டிப்ப 
வன்‌ சதுர்முக ப்ரஹ்மா. அவனையும்‌ படைத்த பெருமையைப்‌ 
பெற்றுள்ளது எம்பெருமானுடைய திருநாபிக்கமலம்‌. இந்தப்‌ 
பெருமை - மேன்மை எம்பெருமானுடைய மற்றைய அவய 
வங்களுக்குக்‌ கிடையாது. 

இந்தப்‌ பெருமையை “எழில்‌ உந்தி என்று உந்திக்கு “எழில்‌ 
என்ற அடைமொழி (விமேஷணம்‌) தந்து விளக்குகிறார்‌. 

சதுர்முகனைப்‌ பெற்றதால்‌ அழகுடையதாயிருக்கிறது . 
என்கிறார்‌. ்‌ 
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ஆராத அழகமுதீம்‌ 


உலகில்‌ குழந்தை பெறுவதால்‌ பெண்களுடைய அழகு 
குறைந்து விடும்‌ என்று சொல்லுவதுண்டு. 

ஒருவன்‌ மற்றொருவன்‌ மீது கொண்டுள்ள த்வேஷம்‌ 
(பகைமை) அவனுடைய மரணம்‌ வரை தான்‌ தொடரும்‌. பகை 
க்கு விஷயமானவன்‌ மரணம்‌ அடைந்து விட்டல்‌ அவன்மீது 
அந்த ஒருவன்‌ கொண்டுள்ள பகையும்‌ போய்விடும்‌. பெண்களின்‌ 
அழகு அவள்‌ பிள்ளை பெறும்‌.வரை தான்‌ நீடிக்கும்‌. ப்ரஸவித்த 
பிறகு அவளுடைய அழகும்‌ போய்விடும்‌. தம்பதிகளிடையே 
உண்டாகும்‌ ப்ரணய கோபம்‌ (ஊடலினால்‌ உண்டாகும்‌ கோபம்‌) 
பிறகு உண்டாகும்‌ அன்பினால்‌ போய்விடும்‌. ஒருவனுடைய 
கெளரவமும்‌ அவன்‌ பிறரை யாசிக்காதவரையில்‌ தான்‌. பிறரை 
ஏதாவது ஒன்று யாசித்தால்‌ யாசிப்பவனுடைய கெளரவம்‌ 
போய்விடும்‌ என்கிறார்‌ ஸ்ரீராமன்‌ ஸ்ரீ ராமாயணத்தில்‌ யுத்த 
காண்டத்தில்‌ ராவணன்‌ மீது கோபம்‌ கொண்டுள்ள விபீஷணனை 


நோக்கி. 

தமையன்‌ மீது கோபம்‌ கொண்டுள்ள ஸ்ரீ விபீஷணனுக்கு 
அவன்‌ தமையனான ராவணன்‌ இறந்த பிறகும்‌ கோபம்‌ கூடாது 
என்பதை உணர்த்த இத்தனை உதாஹரணங்கள்‌. 


ப்ரஸவத்திற்குப்‌ பின்‌ அழகு அழியும்‌ என்பதும்‌ இந்த . 


உதாஹரணங்களில்‌ ஒன்றாகும்‌. 


இதன்படி சதுர்முகனைப்‌ பெற்ற பிறகு எம்பெருமான்‌ 
நாபிக்கு- நாபீகமலத்துக்கு அழகு குறைய வேண்டியிருக்க 
அவ்வாறின்றி அதிகமாக இருக்கிறது அழகு என்கிறார்கள்‌ 
உரையாசிரியர்கள்‌. 


உலகத்தில்‌ உத்பாதகருடைய (பெற்றவருடைய) அழகு ' 


ப்ரஸவாந்தமாயிருக்கும்‌ (ப்ரஸவத்திற்குப்‌ பின்‌ முடிவதாக- 


௩ 
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“அயனைப்‌ படைத்த எழில்‌ உந்தி! 


ட்‌. அழிவதாயிருக்கும்‌). இவனை (சதுர்முகனை) உண்டாக்கின 
.. பிறகு ஒளியும்‌ 'அழகும்‌' மிக்கதத்தனை. 


ஓர்‌ எழில்‌ உந்தி: உந்தி கொப்பூழ்‌ (தொப்புள்‌) இது நன்கு 


4 சுழிந்து ஆழ்ந்து அழகாக உள்ளது.இதை வர்ணிக்கிறார்‌ கூரத்‌ 
... தாழ்வான்‌ ஸ்ரீ வரதராஜஸ்தவத்தில்‌ பின்வருமாறு: - 


WTA ணன்‌ எரா: எணண «ll வறு 
(ஸெளந்தர்யாக்யா ஸரித்‌ உரஸி விஸ்தீர்ய மத்யாவருத்தா 
ஸ்தாநால்பத்வாத்‌ விஷம கதிஜாவர்த்த கர்த்தாபநாபி: | 
ப்ராப்ய ப்ராப்த ப்ரதிம ஜகநம்‌ விஸ்த்ருதா ஹஸ்திநாத! 

. ஸ்ரோதோ பேதம்‌ பஜதி பவத: பாததேஸாப தேஸாத்‌ || 55 || 

ஹே! ஸ்ரீ வரதராஜ! உம்முடைய: திருமேனி முழுவதும்‌ 
ஸெளந்தர்யம்‌ (அழகு) ஒரு பேராறு போல்‌ ஓடுகிறது. இது 
திருமுடி முதல்‌ திருவடிவரை உள்ளது. திருமுடி என்னும்‌ மலையி 
லிருந்து உண்டாகிப்‌ பெருகுகிறது இந்த அழகுப்‌ பேராறு. பெரிய 
தாழ்வரை போல்‌ அகன்றுள்ள உம்முடைய திருமார்பிலே வந்து 
குதித்து அகன்று பரவுகின்றது. அங்கிருந்து கீழ்நோக்கி இறங்கும்‌ 
போது உம்முடைய இடைப்‌ பகுதி (இடுப்புப்‌ பகுதி) சிறுத்திருப்‌ 
பதால்‌ அங்கே சுருண்டு ஓடிவரும்போது ஆழ்ந்து வட்டமாய்‌ 
அந்த அழகுப்‌ பேராற்றின்‌ நடுவே விளங்கும்‌ நீர்ச்‌ சுழல்‌ போல்‌ ; 
விளங்குகிறது உம்முடைய கொப்பூழ்‌. 


அதற்குக்‌ கழே இந்த அழகுப்‌ பேராறு திருக்கால்கள்‌ என்ற 
வாய்க்கால்களாக பிரிந்து ஓடுகிறது என்று. ஆக அழகு 
வெள்ளத்தின்‌ நடுவே உண்டாகும்‌ நீர்ச்‌ சுழல்போல்‌ விளங்கு 
கிறது எம்பெருமானுடைய கொப்பூழ்‌ என்றபடி. 
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ஆராத அழகமுதம்‌ 


ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேமமிகனும்‌ பகவத்யாநஸோபாநத்தில்‌ ஸ்ரீ 
ரங்கநாதனுடைய திருநாபியை இவ்வாறே- அதாவது ஆற்றின்‌ 
நடுவே விளங்கும்‌ நீர்ச்சுழிபோல்‌ இருக்கிறது என்று வர்ணித்‌ 
துள்ளார்‌. 

இந்த நீர்ச்சுழி மிகுந்த ஆழம்‌ உடையதாயிருக்கும்‌. தன்னிடத்‌ 
தில்‌ அகப்பட்டவர்களைத்‌ தன்னிடத்திலேயே சிக்க வைத்து 
விடும்‌. இந்தத்‌ திருநாபி என்ற சுழியும்‌ மிக்க ஆழம்‌ உடையது. 


இதன்‌ அழகில்‌ ஈடுபட்டவரைத்‌ தன்னிடத்திலேயே சிக்க 


வைக்கும்‌ பேரழகுடையது. 


ஸ்ரீஆண்டாளும்‌ 'கொப்பூழில்‌ எழு கமலப்‌ பூ அழகர்‌' என்று 
எம்பெருமானுடைய நாபீகமலத்தை வர்ணித்துள்ளாள்‌. 

இப்படிப்பட்ட எம்பெருமானுடைய சிவந்த ஆடை, அது 
சூழப்பெற்றும்‌ சதுர்முகனைப்‌ படைத்தும்‌ பெருமையுடன்‌ 
விளங்கும்‌ திரு நாபீகமலம்‌ இவற்றில்‌ அடியேனுடைய சிந்தை 
சென்று படிந்துள்ளது என்று திருப்பாணாழ்வார்‌ அருளுகிறார்‌. 

ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ தம்‌ நெஞ்சை நோக்கி 'மருடியேலும்‌ 
விடேல்‌ கண்டாய்‌ நம்பி பற்பநாபனையே' என்று அருளுகிறார்‌. 
அதாவது “ஏ நெஞ்சமே! நீ எம்பெருமானுடைய பெருமையையும்‌ 
உன்னுடைய தாழ்வையும்‌ நினைத்து மருண்டாலும்‌ (அஞ்சி 
னாலும்‌) கூட அழகனான நம்‌ பத்மநாபனை விட்டு அகலாதே. 
அவனையே சென்று அடைவாயாக என்று அருளிச்‌ செய்கிறார்‌. 

திருப்பாணாழ்வார்‌ இந்தத்‌ திருநாபியில்‌ ஈடுபட்ட தன்னை 
அடியேன்‌ என்கிறார்‌. காரணம்‌ என்ன தெரியுமா? எம்பெருமான்‌ 
யாவருக்கும்‌ ஸ்வாமி- நாம்‌ அனைவரும்‌ அவனுக்கு மேஷர்கள்‌ 
- தாஸர்கள்‌ என்று ஸமாஸ்த்ரம்‌ கொண்டு அறியவில்லை. அந்த 
நாபியின்‌ அழகு இவ்வாறு பேசும்படிச்‌ செய்தது என்பது ஆழ்வார்‌ 
திருவுள்ளம்‌. 
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“அயனைப்‌ படைத்த எழில்‌ உந்தி: * 


இந்தத்‌ திருநாபீகமலத்தின்‌ பெருமை மிக அதிகமானது. 
உலகத்தைப்‌ படைத்தல்‌ போன்ற ஒரு பதவியில்‌ இருக்கும்‌ 
ப்ரஹ்மா முதலானவர்களை - அஹங்காரிகளை உண்டு பண்ணும்‌ 
இந்தத்‌ இருநாபீகமலம்‌. ஆனால்‌ அதே ஸமயம்‌ எம்பெருமா 
னுடைய அழகுக்குத்‌ தோற்று அஹங்காரம்‌ ஏதுமின்றி அடியேன்‌ 
(தாஸன்‌) என்று இருப்பவர்களை அழிக்கும்‌, தன்‌ வயமிழக்கச்‌ 
செய்து அவர்களை அப்படியே அழித்துவிடும்‌. தன்‌ வபா மாக்கிக்‌ 
கொள்ளும்‌. இப்படிப்பட்ட திரு நாபீகமலத்தை ஸேவித்ததுமே 
திருப்பாணாழ்வார்‌ அடியேன்‌ என்கிறார்‌. 

இதற்குச்‌ சான்றாக ஒரு கதையைக்‌ காட்டுகிறார்‌ அழகிய 
மணவாளப்‌ பெருமாள்‌ நாயனார்‌: 

“பிள்ளை அழகிய மணவாளர்‌' அரையர்‌ என்பவர்‌ ஒருவர்‌ ஸ்ரீ 
ரங்கநாதனுக்குத்‌ திருவாய்மொழி விண்ணப்பம்‌ செய்பவர்‌ 
இருந்தார்‌. அவர்‌ ஒரு ஸமயம்‌ ஸ்ரீ ரங்கநாதனிடம்‌ சென்று 
அடியேன்‌ திருவேங்கடமுடையானை ஸேவித்து வர வேண்டும்‌ 
என்று விரும்புகிறேன்‌. நியமநம்‌ ஆகவேண்டும்‌ - அநுமதிதர 
வேண்டும்‌ என்று ப்ரார்த்தித்தார்‌. இதைக்‌ கேட்டதும்‌ ஸ்ரீ ரங்க 
நாதனுக்கும்‌ கொஞ்சம்‌ அஸுூயை வந்து விட்டது. நம்மிடமே 
இருந்து கொண்டு நமக்கே திருவாய்மொழி பாடி வரும்‌ இவர்‌ 
எதற்காகத்‌ திருவேங்கடமுடையானை ஸேவிக்கப்‌ போக 
வேண்டும்‌. நம்மிடமில்லாத அழகு அவரிடம்‌ இருக்கிறதா! 
என்றெல்லாம்‌ எண்ணினான்‌. ஆனாலும்‌ அதை வெளியில்‌ 
காட்டவில்லை. 

உடனே தன்னிடம்‌ அநுமதி கேட்ட அரையரை நோக்கி “சரி, 
நீர்‌ திருமலைக்குப்‌ போவதற்கு முன்‌ 'அமலனாதிபிரான்‌' என்ற 
பத்துப்‌ பாடல்களையும்‌ என்னுடைய ஸந்நிதியில்‌ என்‌ எதிரில்‌ 
மறுபடியும்‌ ஒருமுறை இசையுடன்‌ பாடி விண்ணப்பம்‌ செய்யும்‌" 
என்று ஸ்ரீரங்கநாதன்‌ நியமித்தான்‌. அந்த அரையர்‌ ஸ்வாமியும்‌ 
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ஆராத அழகமுதம்‌ 


மிகுந்த பக்தியுடன்‌ அமலனாதிபிரானைப்‌ பாடி விண்ணப்பம்‌ 
செய்து நின்றார்‌. அதைக்‌ கேட்டு மகிழ்ந்த ஸ்ரீ ரங்கநாதன்‌ 'நீர்‌ 
திருவேங்கடமுடையான்‌ ஸந்நிதிக்குப்‌ போனாலும்‌ போகலாம்‌, 
போகாமல்‌ இருந்தாலும்‌ இருக்கலாம்‌. உம்‌ இச்சையின்படிச்‌ 
செய்யும்‌ என்று சொன்னானாம்‌. 


இதைக்‌ கேட்ட அந்த அரையர்‌ ஸ்ரீ ரங்கநாதனை ஸேவித்து 
விட்டு இனி நான்‌ அங்கே (திருவேங்கட முடையான்‌ ஸந்நி 
திக்குப்‌) போகவில்லை. அங்கே காணக்‌ கிடைக்கும்‌ அழகை 
இங்கேயே கண்டு விட்டேன்‌. ஆனால்‌ இங்கே காணக்கிடைக்கும்‌ 
அழகை அங்கே காணக்‌ கிடைக்காது என்று திருவேங்கடம்‌ செல்‌ 
லாமல்‌ நின்று விட்டாராம்‌. இதற்கு என்ன காரணம்‌ தெரியுமா? 
திருநாபீகமலத்தின்‌ அழகு இவரை அவ்வாறு வஸாீகரித்து 
விட்டமைதான்‌ காரணம்‌ ஆகும்‌. 


இவ்விடத்தில்‌ அழகிய மணவாளப்‌ பெருமாள்‌ நாயனார்‌ 


அருளியுள்ள ஸ்ரீ ஸூக்திகள்‌: - 


பிள்ளை அழகிய மணவாளர்‌ அரையர்‌ பெருமாள்‌ திருவடி 
களிலே புக்கு 'நாயன்றே/ அடியேன்‌ திருவேங்கடமுடை 
யானைத்‌ திருவடி தொழுது வரவேணும்‌ என்று நினையா நிற்கி 
றேன்‌! என்று விண்ணப்பம்‌ செய்ய வாரீர்‌ அமலனாதிபிரானை 
ஒரு கால்‌ இசை சொல்லிக்‌ காணீர்‌ என்று திருவுள்ளமாக; 
பின்னையும்‌ ஒரு கால்‌ இசையை விண்ணப்பம்‌ செய்யக்‌ 
கேட்டருளி' 'இனிப்போகிலும்‌ போம்‌; இருக்கிலும்‌ இரும்‌: 
என்று திருவுள்ளமாயினார்‌. முதலில்‌ கண்படுவது திருநாமீ 
'கமலமிறே. 


இப்பாட்டில்‌ பெரிய பெருமாள்‌ பக்கலிலே திருவேங்கட 
முடையானான தன்மையும்‌ உண்டு என்கிறது ' என்று. 
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“அயனைப்‌ படைத்த எழில்‌ உந்தி" 


ஸ்ரீரங்கத்தில்‌ மயநத்திருக்கோலத்தில்‌ பெரிய ப 
ளையும்‌ (மூலவரையும்‌), நின்ற திருக்கோலத்தில்‌ நம்பெரும 
ளையும்‌ (உத்ஸவரையும்‌) ஸேவிக்கலாம்‌. 


திருமலையில்‌ மூலவர்‌ உத்ஸவர்‌ இருவரையும்‌ நின்ற திருக்‌ 
கோலத்தில்‌ தான்‌ காணலாம்‌. 

ஸ்ரீரங்கத்தில்‌ நின்ற திருக்கோலத்தில்‌ ட னத்‌ ப்‌ 
நம்பெருமாளை ஸேவித்துத்‌ நவை கன்னார்‌... a 
ஸேவித்ததாக எண்ணி மகிழலாம்‌. ஆனால்‌ அங்கு பயநத 7 ப 
கோலத்திலிருக்கும்‌ பெரிய பெருமாளை தினைவ 
திருக்கோலம்‌ ஏதும்‌ இல்லை. இந்தத்‌ திருநாபீகமலத்தை அம்ம 
ஸேவிக்க வாய்பிபே இல்லையன்றோ! இதை உணர்ந்த கார த்‌ 
இனால்‌ தான்‌ அரையர்‌ திருவேங்கடம்‌ செல்லவில்லை. பனை: 
எல்லோரையும்‌ வமரீகரிக்கவல்லது ஸ்ரீ ரங்கநாதனுடை 
திருநாபீகமலம்‌. 


மந்திபாய்‌ வடவேங்கடமாமலை 4 வானவர்கள்‌ 
சந்தி செய்யநின்றான்‌ அரங்கத்தரவினணையான்‌ * _- 


ச ல ட ற அதன்மேலயனைப்படைத்த 
அந்திபோல்நிறத்தாடையும்‌ அத தோரெழில்‌ * 


உந்திமேலதன்றோ அடியேனுள்ளத்தின்னுயிரே (3) 
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ள்ளனர்‌ என்ன்‌ 
ட்டு 
எனாாள Tei ஜி என்‌ ॥ 
ஸ்‌ ஈன்‌ எபிக்‌ விண ரர்‌ ஸா | 
ண: ஒண்‌; Toad ஏ ॥ 
கமலம்‌ அத்யேதி குக்ஷிர்‌ பகவதோ ப்ருமமம்‌ | 
பரஹ்மாணம்‌ அஸ்ருஜத்‌ பத்மம்‌ குக்ஷிர்தத்தே ததப்யஹோ ॥॥ 
தத்தே பத்மம்‌ தமேவைகம்‌ குக்ஷிஸ்து நிகிலம்‌ ஜகத்‌ | 
அத: குக்ஷேரதிம௰ய: பாணநாதம்‌ வமோ5கரோத்‌ || 
எம்பெருமான்‌ திருநாபீகமலத்தை வென்றுவிட்டது எம்பெரு 
மானுடைய திருவயிறு. அவனுடைய நாபீகமலம்‌ ப்ரஹ்மாவைப்‌ 
க பெருமை பெற்றது. ஆனால்‌ அந்த நாபீகமலத்‌ 
தயும்‌ தாங்கி நின்று அதற்கு ஆதாரமாயிருப்பதால்‌ அதைவிடச்‌ 
றந்து விளங்குகிறது எம்பெருமானுடைய திருவயிறு. 
நாபீகமலம்‌ ப்ரஹ்மா ஒருவனை மட்டும்தான்‌ தாங்கி 
நிற்கிறது. ஆனால்‌ எம்பெருமானுடைய திருவயிறு உலகம்‌ 
த்‌ தாக்கி நிற்கிறது. ஆகவே திருநாபீகமலத்‌ 
கடி டச்‌ சிறந்து விளங்குகிறது எம்பெருமானுடைய இரு 
வயிறு. இந்தச்‌ சிறப்பைக்‌ காட்டித்‌ திருப்பாணாழ்வாரைத்‌ தன்‌ 
வணமாக்கிக்‌ கொண்டது இந்தத்‌ திருவயிறு. 
Kx 
சென்ற இதழில்‌ எம்பெருமானுடைய திருநாபீகமலத்தை 
க்‌ அநுபவித்த வகையை ரஸித்தோம்‌. இந்த இதழில்‌ 
எம்பெருமான்‌ திருவயிற்றையும்‌ அதன்மேல்‌ சாற்றப்பட்டுள்ள 


ல்‌ 


திருவயிறும்‌ உதர பந்தமும்‌ 


திருப்பட்டயத்தையும்‌. திருப்பாணாழ்வார்‌ அநுபவிக்கும்‌ 
வகையை ரஸிப்போம்‌. 


முதல்‌ பாட்டில்‌ 'ஆதி' என்ற பதத்தினால்‌ ஸ்ரிய: பதியான 
எம்பெருமான்‌ ஜகத்காரணம்‌ என்று அருளினார்‌ திருப்பாணாழ்‌ 
வார்‌. அந்தக்‌ காரணமாயிருப்பவன்‌ ஸ்்ரிய: பதியான எம்பெரு 
மான்தான்‌ என்பதைச்‌ சுட்டிக்‌ காட்டுகிற பெருமை தனக்கிருக்‌ 
கிறது என்பதைக்‌ காட்டி அந்தத்‌ திருநாபீகமலம்‌ ஆழ்வாருடைய 
மனத்தைத்‌ தன்னிடத்தில்‌ இழுத்துக்‌ கொண்டது. இவ்விஷயம்‌ 
மூன்றாவது பாசுரத்தில்‌ விளக்கப்பட்டது. நான்காவதான இந்தப்‌ 
பாசுரத்தில்‌ தன்னுடைய உள்ளம்‌ எம்பெருமானுடைய 
திருவுதரத்திலும்‌ அதைச்‌ சுற்றியுள்ள உதரபந்தநம்‌ எனப்படும்‌ 
பட்டயத்திலும்‌ சென்று சேர்ந்தது என்கிறார்‌. -.| 

ஆழ்வாருடைய திருவுள்ளம்‌ தாமாக உந்தியைவிட்டுத்‌ திரு 
வயிற்றின்‌ அநுபவத்திற்குப்‌ போகவில்லை. அதுவே வலுவில்‌ 
வந்து ஆழ்வாருடைய இருவுள்ளத்தை இழுத்துக்‌ கொண்டு 
போயிற்று என்கிறார்‌ இதில்‌. திருநாபீகமலத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ 
இதற்கு (இருவயிற்றுக்கு) அதிகமான பெருமை என்ன இருக்‌ 
இறது? திருநாபீகமலம்‌ அயனைப்‌ படைத்து அதனால்‌ அழகாக 
இருக்கிறது. இதற்கு என்ன பெருமை? என்று நம்மைச்‌ சிந்திக்க 
வைக்கிறது. 

எம்பெருமானுடைய உத ரத்தையே இவ்விஷயம்‌ பற்றிக்‌ 
கேட்டுவிடுவோமே! இதற்கு எம்பெருமானுடைய திருஉதரமே 
பதில்‌ தருகிறது: 

'நாபீகமலம்‌ நான்முகனைத்தானே படைத்தது. அந்த 
நாபீகமலத்திற்கு ஆதாரம்‌ எது? அதாவது அதைத்‌ தாங்குவது 
யார்‌? நான்தானே! நான்‌ அதைத்‌ தாங்காவிடில்‌ அது எங்கு எப்படி 
உயர்ந்து நிற்கும்‌? என்னாலே தாங்கப்படுகிற திருநாபீகமலத்தின்‌ 
பெருமையை மட்டும்‌ பார்க்கிறீர்களே! அதற்கு ஆதாரமா 
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யிருக்கும்‌ என்னுடைய பெ 


கிறது திருவயிறு. ருமையையும்‌ பாருங்கோள்‌' என்‌ 


க்‌ பொருமை மேது ம்‌- உள்ளது. எம்பெருமான்‌ 
யுள்ள பாரீரத்‌ இ எ அகப்புக்கள்‌ உள்ளன. உலகிலும்‌ புஷ்டி 
ரவி i விழுவதைக்‌ காண்கிறோம்‌. 
ல்ல ம்‌ க்‌ மூன்று மடிப்புக்கள்‌ உள்ளன. அந்த 
உள்ளன. அவற்‌ ருவயிற்றில்‌ மூன்று மூன்றான வஸ்துக்கள்‌ 
மடிப்புக்கள்‌ ட்‌ லது காட்டுகின்றன இந்த மூன்று 
ணவ ட இட்‌ மன்று பரதக்‌ வஸ்துக்கள்‌: - மூன்று 
மூவகைப்படுவ தட்ட பத்தர்‌-முக்தர்‌ ்‌ நித்யஸுரிகள்‌ என்று 
லில்‌ றப்‌ சதநர்கள்‌. பமஃத்தஸத்த்வம்‌, ப்ரக்ருதி, காலம்‌ 
இருவத்து ர அசேதநங்கள்‌. இவை எம்பெருமான்‌ 
மான்‌ லைல்‌ டத்‌ பரளய காலத்தில்‌. ஆக எம்பெரு 
ம ட டத்தில்‌ மூன்று மடிப்புக்களைக்‌ கொண்டு 
அறுக சோறும்‌ மூவகைப்‌ பொருள்களை எண்ணிக்‌ 
உலகம்‌ க இந்த எம்பெருமான்தான்‌ ப்ரளய காலத்தில்‌ 
அனைத்தையும்‌ என்னுள்‌ (இிருவயிற்றினுள்‌) வைத்து 


இதைத்தான்‌ சதுர்முக 
லகோர்‌ அவனுக்குப்‌ 
ப்‌ பெருமை யாருக்கு? 


இதை நன்கு அறிந்த ஸ்ரீ ஆளவந்தார்‌ கேள்வி கேட்கிறாரே- 
சகலர்‌ க்‌ எ௫:? (கஸ்யோதரே ஹரவிரிஞ்சிமுக: 
ல்‌ 5 ரஹம ருத்ரமுகமான ஸகல பதார்த்தங்களும்‌ ம 
ர யத்திலே யாருடைய வயிற்றிலே லயி $ இருக்கி அர்‌! 
ரர தீதிருக்கின்றன? 
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திருநாபீகமலத்தைத்‌ துதி செய்த ஸ்ரீ பராமரபட்டரே என்னை 
யும்‌ (எம்பெருமானுடைய திருவயிற்றையும்‌) துதி செய்திருக்‌ 
கிறார்‌. அதையும்‌ கேளுங்கோள்‌. 
முன்‌ கூறிய வகையில்‌ நான்‌ என்னுள்ளே இருக்கும்‌ மூவகைப்‌ 
பட்ட அசேதநங்களையும்‌ சேதநங்களையும்‌ கணக்கிட்டு 
உலகுக்குக்‌ காட்டி எம்பெருமானுடைய பெருமையை வெளி 
யிடுகிறேன்‌. 
நாபீகமலம்‌ சதுர்முக ப்ரஹ்மாவை மட்டுந்தானே தாங்கு 
கிறது? நான்‌ மூவகை சேதநங்களையும்‌, அவ்வாறே மூவகைப்‌ 
பட்ட அசேதநங்களையும்‌ தாங்கி நிற்கிறேன்‌. இதனால்‌ எம்பெரு 
மானுடைய - மேன்மையை (பரத்வத்தை) வெளிப்படுத்து 
கிறேன்‌. இது மட்டுமன்று, எம்பெருமா னுடைய - எளிமையை 
ஸெளலப்யத்தையும்‌ காட்டுகிறேன்‌. அன்று கண்ணன்‌ வெண்‌ 
ணெய்‌ திருடியதற்காக ஸ்ரீயஸோதைப்‌ பிராட்டி அவனைத்‌ தாம்பு 
(கயிறு) கொண்டு கட்டினாளே- பெருமாள்‌ திருமேனியில்‌ எந்த 
இடத்தில்‌ கட்டினாள்‌ தெரியுமா? என்‌ மீதுதானே (இருவயிற்றின்‌ 
மீது தானே) கட்டினாள்‌.அதன்‌ தழும்பு இப்போதும்‌ அதாவது 
ஸ்ரீரங்கநாதனாக அர்ச்சாரூபத்தில்‌ இருக்கும்போதும்‌ என்னிடம்‌ 
இருக்கிறது. அதை மறைப்பதற்காகத்தான்‌ ஸ்ரீ ரங்கநாதன்‌ 
இப்போதும்‌ உதரபந்தநம்‌ - இருவயிற்றுப்‌ பட்டை என்ற ஒரு 
திருவாபரணத்தை அணிந்திருக்கிறான்‌. அதைச்சற்று நகர்த்திப்‌ 
பார்த்தால்‌ அன்று ஸ்ரீ யஸோதைப்‌ பிராட்டி என்மீது கயிறு 
கட்டியதனால்‌ ஏற்பட்ட வடு இன்றும்‌ தெரியும்‌. இதனால்‌ 
எம்பெருமான்‌, தன்னை ஆஸ்ரயித்தவர்கள்‌ விஷயத்தில்‌, 
அவர்கள்‌ தன்னைக்‌ கட்டவும்‌ அடிக்கவுமாம்படி ஸுலபனாய்‌ 
இருக்கிறான்‌ என்பது நன்கு தெரிய வருகிறதன்றோ? 
இப்படி மூன்று மடிப்புக்களால்‌ எம்பெருமானுடைய 
பரத்வத்தை - பெருமையையும்‌ - தாம்பின்‌ தழும்பினால்‌ அவனு 
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டைய ஸெளலப்யத்தையும்‌ வெளிப்படுத்தி வருகிறேன்‌. இதற்‌ 
காகத்தான்‌ எனக்குப்‌ பட்டம்‌ கட்டியுள்ளார்‌ பெரியோர்கள்‌. 
உலகிலும்‌ ஸமர்த்தர்களாக இருப்பவருக்குப்‌ பட்டம்‌ கட்டு 
வதைப்‌ பார்த்து வருகிறோம்‌ அன்றோ? 

இதைப்‌ பரமரஸிகரான ஸ்ரீ பட்டர்‌ என்ற ஆசார்யர்‌ அருளிச்‌ 
செய்துள்ளார்‌ ஸ்ரீ ரங்கராஜஸ்தவத்தில்‌ பூர்வ மதகத்தில்‌ 115வது 
ய்லோகத்தில்‌. இப்போது அர்த்தத்தைப்‌ புரிந்து கொண்டு 
விட்டோம்‌. இனி இதை விளக்கும்‌ ம்லோகத்தையும்‌ அறிவோ 


மாக:- 
UTA ஏர்‌ 
ன்‌ அனார்‌ எண்ட: | 
ர்‌ YA எளி ண: 
எரர்‌ UE ணி Il 
(த்ரிவிதசிதசித்ப்ருந்தம்‌ துந்தாவலம்பி வலித்ரயம்‌ 
விகணயதிவைங்வர்யம்‌ வ்யாக்யாதி ரங்கமஹேஸிது: | 
ப்ரணதவஸாதாம்‌ ப்ரூதே தாமோதரத்வகர: கிண: 
ததுபயகுணாக்ருஷ்டம்‌ பட்டம்‌ கிலோதரபந்தநம்‌ || 
ஆக இப்படிப்பட்ட மேன்மை எனக்கு மட்டும்‌ தான்‌ உள்ளது 
என்று இந்தப்‌ பெருமையைக்‌ காட்டித்‌ திருப்பாணாழ்வாருடைய 
திருவுள்ளத்தைத்‌ தன்‌ பக்கம்‌ இழுத்துக்‌ கொள்கிறது எம்பெரு 
மானுடைய திருவயிறும்‌ அதன்‌ மீது சாற்றியுள்ள உதரபந்தநமும்‌. 
இவ்விஷயத்தைத்திருப்பாணாழ்வாரே அருளிச்‌ செய்வதாக 
ஸ்ரீ அழகிய மணவாளப்‌ பெருமாள்‌ நாயனார்‌ தம்முடைய 


உரையிலே அருளிச்‌ செய்கிறார்‌. இதை அவருடைய ஸ்ரீ 
ஸுக்திகளைக்‌ கொண்டே அநுபவிப்போம்‌. 
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“தம்‌ (தருப்பாணாழ்வாருடைய) திருவுள்ளம்‌ திருநாபி 
கமலத்திலே சுழியாறு படுகிறபடியை (சுற்றிச்‌ சுற்றி வருவதை)க்‌ 


. கண்டு 'திருநாபீகமலத்துக்கு ஆற்ரயமான திருவயிறும்‌, இந்தத்‌ 


இருநாபீகமலத்துக்கு வெறும்‌ ப்ரஹ்மா ஒருவனுக்கு இருப்பிட 
மான மேன்மையும்‌ அழகும்‌ அன்றோ உள்ளது. இதற்கு ஆஸ்ரய 
மான நம்மை (இருவயிற்றை)ப்‌ பார்த்தால்‌ பத்த-முக்த - நித்ய 
ரூபமான த்ரிவித சேதநர்க்கும்‌, த்ரிகுணாத்மகமாயும்‌, (ப்ரக்ருதி 
யாயும்‌), மத்த ஸத்த்வாத்மகமாயும்‌- அதாவது நித்ய விபூதி 
யாயும்‌, ஸத்த்வ ம ௫ந்யமாயும்‌ (காலமாயும்‌) உளன்‌ அசேதந 
வர்கத்துக்கும்‌ ஆஸ்ரயமான மேன்மையும்‌ ஆஸ்ரிதர்க்குக்‌ கட்ட 
வும்‌ அடிக்கவுமாம்படி எளியோமான ஸெளலப்யத்தையும்‌ 
(நீர்மையையும்‌) உடையோமான ஏற்றத்தாலே கட்க வலத 
அன்றோ நாமிருப்பது, என்று தனக்கு (இருவயிற்றுக்கு) திருநாபீ 
கமலத்திலுமுண்டான ஏற்றத்தைக்‌ காட்டி திருநாபீகமலத்திலே 
ஆழங்கால்‌ படுகிற என்னெஞ்சைத்‌ தன்‌ லவ்‌ ந வர இசிக்க 
(இழுக்க), அத்திருவயிற்றை ஆஸ்ரயமாகப்‌ பற்றி நிற்கிற திரு 
உதரபந்தம்‌ தன்‌ பக்கலிலே வர ஈர்த்து மேலிட்டு நின்று தன்‌ 
(திருப்பாணாழ்வாருடைய) திருவுள்ளத்தில்‌ ஸ்வைர (தன்னிஷ்‌ 
டப்படியான) ஸஞ்சாரம்‌ பண்ணுகிறபடியைச்‌ சொல்லுகிறார்‌. 

என்‌ உள்ளத்துள்‌ இருவயிற்று உதரபந்தம்‌ உலாகின்றது என்ற 
தால்‌ இந்த அர்த்தம்‌ கிடைக்கிறது. 

ஸ்ரீ ரங்கநாதன்‌ இருவயிற்றிலே அன்று ஸ்ரீ க்ருஷ்ணாவ 
தாரத்தில்‌ ஸ்ரீ யமேதை பிராட்டி கட்டின தாஃபுக்‌ சவிற்றின்‌ 
தழும்பு இன்றும்‌ இருக்கிறது. அதை மறைப்பதற்காகத்தான 
தங்கத்தினால்‌ திருவயிற்றுப்பட்டை என்று சொல்லப்படும்‌ 
உதரபந்தநம்‌ என்ற திருவாபரணம்‌ சாற்றப்பட்டுள்ளது என்பதற்கு 
ஒரு ஐஇிஹ்யம்‌ - பூர்வாசார்யர்கள்‌ சொல்லிவரும்‌ ஒரு கதை ப 
உண்டு: 
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திருப்பாவை சம்‌ பாட்டில்‌ 'தாமோதரனைத்‌ தூயோமாய்‌ ' 
என்ற இடத்தில்‌ ஆறாயிரப்படி வ்யாக்யாநத்தில்‌ அழகிய மண 
வாளப்‌ பெருமாள்‌ நாயனார்‌ - 'பணைகளிலே தாவினவாறே 
உடை. நழுவத்‌ தழும்பைக்‌ கண்டு இடைச்சிகள்‌ சிரித்தார்கள்‌. 
அத்தழும்பு தோன்றாமைக்கிறே நம்பெருமாள்‌ கனையம்‌ மேல்‌ 
சாத்து சாத்துகிறது, என்று ஜீயர்‌ அருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌,” என்று 
கூறியுள்ளார்‌. 


இதை ஒரு பெரியவர்‌ விளக்கினார்‌ தம்‌ உபந்யாஸத்தில்‌. ஒரு 
வெள்ளிக்கிழமை அன்று ஸ்ரீ ரங்கநாதனும்‌ ஸ்ரீரங்கநாய்ச்சியாரும்‌ 
மங்களஸ்நாநம்‌ செய்து பக்தர்‌ ஒருவர்‌ பரிவுடன்‌ ஸமர்ப்பித்த 
பட்டாடையை அணிந்தனர்‌. 
மாலை சந்த்ரபுஷ்கரிணி கரையில்‌ இருவரும்‌ உல்லாஸமாக 
விளையாடிக்‌ கொண்டிருந்தனர்‌. அப்பொழுது அங்குள்ள. 
புன்னை மரத்தில்‌ நிறையப்‌ பூக்கள்‌ பூத்து வாஸனையை வீசிக்‌ 
கொண்டிருந்தன. ஸ்ரீரங்கநாய்ச்சியார்‌ அந்தப்‌ புஷ்பத்தின்‌ மிகுந்த 
மணத்தில்‌ மனத்தைச்‌ செலுத்தித்‌ தன்‌ பர்த்தாவான ஸ்ரீ 
ரங்கராஜனைப்‌ பார்த்து “இந்த மரத்தின்மீது ஏறி எனக்காக உம்மு 
டைய திருக்கைகளாலே புஷ்பங்கள்‌ பறித்துத்‌ தாரும்‌ என்று 
வேண்டிக்‌ கொண்டாள்‌. 
பெண்டாட்டியின்‌ வேண்டுகோளை மறுப்பவன்‌ எவனும்‌ 
இருப்பதில்லையன்றோ! ஸ்ரீ ரங்கராஜனும்‌ தன்‌ பத்நியான ஸ்ரீ 
ரங்கநாய்ச்சியார்‌ வேண்டுகோளை ஏற்று உடனே 'மரத்தின்‌ மீது 
ஏறிக்‌ கிளைகளின்‌ நுனியில்‌ புஷ்பங்களைக்‌ கைநீட்டிப்‌ பறிக்க 
லானாள்‌. அவன்‌ உடுத்திருந்தது புதிய பட்டு வஸ்த்ரமாதலால்‌ 
அது சற்றுத்‌ திருவரையிலிருந்து (இடுப்பிலிருந்து) நழுவியது. 
அந்த ஸமயம்‌ அங்கே நாலைந்து இடைப்‌ பெண்கள்‌ மாடுகள்‌ 
மேய்த்துக்‌ கொண்டிருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ கண்ணில்‌ ஸ்ரீ ரங்கராஜ 
ணுடைய திருவயிற்றின்‌ அடியில்‌ அன்று ஸ்ரீயஸோதைப்‌ பிராட்டி 
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கட்டின கட்டினுடைய தழும்பு பட்டது. (இவர்கள்‌ இந்த 
வரலாற்றைக்‌ கேட்டிருக்கிறார்கள்‌.) (ரங்கநாதன்‌ தானே 
கண்ணன்‌. இந்தத்‌ திருப்பாணாழ்வாரே கூட மேலே 'கோவலனாய்‌ 
வெண்ணெய்‌ உண்ட வாயன்‌ அண்டர்கோன்‌ அணி அரங்கன்‌! 
என்று ஸ்ரீ ரங்கநாதனையேதான்‌ கண்ணனாக அநுபவித்துள்ளார்‌. ) 
ஸ்ரீரங்கநாதன்‌ திருவயிற்றின்‌ அடி யில்‌ இருந்த தழும்பைப்‌ பார்த்த 
தும்‌ அவர்கள்‌ கை தட்டிச்‌ சிரித்து விட்டனர்‌. 
ஸ்ரீ ரங்கநாய்ச்சியாருக்கு அந்தச்‌ சிரிப்பினால்‌ ஸ்ரீ ரங்கநாதன்‌ 
மீது ஸந்தேஹம்‌ வந்து விட்டது. அது என்ன வடு என்று கேட்‌ 
டாள்‌. பதில்‌ சொல்லவில்லை. தான்‌ பால்யத்தில்‌ செய்த தவறு 
களையெல்லாம்‌ ஸ்ரீ ரங்கநாய்ச்சியாரிடம்‌ சொல்லாமலேயே, 
தான்‌ மிகப்‌ பெரியவன்‌ என்று அவளைக்‌ கல்யாணம்‌ செய்து 
கொண்டுள்ளான்‌. இப்போது வெண்ணெய்‌ திருடியதால்‌ அம்மா 
கட்டிய கட்டின்‌ தழும்பு என்றால்‌ அவள்‌ என்ன நினைப்பாளோ 
என்று இவள்‌ கேட்ட கேள்விக்குச்‌ சரியான பதில்‌ சொல்லாமல்‌ 
மழுப்பி விட்டான்‌. ஆனால்‌ ஸ்ரீ ரங்கநாய்ச்சியார்‌ இத்துடன்‌ 
விடவில்லை. அந்த இடைப்‌ பெண்களிடமே சென்று என்னு 
டைய பர்த்தாவைக்‌ கண்டு கை தட்டிச்‌ சிரித்தீர்களே! அதற்கு 
என்ன காரணம்‌? கூறுங்கள்‌ என்று துருவித்‌ துருவிக்‌ கேட்க 
அவர்கள்‌ உண்மையைக்‌ கூறிவிட்டு, இதைப்‌ பற்றி யாரும்‌ 
உங்களுக்குக்‌ கல்யாணத்திற்கு முன்‌ சொல்லவில்லையா! உன்‌ 
கணவன்‌ ஒரு 'நவநீத சோரன்‌' என்று கிளப்பியும்‌ விட்டார்கள்‌. 
அவ்வளவுதான்‌, ஸ்ரீரங்கநாய்ச்சியாருக்குக்‌ கோபம்‌ உண்டாகி 
ஸ்ரீ ரங்கநாதனைப்‌ பார்த்து இப்படிப்பட்டவரா நீர்‌? கல்யாணத்‌ 
திற்கு முன்னமே இதைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்லியிருக்க வேண்டாமா? 
என்றெல்லாம்‌ கடிந்து கொண்டாள்‌. 
பிறகு ஸ்ரீ ரங்கநாதன்‌ அவளிடம்‌ அவதார ரஹஸ்யத்தை 
எல்லாம்‌ எடுத்துச்‌ சொல்லி ஸ்ரீ யமேமாதைப்பிராட்டி முன்பு தவம்‌ 
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செய்து என்னைக்‌ கட்டி அணைத்து முத்தமிட்டு வேண்டியபடி 
என்னைக்‌ குழந்தையாகக்‌ கொண்டு அநுபவிக்க வேண்டும்‌ என்று 
வரம்‌ கேட்டுக்‌ கொண்டாள்‌. அதற்காகத்தான்‌ இவ்வாறெல்லாம்‌ 
அவள்‌ கட்டும்படி நின்றேன்‌. அவள்‌ மட்டுமன்று, என்னிடம்‌ 
பக்தி கொண்டவர்கள்‌ யாராயிருந்தாலும்‌ அவர்களுக்கு மிக மிக 
எளியவனாய்‌ இருப்பேன்‌. 


நான்‌ தாம்பினால்‌ கட்டுண்டதை ஆழ்வார்கள்‌ அனைவருமே 
கொண்டாடியுள்ளார்கள்‌. ஸ்வாமி ஸ்ரீ நம்மாழ்வார்‌ 'எத்திறம்‌ 
உரலினோடு இணைந்திருந்து ஏங்கிய எளிவே' என்று இந்தக்‌ 
கட்டுண்ட கதையை _நினைத்து ஆறுமாத காலம்‌ மூர்ச்சித்து 
விட்டார்‌. அந்த இடைப்‌ பெண்களின்‌ வார்த்தையைக்‌ கேட்டு நீ 
இவ்வாறு தவறாக நினைத்துவிட்டாயே! என்று விளக்கம்‌ தந்து 
அவளை ஸமாதாநம்‌ செய்தான்‌ ஸ்ரீ ரங்கநாதன்‌. அவளும்‌ கோபம்‌ 
தீர்ந்து மகிழ்ந்து அவனை ஆலிங்கநம்‌ செய்து கொள்ள இருவரும்‌ 
' திருக்கோயிலுக்குள்‌ எழுந்தருளிவிட்டனர்‌. 

அன்றிரவு ஸ்ரீ ரங்கநாதன்‌ யோசித்துப்‌ பார்த்தான்‌. இந்தத்‌ 
தழும்பு இனி யார்‌ கண்ணிலும்‌ படாதபடி இருக்க என்ன செய்ய 
லாம்‌? தற்போது நடந்ததுபோல்‌ - அதாவது பிராட்டி பிறர்‌ 
பேச்சைக்‌ கேட்டு கலங்கியதுபோல்‌ யாரும்‌ கலங்கக்‌ கூடாது 
என்று எண்ணித்‌ தங்கத்தினால்‌ ஒரு பெரிய பட்டையான ஒட்டி 
யாணம்‌ - பட்டம்‌ ஒன்றை பக்தர்‌ ஒருவர்‌ மூலம்‌ பெற்று அணிந்து 
கொண்டான்‌. அதுதான்‌ இன்று 'உதரபந்தநம்‌' எனப்படுகிறது. 
உண்மையில்‌ திருவயிற்றின்‌ அடியிலுள்ள தழும்பை மறைப்ப 
தற்காகத்தான்‌ அது என்று அந்தப்‌ பெரியவர்‌ சொன்னார்‌. 

இந்தத்‌ தழும்பு எம்பெருமானுடைய தோஷத்தைக்‌ காட்ட 
வில்லை. எம்பெருமான்‌ தன்னுடைய பக்தர்களுக்கு அதீநனாய்‌ 
அவர்கள்‌ கட்டவும்‌ பிடிக்கவும்படி அவர்களுக்கு ஸுலபனா 
யிருப்பவன்‌ என்பதைக்‌ காட்டுகிறது. 
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ஆக சதுர்முகனை உண்டாக்கின திருநாபீகமலத்துக்கும்‌ 


ஆதாரமாயிருப்பது, மூன்று மடிப்புக்களால்‌ தன்னுள்‌ (எம்பெரு 


மான்‌ திருவயிற்றினுள்‌) மூன்று லோகங்களும்‌ இருப்பதைக்‌ 
காட்டுவது, தழும்பைப்‌ பெற்றிருப்பது, ஆகியவற்றின்‌ மூலம்‌ 
எம்பெருமானுடைய ஸெளலப்யம்‌, பரத்வம்‌ இவைகளை 
எம்பெருமான்‌ திருவயிறும்‌ அதைச்‌ சூழ்ந்துள்ள உதரபந்தநமாறெ 
பட்டமும்‌ தானே காட்டுகின்றன. இந்தப்‌ பெருமை திரு 
நாபீகமலத்துக்குக்‌ திடையாதன்றோ? இவற்றைக்‌ காட்டித்‌ 
திருப்பாணாழ்வாருடைய திருவுள்ளத்தைத்‌ திருவயிறும்‌ உதர 
ப்ந்தநமும்‌ இழுத்துச்‌ செல்கின்றன. 

அமலனாதிபிரான்‌ என்ற இந்த..ப்ரபந்தத்தில்‌ உள்ள ஒவ்‌ 
வொரு பாசுரத்திலும்‌ கடைசிப்‌ பாதத்தை மட்டும்தான்‌ நாம்‌ 
இங்கு விவரித்து எழுதுகிறோம்‌. அவயவங்களுடைய ஸெளந்தர்‌ 
யத்தை அநுபவிப்பதுதானே நம்முடைய நோக்கு. 


முழுப்‌ பாசுரத்தையும்‌ விவரிக்கப்‌ புகுந்தால்‌ அது பாரதம்‌ 
போலாகும்‌. ஆகவே தான்‌ திரு .அவயவங்களைக்‌ குறிக்கும்‌ 
பகுதியை விவரிப்பதோடு மட்டும்‌ நாம்‌ நிற்கிறோம்‌. 

இப்படி ஆழ்வாருடைய இருவுள்ளத்தைக்‌ கொள்ளை 
கொண்டது யாருடைய திருவயிறு தெரியுமா? அரங்கத்து அம்மா 
னுடையதுதான்‌ என்பதை அரங்கத்து அம்மான்‌ திருவயிறு என்று 
அருளிச்‌ செய்கிறார்‌. 


உபயவிபூதிநாதனாயிருக்கும்‌ எம்பெருமான்‌ ஸ்ரீரங்கத்திற்கு 


- அம்மான்‌ - ஸ்வாமி - என்று சொல்லும்படித்‌ தன்‌ வைபவத்தைக்‌ 
குறுக்கிக்‌ கொண்டான்‌- குறைத்துக்‌ கொண்டான்‌. 


எதற்காகத்‌ தன்‌ வைபவத்தைக்‌ குறுக்கி-குறைத்துக்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌? என்றால்‌ ஸம்ஸாரிகளான நமக்காகத்தான்‌. 


61 


ஆராத அழகமுதம்‌ , 


ஸ்ரீ வைகுண்டநாதனாய்‌ - ஸ்ரீ வைகுண்டத்துக்கு நிர்வாஹக 
னாய்‌ அங்கேயே இருந்தால்‌ இந்த மாதிரி ஒவ்வொரு அவயவமாக 
நெருங்கிச்‌ சென்று நம்மால்‌ அநுபவிக்க முடியுமா? ஸம்ஸாரி 
களால்‌ ஸ்ரீ வைகுண்டத்திற்கே செல்ல முடியாதே. ஆகையால்‌ 
ஸம்ஸாரிகளான நம்மையெல்லோரையும்‌ அநுக்ரஹம்‌ செய்வதற்‌ 
காகத்தான்‌ அந்தப்‌ பெருமையையும்‌ உதறித்தள்ளிவிட்டுத்‌ 
திருவரங்கத்து அம்மான்‌ என்று எல்லோரும்‌ சொல்லும்படி 
இங்கு வந்து படுத்தான்‌. 


வ்யாக்யாநத்தில்‌: - ஸம்ஸாரிகளுக்காகக்‌ கோயிலிலே. 


(திருவரங்கத்திலே) சாய்ந்த்ருளி, தன்னுடைய ஸ்வாமித்வத்தை 
உதறிப்படுத்தவனுடைய திருவயிற்றுதரபந்தம்‌, என்கிறார்‌. 

எம்பெருமானுடைய திருவயிறு வெறுமனே ஆபரணம்‌ 
ஏதுமின்றிக்கே இருக்கும்போதே மிக அழகியதாயிருக்கும்‌. 

பராங்கும நாயகியான ஸ்வாமி நம்மாழ்வாரை வமமீகரித்த 
வயிறு எம்பெருமானுடையதாகும்‌. திருக்குறுங்குடி நம்பியி 
னுடைய வயிற்றின்‌ அழகிலே ஈடுபட்டு மோஹித்திருப்பவர்‌ 
ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌. ்‌சிற்றிடையும்‌, வடிவும்‌, பாவியேன்‌ முன்‌ 
நிற்குமே'' என்று ஸ்வாமி நம்மாழ்வாருடைய திவ்யமான 
அநுபவம்‌. சிற்றிடை இங்கே உதரத்தை- வயிற்றைக்‌ குறிப்ப 
தாகக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. 


இப்படி ஏற்கெனவே அழகான திருவயிற்றுக்குத்‌ திருவா 
பரணமாக உதரபந்தநத்தையும்‌ (பட்டத்தையும்‌) சாற்றிவிட்டால்‌ 
அழகு பன்மடங்காகிவிடுமன்றோ! 

நல்ல குழந்தைகளைப்‌ பெற்றால்‌ அந்தப்‌ பெற்ற வயிற்‌ 
றுக்குப்‌ பட்டம்‌ கட்டுவதுண்டு அன்றோ? அம்மாதிரி இங்கு 
'நான்முகனைப்‌ பெற்ற இந்தத்‌ திருவுதரத்திற்கு (இருவயிற்‌ 


றுக்கு)ப்‌ பட்டம்‌ கட்டியபடி என்கிறார்கள்‌ முன்னோர்கள்‌. 
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இப்படித்‌ திருவயிற்றுக்கும்‌ அழகு தரக்கூடிய இந்த உதர 


. பந்தநம்‌ தன்னுடைய நெஞ்சினுள்‌ நிலைத்து நின்று உலாவு 
4 கின்றது என்கிறார்‌ திருப்பாணாழ்வார்‌ “என்னுள்ளத்துள்‌ நின்று 
% உலாகின்றதே' என்று. 


இது செய்த செயல்களைப்‌ பாருங்கள்‌. இந்தத்‌ திருவயிற்று 
உதரபந்தம்‌ என்னுடைய நெஞ்சம்‌ திருப்பீதாம்பரத்திலும்‌ செவல்‌ 
ஒட்டாதபடி அதைத்‌ தடுத்து அதற்குமேல்‌ உள்ள நாபீகமலத்‌ 
திலும்‌ என்னெஞ்சு செல்லாதபடித்‌ தடுத்து அதிலிருந்து மீண்டு 
வரும்படி என்னெஞ்சை இழுத்துக்‌ கொண்டது. பிறகு என்னெஞ்‌ 
சம்‌ அந்தத்‌ திருநாபீகமலத்தில்‌ ஈடுபடத்‌ தொடங்கியது. அங்கும்‌ 
நெஞ்சம்‌ செல்ல ஒட்டாமல்‌ அதைத்‌ தடுத்து நிறுத்தித்‌ தானே 
முன்வந்து என்னெஞ்சில்‌ உலாகின்றது. தன்னுடைய பெருமை 
யெல்லாம்‌ நன்கு தெரியும்படிப்‌ பெரிய இடத்தில்‌ ஒரு மத்தகஜம்‌ 
செருக்குடன்‌ உலாவுவது போல்‌ உலாவுகின்றது என்கிறார்‌ 
திருப்பாணாழ்வார்‌. 

அணுவான தன்னுடைய நெஞ்சம்‌ உதரபந்தநம்‌ என்ற மத்த 
கஜம்‌ உலாவுவதற்கேற்ற அகன்ற இடம்‌ உடையது என்கிறார்‌. 
உலாவ வேண்டும்‌ என்றால்‌ பெரிய-விமமாலமான இடத்தில்‌ 
தானே முடியும்‌? 

ஸ்வாமி நம்மாழ்வாரும்‌ எம்பெருமான்தம்முடைய நெஞ்சத்தை 
வைகுந்த வான்நாடு போல்‌ அதாவது ஸ்ரீ வைகுண்டம்‌ என்னும்‌ 
லோகம்‌ போல்‌ ஒரு நாடாக்கி அதில்‌ குடி புகுந்து விட்டான்‌. 
'மாயப்பிரான்‌ என்‌ வல்வினை மாய்ந்து அற நேசத்தினால்‌ 
நெஞ்சம்‌ நாடு குடிகொண்டான்‌' என்று அருளியுள்ளார்‌. இந்த 
முறையில்‌ எம்பெருமானுடைய திருஉதரபந்தநம்‌ என்னும்‌ 
திருவயிற்றுப்‌ பட்டம்‌ என்‌ நெஞ்சினுள்ளே வந்து உலாகின்றது 
என்கிறார்‌. 
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இனி ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேசிகன்‌ “பரமபத ஸோபாநம்‌' என்ற 
ரஹஸ்யத்தில்‌ முக்தன்‌ பரமபதத்தில்‌ எம்பெருமானைக்‌ கிட்டி 
அவனுடைய திருவயிற்றை அநுபவிக்கும்‌ வகையை அருளிச்‌ 
செய்துள்ளார்‌. அதையும்‌ இங்கே அநுபவிப்போமாக. அங்குள்ள 
ஸ்ரீ ஸ9க்திகள்‌: 

“ப்ரளயாபத்துக்கள்‌ வந்தால்‌ ப்ரபஞ்சத்தையெல்லாம்‌ உள்ளே 
வைத்து ரக்ஷிக்கும்படியான திரு உதரத்தைப்‌ பார்த்து 'காரேழ்‌, 
கடலேழ்‌, மலை ஏழ்‌, உலகுண்டும்‌ ஆராவயிற்றான்‌' என்றபடி 
எம்பெருமானுடைய இந்தத்‌ திருவயிறுதானே இந்த ப்ரபஞ்‌ 
சத்தையெல்லாம்‌ தன்‌ உள்ளே வைத்து ரக்ஷிக்கிறது. இது மிகப்‌ 
பெரிய இடம்‌ உடையது. 


எவ்வளவு சாப்பிட்டாலும்‌ நிறையாத வயிறு. இப்படித்‌ தானே 

ஆழ்வாருடைய அநுபவமும்‌ உள்ளது. 

ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ 'காரேழ்‌ கடலேழ்‌ மலையேழ்‌ 
உலகுண்டும்‌ - ஆராவயிற்றான்‌' புஷ்கலாவர்த்தம்‌ முதலான 
ப்ரஸித்தங்களான ஏழு மேகங்கள்‌, ஏழு ஸமுத்ரங்கள்‌, ஏழு 
மலைகள்‌ இவற்றைக்‌ கொண்ட உலகம்‌ முழுவதையும்‌ உண்ட 
போதும்‌ த்ருப்தி அடையாதவன்‌ எம்பெருமான்‌ என்று அருளி 
யுள்ளார்‌. 

இங்கு ஒரு விமேஷம்‌ அறிய வேண்டும்‌. இவ்வளவையும்‌ 
உண்டபோதும்‌ எம்பெருமானுடைய திருவயிறு நிரம்பவில்லை 
என்ற பொருள்படப்‌ பாசுரம்‌ அமைந்துள்ளது. இவ்வளவு சாப்‌ 
பிட்டும்‌ இவன்‌ வயிறு நிரம்பவில்லை” என்று உலகில்‌ சாப்‌ 
பாட்டுப்‌ பேர்வழியைச்‌ சொல்வது போல்‌ இங்கு எம்பெரு 
மானை ஆழ்வார்‌ அருள்வதாக நினைக்கக்‌ கூடாது. 


இங்கு ஜகத்தை உண்பது என்பது ப்ரளயாபத்தில்‌ ஜகத்தை 
ரக்ஷிப்பதைக்‌ குறிக்கிறது. ஜகத்தை ப்ரளயம்‌ கொண்டு அழித்து 
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திருவயிறும்‌ உதர பந்தமும்‌ 


விடாதபடித்‌ தன்‌ திருவயிற்றிலே வைத்துக்‌ காப்பாற்றியும்‌ பிறகு 
ஸ்ருஷ்டி காலம்‌ வந்ததும்‌ அவற்றை வெளிப்பட ஸ்ருஷ்டித்துப்‌ 
பல நன்மைகளைச்‌ செய்தும்‌ இவர்களுக்கு நாம்‌ ஒன்றும்‌ 
செய்யவில்லையே என்று குறைபடுகிறானாம்‌ எம்பெருமான்‌. 
இதைத்தான்‌ ““ஆராதவயிற்றான்‌”' என்று ஆழ்வார்‌ அருளுகிறார்‌ 
என்கிறது ஈட்டு வ்யாக்யாநம்‌. இதில்‌ உள்ள ஸ்ரீ ஸுூத்திகள்‌ 
“ஸ்ருஷ்டி தொடக்கமாக மோக்ஷ பர்யந்தமாக ரக்ஷ்யவர்கத்தி 
னுடைய ஸர்வவித ரக்ஷணத்தையும்‌ பண்ணிப்‌ பின்னையும்‌ 
“ஒன்றும்‌ செய்யப்‌ பெற்றிலோம்‌' என்றிருக்குமவன்‌, என்று". 

இதனால்‌ நம்மிடம்‌ எம்பெருமான்‌ திருவுள்ளம்‌ இருக்கும்‌ 
விதம்‌ தெளிவாகிறது. 

இவ்விடத்தில்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேமமிகன்‌ முநிவாஹநபோகம்‌ 
என்றதம்‌ வ்யாக்யாநத்தில்‌ மிக அத்புதமாக வேதாந்தார்த்தத்தைக்‌ 
காட்டி அருளியுள்ளார்‌. 

‘amit ஏர்‌” என்கிறபடியே பந்தகதருக்கு மோக்ஷ 
ஹேதுவான தாமோதரத்வத்தை வெளியிடா நின்ற திருவயிற்றில்‌ 
இரு உதரபந்தம்‌' என்று இருநாமத்தை உடைத்தான திருவா 
பரணம்‌. 

நாம்‌ புண்ய பாபங்கள்‌ எனப்படும்‌ இருவகைக்‌ கர்மாக்க 
ளாலே பந்தம்‌ பெற்று இருக்கிறோம்‌- பத்தராயிருக்கிறோம்‌ - 
கட்டுண்டு நிற்கிறோம்‌. இந்த ஸம்ஸார பந்தம்‌ போக வேண்டு 
மானால்‌ எம்பெருமான்‌ கட்டுண்டதை நினைத்தால்‌ போதும்‌. 
அவனுடைய பந்தம்‌ - கட்டு நம்முடைய பந்தத்தை- கட்டைப்‌ 
பேர்க்கிவிடும்‌ என்று ப்ரமாணங்கள்‌ கூறுகின்றன. திருவயிறு - 
உதரபந்தநம்‌ திருமேனியின்‌ நடுவில்‌ அமைந்துள்ளது. இது 
மூலமந்த்ரத்தில்‌ நடுவில்‌ 'நம:' என்ற மாப்தம்‌ போலாகும்‌. 
திருப்பாணாழ்வார்‌ எம்பெருமானுடைய திருமேனியின்‌ மத்ய 
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ஆராத அழகமுதம்‌ 
பாகத்தில்‌ ஈடுபடுகிறார்‌. மூலமந்த்ரத்தின்‌ நடுப்பதமான நமஸ்‌ 
ஸாப்தார்த்தத்தில்‌ ஈடுபடுகிறார்‌. 


“இது திருமந்த்ரத்திலும்‌ திருமேனியிலும்‌ மத்யமத்தில்‌ வரும்‌ 
அறுபவம்‌”” என்று அருளுகிறார்‌. 


5. “திரு ஆர மார்பு?” 


எண்ன என BRT fr | 

க: Tema fe எள்‌ ள்‌ ஸா ॥ 

னன எள: என்கி எ சாரா: | 

ட எண்‌ விணாரிறிவா என ॥ 

என்‌ -- 

பிளட்‌ எரர்‌ | 

ன்ன காள ஸினன்‌ ண்ட 

ணன்‌ ன ராம்‌ ஸிகா | 

அசி எனி எள்‌: I 
ஹரேர்‌ வசேஷோ$திபேதே5த தஸ்ய குக்ஷிம்‌ ததாவிதாம்‌ | 
குக்ஷி: ப்ரளயகாலே ஹி பிபர்தி நிகிலம்‌ ஜகத்‌ 1| 
அதஸ்தஸ்யா: அதிஸாய: காதாசித்கோ ந ஸாஸ்வத: | 
ஹரேர்‌ வக்ஷஸ்து தத்‌ தத்தே கெளஸ்துபாதிமிஷாத்‌ ஸதா |! 
அபி ௪- 


“இப்படி உலகனைத்தையும்‌ உள்ளே வைத்துக்‌ காப்பது 
இந்தத்‌ திருவயிறு தானே”? என்றிப்படியெல்லாம்‌ முக்தன்‌ 
எம்பெருமான்‌ திருவயிற்றை அநுபவிக்கிறான்‌ என்கிறார்‌ ஸ்வாமி 
ஸ்ரீ தேஸிகன்‌ 'பரமபத ஸோபாந?த்தில்‌ ப்ராப்தி பர்வாவில்‌. 

இவ்விஷயத்தையே சற்று மாற்றி 'பகவத்த்யாந ஸோபாநம்‌” 
என்ற ஸ்தோத்ரத்திலும்‌ 'தேவநாயக பஞ்சாறத்‌' என்ற ஸ்தோத்ரத்‌ 
திலும்‌ அநுபவித்துள்ளார்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேபமிகன்‌. 

இதுவரை எம்பெருமானுடைய திருமேனியில்‌: உள்ள 
அவயவங்களில்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ ஒன்றைவிட ஒன்று சிறந்து 
விளங்குகிறது. இந்தக்‌ கட்டுரையில்‌ திருநாபியைக்‌ காட்டிலும்‌ 
திருவயிற்றுக்கும்‌ அதைக்‌ காட்டிலும்‌ உதரபந்தநத்திற்கும்‌ உள்ள 
சிறப்பு கூறப்பட்டது. 

இதற்கு மேல்‌ எம்பெருமானுடைய திருமார்பு தன்னுடைய 
சிறந்த பெருமையை விவரித்துக்‌ கூறுவதைக்‌ காத்திருந்து 
படியுங்கள்‌. 


ஹரேரிதரவைஜாத்யபோதிகாம்‌ பரமாம்‌ ஸ்ரியம்‌ | 
ஸ்வதேஸோேந வஹத்‌ வக்ஷ: ஸர்வேப்யோ5பி விறிஷ்யதே ॥! 
மஹிம்நா5நேந வக்ஷஸ்து பாணநாதம்‌ வபேம5கரோத்‌ | 
ஸ்ரீமத்வக்ஷோதர்றநேந ஸத்யோ தாஸோ5பவந்‌ முநி: || 


சென்ற பகுதியில்‌ திருப்பாணாழ்வாருடைய திருவுள்ளத்தை 
எம்பெருமானுடைய திரு வயிறும்‌ திரு உதரபந்தநமும்‌ 


சதுரமாமதிள்சூழ்‌ இலங்கைக்கிறைவன்தலைபத்து 
உதிரவோட்டி * ஓர்வெங்கணையுய்த்தவன்‌ ஓதவண்ணன்‌ * 


மதுரமாவண்டுபாட மாமயிலாடரங்கத்தம்மான்‌ & திருவயிற்று 
உதரபந்தம்‌ என்னுள்ளத்துள்நின்றுஉலாகின்றதே (4) 
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ஆராத அழகமுதம்‌ 


தம்முடைய பெருமையைக்‌ காட்டித்‌ தம்‌ வ௱மாக்கிக்‌ கொண்ட 
மையை அநுபவித்தோம்‌. 


இந்தப்‌ பகுதியில்‌ இதைக்‌ கண்ட எம்பெருமானுடைய 
திருமார்பு தனக்கே உரிய பெருமையைக்‌ காட்டித்‌ திருப்பாணாழ்‌ 
வாரைத்‌ தனக்கு அடிமையாக்கிக்‌ கொள்வதை அநுபவிப்போம்‌. 


எம்பெருமானுடைய இரு உதரம்‌ (இருவயிறு) தன்‌ பெரு 
மையைக்‌ கூறும்போது நாமும்‌-ஆமாம்‌, இந்த குக்ஷிக்கு (தரு 
வயிற்றுக்கு) உள்ள பெருமை வேறு எதற்குமே - எந்த அவயவத்‌ 
துக்குமே கிடையாது என்றே நினைத்தோம்‌. 


இப்போது திருமார்பு தன்‌ பெருமையைக்‌ கூறுவதைக்‌ கேட்‌ 
டால்‌ திருவயிற்றின்‌ பெருமை அல்பமானதாகவேதான்‌ தோற்‌ 
றும்‌. திருமார்பு கூறும்‌ தன்‌ பெருமையை நாமும்‌ கேட்போமே! 
திருமார்பு கூறுகிறது-ஆழ்வார்‌ திருவுள்ளத்தைத்‌ திருவயிறு 
தன்னிடத்தில்‌ ஈர்த்துக்‌ கொண்டதைக்‌ கண்டே அதன்‌ பெருமை 
பெரியது என்று நீங்களோ, (ஜநங்களோ) அதுவோ (அந்தத்‌ 
திருவயிறோ) நினைக்கக்கூடாது. அந்தத்‌ இருவயிறு கூறிய அதன்‌ 
பெருமை என்ன?. 


1. சேதந அசேதநங்களாகிய ஜகத்‌ முழுவதையும்‌ என்னுள்‌ 
வைத்திருக்கிறேனே. இந்தப்‌ பெருமை வேறு எவருக்கும்‌ கிடை 
யாது. எனக்கே உரிய பெருமை இது. 


2. உலகத்தைப்‌ படைக்கும்‌ சதுர்முக ப்ரஹ்மாவை நான்தானே 
படைத்தேன்‌. அவன்‌ தங்கியிருக்கும்‌ கமலம்‌ என்னிடமிருந்து 
தானே உண்டாயிற்று. அதோடு மட்டுமல்லாமல்‌ சதுர்முகனை 
ஸ்ருஷ்டித்து, அந்த எம்பெருமான்‌ தான்‌ பரதத்த்வம்‌, அவனே 
தான்‌ ஜகத்காரணம்‌ என்பதையும்‌ நான்தானே பறை சாற்று 
கிறேன்‌. இந்தப்‌ பெருமையும்‌ என்னுடையது தானே. ஆக இத்த 
கைய பெருமை யாருக்கு உண்டு? என்று கூறிற்று எம்பெரு 
மானுடைய திருவயிறு. 
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3. மேலும்‌ இருவயிறு கூறிற்று. இப்போது சொன்ன பெரு 
மைகள்‌ யாவும்‌ எம்பெருமான்‌ ஸர்வஸ்மாத்பரன்‌ - எல்லாப்‌ 
பொருள்களையும்‌ விட, அனைவரையும்‌ விட, உயர்ந்தவன்‌ 
என்று அவனுடைய பரத்வத்தைக்‌ காட்டுவதற்காகவே பயன்‌ 
படும்‌. 

எம்பெருமானுக்குப்‌ பரத்வம்‌ மட்டும்‌ இருந்தால்‌ போதுமா? 
யாவரும்‌ அஞ்சாமல்‌ நெருங்கமுடியாதே இந்தப்‌ பரத்வத்தினால்‌. 
ஆக ஸெளலப்யமும்‌ அதாவது எளிமையும்‌ வேண்டும்‌. அந்த 
எளிமைக்கும்‌ சான்று என்னிடத்தில்தான்‌ உள்ளது. 

இப்படி ஸ்ரிய: பதியான எம்பெருமான்‌ அன்று ஸ்ரீக்ருஷ்ண 
னாக அவதரித்து ஆயர்பாடியில்‌ வளரும்‌ போது தன்‌ வீட்டிலேயே 
வெண்ணெய்‌ திருட அதை அவன்‌ தாயான யஸோதை கண்டு விட 
உடனே ஒரு தாம்புக்கயிற்றைக்‌ கொண்டு அவனைக்‌ கட்டி 
உரலினோடு பிணைத்து வைத்தாளே! இந்தக்‌ கதையை நீங்கள்‌ 
கேட்டிருப்பீர்கள்‌ அல்லவா! அந்தக்‌ கயிற்றை எந்த இடத்தில்‌ 
பதியவைத்துக்‌ கண்ணனைக்‌ கட்டினாள்‌ யமேோதை? தெரியுமா! 
என்னிடத்தில்‌ தானே. அப்படி அன்று அவள்‌ (யமேமாதை) கட்டிய 
தாம்பின்‌ அடையாளம்‌, வடு (தழும்பு) இன்னமும்‌ என்னிடத்தில்‌ 
தானே உள்ளது. 

ப்ரஹ்மாவைப்‌ படைத்து மிக உயர்ந்தவனாயிருக்கும்‌ 
எம்பெருமான்‌ ஒரு இடைப்‌ பெண்‌ பிடித்துக்‌ கட்டும்படியாக 
நிற்கிறானே! இது என்ன ஸெளலப்யம்‌! என்ன எளிமை! என்று 
எல்லோரும்‌ கொண்டாடுவதற்குக்‌ காரணமாய்‌ அமைந்த தழும்பு 
என்னிடம்‌ தானே .உள்ளது என்றும்‌ எம்பெருமானுடைய 
திருவயிறு தன்‌ பெருமையைக்‌ காட்டித்தானே திருப்பாணாழ்‌ 
வாரைத்‌ தன்‌ பக்கலிலே இழுத்துக்‌ கொண்டது. 


இப்போது எனக்கு (திருமார்புக்கு) உள்ள பெருமைகளைக்‌ 
கூறுகிறேன்‌. அவற்றையும்‌ கேளுங்கள்‌. அப்போதுதான்‌ என்‌ 
சிறப்பை நீங்கள்‌ அறிவீர்கள்‌. ஞ்‌ 
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1) இருவயிறு சேதநங்களும்‌ அசேதநங்களுமாதிய இந்த 
உலகத்தைத்‌ தன்னுள்ளே வைத்திருப்பதாகத்‌ தன்‌ பெருமையைச்‌ 
சொல்லிற்றே! இது எத்தனை நாட்கள்‌ உள்ளது என்பதை நேயர்‌ 
களே! நீங்களே யோசித்துப்‌ பாருங்கள்‌. 

ப்ரளயம்‌ நேரும்போது தான்‌ உலகத்தைத்‌ தன்னுள்ளே 
வகதுத தாங்குகிறது இந்தத்‌ இருவயிறு. இதற்கே இவ்வாறு 
பெருமைப்பட்டுக்‌ கொள்கிறது இந்த வயிறு. நான்‌ (திருமார்பு) 
எப்பொழுதுமே உலகத்தைத்‌ தாங்கி நிற்கறேனே! இவ்வளவு 
சொன்னால்‌ உங்களுக்குப்‌ புரியாது. இவ்விஷயத்தைப்‌ பராறர 
மஹர்ஷி ஸ்ரீ விஷ்ணுபுராணத்திலே அருளிச்‌ செய்கிறார்‌. அதைக்‌ 
கேளுங்கள்‌. | 

சின்ன எரி 
எள ணன்‌ எணண என்‌ | 


ஸ்ரீ வத்ஸ ஸம்ஸ்த்தாநதரம்‌ அநந்தேந ஸமாஸ்ரிதம்‌ | ' 
ப்ரதாநம்‌ புத்திரப்யாஸ்தே கதாரூபேண மாதவே || 
(1.22.69) 
ஆதிமேஷன்‌ தாங்கி நிற்கும்‌ ப்ரக்ருதி என்ற. அசேதந 
தத்தவம்‌- ஸ்ரீ வத்ஸம்‌ என்ற மருவின்‌ உருவிலும்‌, புத்து எனப்‌ 
படும்‌ “மஹான்‌” என்ற அசேதந தத்த்வம்‌ (௫) கதையின்‌ உருவிலு 


மாக எம்பெருமான்‌ திருமேனியில்‌ இடம்‌ பெற்றிருக்கின்றன. 
இவ்வாறே: 


ண்ண எள்‌ எண்ணா | 
எள வாணர்‌ ஸா eft: | 


ஆத்மாநம்‌ அஸ்ய ஜகதோ நிர்லேபம்‌ அகுணாமலம்‌ | 
பிபர்த்தி கெளஸ்துபமணிஸ்வரூபம்‌ பகவான்‌ ஹரி:॥ 
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உலகில்‌ உள்ள அசேதநப்‌ பொருள்களுக்கு ஆத்மாவாயிருப்‌ 


1 பதும்‌, அவற்றின்‌ குணங்களான ஸத்த்வம்‌ - ரஜஸ்‌- தமஸ்‌ என்ற 
. முக்குணங்கள்‌ அற்றதும்‌ அவற்றின்‌ மலங்களால்‌ (அழுக்கு 
களால்‌) தீண்டப்படாததுமான சேதநமான ஆத்ம தத்த்வத்தைக்‌ 
. கெளஸ்துபம்‌ என்ற மணியின்‌ உருவில்‌ எம்பெருமான்‌ தன்‌ 
... திருமார்பில்‌ தரித்துள்ளான்‌ என்றும்‌ இதை விளக்கியுள்ளார்‌ 


ஸ்ரீ பராணாரர்‌. 


ஜீவ தத்த்வத்திற்கு அபிமாநி தேவதை - அதாவது ஜீவதத்த்வத்‌ 
தைச்‌ செயல்படுத்துவதற்காகத்‌ தனித்து: எம்பெருமானால்‌ 


நியமிக்கப்பட்ட தேவதை - ஸ்ரீ கெளஸ்துபம்‌ என்ற ரத்நத்தின்‌ 


உருவில்‌ இருக்கும்‌ ஒரு நித்யஸ ரி. ஆகக்‌ கெளஸ்துபம்‌ ஜீவாத்‌ 
மாக்கள்‌ அனைத்துக்கும்‌ ப்ரதிநிதி. இதை எம்பெருமான்‌ தன்‌ 
திருமார்பில்‌ எப்பொழுதுமே தரித்துக்‌ கொண்டிருப்பதால்‌ 
ஜீவதத்த்த்வத்தையே - ஜீவாத்மாக்களையே தரிப்பதாக ஆகிறது. 

இவ்வாறே எம்பெருமான்‌ திருமார்பில்‌ ஸ்ரீ வத்ஸம்‌ என்று 
சொல்லப்‌ படுகிற ஒரு மறு (மயிர்ச்சுழி) உள்ளது. அதுவும்‌ ஒரு 
நித்ய ஸூரியால்‌ அதிஷ்டாநம்‌ செய்யப்பட்டுள்ளது. இதன்‌ 
உருவில்‌ ஒரு நித்ய ஸ-ரியே உள்ளார்‌ என்பது நம்‌ ஸித்தாந்தம்‌. 
இதுதான்‌ அசேதந தத்த்வங்களுக்கெல்லாம்‌ மூல காரணமான 
ப்ரக்ருதி என்று சொல்லப்படுகிற அசேதந தத்த்வத்திற்கு 
அதிஷ்டாந தேவதையாகும்‌. இதை எம்பெருமான்‌ தன்‌ 
திருமார்பில்‌ எப்போதுமே தரித்துவருவதால்‌  அசேதந 
தத்த்வங்களும்‌ எம்பெருமான்‌ திருமேனியில்‌ . இடம்‌ 
பெற்றனவாகின்றன. ஆகையால்‌ அசேதந தத்த்வங்களைக்‌ கூட 
எம்பெருமான்தான்‌ திருமார்பில்‌ எப்போதுமே தரித்து வருகிறான்‌ 
என்று. எம்பெருமானும்‌ - அந்தக்‌ கெளஸ்துபம்‌, மறு 
என்பவற்றை. ! என்னிடம்‌ வைத்துத்தானே அவற்றைத்‌ 
தாங்குகிறான்‌. ஆகையால்‌ ஸாக்ஷாத்தாக - நேரிடையாகச்‌ 
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சேதநங்களையும்‌ அசேதநங்களையும்‌ தாங்கி நிற்பது நான்தானே. 
ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேமமிகனும்‌ “புருடன்‌ மணிவரமாகப்‌ பொன்னா 
மூலப்ரக்ருதி மறுவாக' என்று ஒரு பாசுரத்தினால்‌ வெளியிட்‌ 
டுள்ளார்‌ இக்கருத்தை. ஏதோ ஒரு ஸமயத்தில்‌ மட்டும்‌ சேதநங்கள்‌ 
அசேதநங்கள்‌ இவற்றைத்‌ தாங்கி நிற்கும்‌ எம்பெருமான்‌ 
திருவயிற்றுக்கு இந்தப்‌ பெருமை உண்டா? 

2) அடுத்தபடியாகத்‌ தன்‌ உந்தியிலிருந்து கிளம்பிய தாமரைப்‌ 
பூவில்‌ நான்முகனைப்‌ படைத்து அதனால்‌ அழகு பெற்றுத்‌ 
திகழும்‌ அவனுடைய திருவயிற்றைக்‌ காட்டிலும்‌ தனக்குள்ள 
பெருமையையும்‌ கூறுகிறது எம்பெருமானுடைய திருமார்பு. 
அதாவது, இருவயிறு உந்திப்பூவில்‌ நான்முகனை உண்டு 
பண்ணிக்‌ காட்டிற்று. அதுவும்‌ எப்பொழுது? ஏதோ ஒரு காலத்‌ 
தில்‌, அதாவது ஸ்ருஷ்டியின்‌ ஆரம்ப காலத்தில்‌. பிறகு அந்த 
சதுர்முகன்‌ அந்த நாபீகமலத்திலிருந்தும்‌ புறப்பட்டுப்‌ போய்‌ 
விட்டான்‌. 

திருவயிற்றுத்‌ திருவுந்திப்பூ, தான்‌ சதுர்முகனைத்‌ தாங்கி 
நிற்பதுபோல்‌ காட்டிக்‌ கொண்டிருக்கிறது. தற்போது சதுர்முகன்‌ 
அதில்‌ இல்லை. வெறும்‌ தாமரை மட்டும்‌ தான்‌ உள்ளது. 

( தாயார்தன்‌ பிள்ளையைச்‌ சிறு வயதில்‌ தன்‌ கையில்‌ வைத்துக்‌ 
கொண்டு 'போட்டோ' எடுத்துக்‌ கொள்கிறாள்‌. அந்தப்‌ படத்தைத்‌ 
தம்‌ வீட்டில்‌ மாட்டி வைக்கிறார்கள்‌. தற்போது அந்தப்‌ பைய 
னுக்கு வயது அறுபது. தாயாருக்கு வயது தொண்ணூறு. இந்த 
நிலையில்‌ தாயார்‌ படுக்கையில்‌ கிடக்கிறாள்‌. பிள்ளை ஓடியாடிப்‌ 
பல கார்யங்களைச்‌ செய்து வருகிறான்‌. தாயார்‌ இடுப்பில்‌ - 
கையில்‌ அவன்‌ இல்லை. ஆனால்‌ 'போட்டோ: மட்டும்‌ தாய்‌ 
குழந்தையை இடுப்பில்‌ ஏந்தி இருப்பதாகவும்‌ இந்தப்‌ பிள்ளை 
தாயின்‌ கைகளில்‌ அமர்ந்திருப்பதாகவுமே காட்டுகிறது. என்றோ 
முன்பு இருந்த நிலையைக்‌ காட்டுகிறது அந்தப்‌ படம்‌. ) 
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அம்மாதிரிதான்‌ அர்ச்சைகளில்‌ எம்பெருமான்‌ திருவயிற்றி 
லிருந்து ளெம்பிய தாமரை மலரின்மீது சதுர்முகன்‌ அமர்ந்திருப்‌ 
பதும்‌. என்றோ ஒருநாள்‌ அதாவது ஸ்ருஷ்டியின்‌ ஆரம்ப காலத்‌ 
தில்‌ இருந்த நிலையைக்‌ காட்டுகிறது.அர்ச்சைகளில்‌ எம்பெருமா 
னுடைய முயநத்‌ இருக்கோல நிலை. இன்று அந்தப்‌ பூ வெற்றுப்பூ 
தான்‌. சதுர்முகனும்‌ பெரியவனாகி ஸத்யலோகத்தில்‌ ஸரஸ்வதீ 
தேவியுடன்‌ குடித்தனம்‌ செய்து வருகிறான்‌. ஆகவே என்றோ ஒரு 
ஸமயம்‌ நிகழ்ந்த நிகழ்ச்சியைக்‌ காட்டி ஆழ்வாரை மயக்கி 
விட்டது எம்பெருமான்‌ திருவயிறு. 


இவ்விஷயத்தில்‌ என்னுடைய (திருமார்பினுடைய) பெரு 
மையைக்‌ கூறுகிறேன்‌ கேளுங்கோள்‌. நான்‌ (திருமார்பு) எப்‌ 
பொழுதும்‌ பெரிய பிராட்டியாரைத்‌ தாங்கி நிற்கிறேன்‌. நான்‌ 
(திருமார்பு) தாங்கி நிற்கும்‌ பெரிய பிராட்டிக்கும்‌, திருவயிறு 
தாங்கி நிற்கும்‌ சதுர்முகனுக்கும்‌ எவ்வளவு வ்யத்யாஸம்‌ உள்ளது 
பாருங்கோள்‌. அவன்‌ அந்தத்‌ தாமரைப்‌ பூவை விட்டுப்‌ பிரிந்து 
விட்டான்‌. இன்று அந்தத்‌ திருவயிறு வெறும்‌ தாமரைப்‌ பூவை 
மட்டுமே தாங்கி நிற்கிறது. என்னிடம்‌ (திருமார்பிடம்‌) உள்ள 
பிராட்டி என்னை (இருமார்பை) விட்டு ஒரு நொடியும்‌ பிரிய 
மாட்டாள்‌. பிரிந்து-செல்ல எண்ணவும்‌ மாட்டாள்‌. ஸ்வாமி 
நம்மாழ்வார்‌ இவளுடைய இந்த எண்ணத்தை “அகலகில்லேன்‌ 
இறையும்‌ என்று அலர்மேல்மங்கை உறைமார்பன்‌'' என்று தம்‌ 
இருவாக்கினாலேயே அருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌. பிராட்டி தங்குவ 
தற்கு வேறிடமில்லாமல்‌ இங்கு வந்து தங்கவில்லை. அவள்‌ 
தாமரையாள்‌, தாமரைப்‌ பூவில்‌ வஸிப்பவள்‌. அது மிகுந்த 
மென்மை. குளிர்ச்சி, நறுமணம்‌ பெற்று விளங்குவதாகும்‌. 
அப்படிப்பட்ட வாஸஸ்தாநத்தைவிட்டு அவள்‌ என்னிடம்‌ 
(திருமார்பினிடம்‌) வந்து அகலாமல்‌ தங்க வேண்டுமானால்‌ 
என்னிடம்‌ எவ்வளவு மேன்மை இருக்க வேண்டும்‌? பிராட்‌ 
டிக்குத்‌ தெரிந்த என்‌ பெருமை உங்களுக்குத்‌ தெரியவில்லையே. 
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இனியாவது தெரிந்து கொள்ளுங்கள்‌. ஆகவே தான்‌ திருமங்கை 
யாழ்வார்‌ 'பந்திருக்கும்‌ மெல்விரளாள்‌ பாவை பனிமலராள்‌ 
வந்திருக்கும்‌ மார்வன்‌ எவ்வுள்‌ கிடந்தானே” என்றார்‌. மற்றும்‌ ஓர்‌ 
ஒப்பிலாப்‌ பெருமை எனக்கு. உள்ளதைச்‌ சொல்லுகிறேன்‌ 
கேளுங்கள்‌. 


எம்பெருமான்‌ திருவயிறு படைத்த சதுர்முகன்‌ தேவதாந்தரம்‌ 
(பிற தெய்வம்‌) ஆகையால்‌ ஸப்ரபந்நர்களால்‌ வணங்கத்‌ 
தகாதவன்‌. அவன்‌ எப்பொழுதும்‌ எம்பெருமானுடைய திருநாபீ 
கமலத்திலிருந்தால்‌ அவ்ன்‌ ஸம்பந்தம்‌ காரணமாகப்‌ பெரியோர்‌ 
கள்‌ எம்பெருமானையே கூட ஸேவிக்காமல்‌ போய்விடுவார்கள்‌. 
அதனால்‌ தான்‌ சதுர்முகனைப்‌ பிறந்த உடனேயே தன்‌ உந்தித்‌ 
தாமரைப்‌ பூவை விட்டு அகன்று போகுமாறு கூறிவிட்டான்‌ 
எம்பெருமான்‌. ஆகச்‌ சதுர்முகன்‌ திருநாபீகமலத்தில்‌ இருந்தால்‌ 
எம்பெருமானைக்‌ கூடப்‌ பெரியோர்கள்‌ வணங்க மாட்டார்கள்‌. 
(ஆனாலும்‌ சில இடங்களில்‌ நான்முகனோடு பெருமாளை 
வணங்குவது வேறு வழியில்லாமையால்‌ ஆகும்‌). 


நான்‌ தாங்கி நிற்கும்‌ பிராட்டி இல்லாமற்‌ போனால்‌ 
பரமைகாந்திகள்‌ எம்பெருமானை வணங்க மாட்டார்கள்‌. ஆழ்வா 
ரும்‌ 'திருவில்லாத்‌ தேவரைத்‌ தேறேன்மின்‌ தேவு" பிராட்டியில்லா 
தவர்களை தேவதை என்று கொள்ளாதீர்கள்‌ என்றார்‌. 

ஆக அயன்‌ (சதுர்முகன்‌) இருந்தால்‌ பெருமாளை வணங்க 
மாட்டார்கள்‌ ப்ரபந்நர்கள்‌. இங்கு பிராட்டி இல்லாமற்‌ போனால்‌ 
பெருமாளை வணங்க மாட்டார்கள்‌ ப்ரபந்நர்கள்‌. அப்படிப்‌ 
பட்டவள்‌ என்னிடத்தில்‌ இருக்கிறாள்‌. இதனால்‌ எப்படிப்பட்ட 
சிறப்பு எனக்கு உள்ளது? சதுர்முகன்‌ எம்பெருமானை விட்டுப்‌ 
பிரிந்து இருப்பவன்‌. இவள்‌ எம்பெருமானை விட்டுப்‌ பிரியாது 
இருப்பவள்‌. இவன்தான்‌ நாராயணன்‌ என்று காட்டித்‌ தருபவள்‌. 
சதுர்முகன்‌ அஹங்காரங்‌ கொண்டு ஸ்வதந்த்ரனாகத்‌ தன்னை 
எண்ணிக்‌ கொண்டு திரிகிறான்‌. - 
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“திரு ஆர மார்பு”? 


பிராட்டியோ ஸெளலப்யத்துக்கு எல்லை நிலமாய்‌ இருப்‌ 


. பவள்‌. திருவாபரணங்களைக்‌ கழற்றிவைத்தாலும்‌ இவளைக்‌ 
. கழற்ற முடியாது. அப்படி எம்பெருமான்‌ திருமேனியில்‌ அவன்‌ 


திருமார்பில்‌ ஒட்டியிருக்கிறாள்‌. 
இப்படிப்பட்ட பிராட்டிக்குக்‌ கோயிற்‌ கட்டணமாய்‌- 
திருக்கோயிலாக - வாஸஸ்தாநமாயிருக்கிற பெருமை பெற்றுள்‌ 
ளேன்‌ நான்‌. என்னுடைய (திருமார்பினுடைய) பெருமையைய்‌ 
பற்றி ஸ்ரீ பட்டர்‌ அத்புதமாக அருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌. நீங்கள்‌ 
கேட்டதில்லையோ? ' 
ப்‌ f f . ி . 
ளர்‌ ATTEN | 
ஊசிக்‌ எ எனி- 
எரா எர Il 


(மலயஜஸாஸறாிலிப்தம்‌ மாலதீதாமதல்பம்‌ 
ஸுமணிஸரவிதாநம்‌ கெளஸ்துபஸ்வஸ்தி தீபம்‌ | 
தநுஜ வ்ருஷ விஷாணோல்லேக சித்ரம்‌ ச லக்ஷ்மீ- 
லலிதக்ருஹமுபாஸே ரங்கஸர்வம்ஸ்ஹோர: ॥) 

(ஸ்ரீ ரங்கராஜஸ்தவம்‌ - பூர்வறதகம்‌ -111) 


ஸ்ரீ ரங்கநாதனுடைய அருமாம்பு பிராட்டி எழுந்தருளி 
யிருக்கும்‌ அத்புதமானக்ருஹம்‌. அரண்மனை, ல்‌ 
புரம்‌ எங்கும்‌ வாஸனை மிகுந்த சர்தமங்களாள்‌ து ro 
ம்ருதுவான படுக்கைகள்‌ விரிக்கப்பட்டும்‌, மணிமுத்துவட க 
ஆங்காங்குத்‌ தொங்கவிடப்பட்டும்‌. மங்கள தீபம்‌ ஏற்றிவைக்‌ ந 
பட்டும்‌, பல்‌ வகைச்‌ சித்ரங்களால்‌ அலங்கரிகேப்பட்டும்‌ இரு 
கும்‌. பிராட்டியினுடைய அருக சவர்யானான.்‌ வண்னனையான 

அந்த:புரமான இந்தத்‌ திருமார்பும்‌ இப்படித்தானிருக்கிறது. 
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ஆராத அழகமுதம்‌ 


திருமார்பு முழுவதும்‌ குங்குமப்பூ பச்சைக்‌ கற்பூரம்‌ - கலந்த 
உயர்ந்த சந்தநத்தால்‌ நன்கு பூசப்பட்டுள்ளது. மால$ீ புஷ்பங்‌ 
களைக்‌ கொண்டு நெருக்கமாகத்‌ தொடுக்கப்பட்ட மாலைகளே 
படுக்கைபோல்‌ விரிந்து இடக்கின்றன திருமார்பில்‌. முத்துச்சரங்‌ 
களும்‌ மணிகளாலான சரங்களும்‌ தொங்கவிடப்பட்டுள்ளன. 


கெளஸ்துபரத்நம்‌ என்ற மங்கள£பம்‌ எப்பொழுதும்‌ ப்ரகா. 


பித்துக்‌ கொண்டிருக்கிறது திருமார்பில்‌. அஸுரத்தன்மை 
வாய்ந்த ஏழு எருதுகளோடு ஸ்ரீ க்ருஷ்ணாவதாரத்தில்‌ சண்டை 
யிட்டபோது அவற்றின்‌ கொம்புகளாலுண்டான வடுக்கள்‌ - 
தழும்புகள்‌ பல கோணங்களில்‌ சித்ரங்கள்‌ போல அமைந்துள்ளன 
திருமார்பில்‌. ஆகவே இந்தத்‌ திருமார்பு பிராட்டிக்கு அந்த:புரமாக 
(க்ருஹமாக) இருப்பதற்கு என்ன தடை? 


ஆகவே எம்பெருமான்‌ திருமார்பாகிய நான்‌ பிராட்டிக்குத்‌ 
திருக்கோயிலாக உள்ளேன்‌. இந்தப்‌ பெருமை வேறு எந்த 
அவயவத்திற்கு உண்டு! நீங்களே சொல்லுங்கோள்‌ என்றெது 
திருமார்பு. 

மேலும்‌ அது தன்‌ பெருமையைக்‌ கூறுகிறது. 

திருவாபரணங்கள்‌. அனைத்தையும்‌ தாங்கி நிற்பவன்‌ 
நான்தானே. என்மீது சாற்றப்படும்‌ திருவாபரணங்கள்‌ மிக மிகப்‌ 
பலவாயிருக்கும்‌. இவ்வாறு எந்த அவயவத்திலும்‌ இவ்வளவு 
திருவாபரணங்கள்‌ சாற்ற மாட்டார்கள்‌. அவ்வளவு திருவா 
பரணங்களைச்‌ சாற்றுவதற்கு ஏற்ற இடமும்‌ மற்றைய அங்கங்‌ 
களுக்குக்‌ கிடையாது. நான்‌ (திருமார்பு) அகன்ற இடம்‌ உடையவ 
னாயிருக்கிறேன்‌. எவ்வளவு திருவாபரணங்களானாலும்‌ சாற்ற 
லாம்‌. அர்ச்சையிலும்‌ மன்னார்குடி ஸ்ரீ ராஜகோபாலன்‌, வடுவூர்‌ 
ஸ்ரீ ராமன்‌ இவர்களுடைய திருமார்புகளையே நீங்கள்‌ காண 
லாமே. பரந்து அகன்று நின்று எவ்வளவு திருவாபரணங்கள்‌ 
சாற்றினாலும்‌ நிரப்பமுடியாத இடம்‌ பெற்றிருக்கின்றனவே 
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“தரு. ஆர மார்பு”' 
இவர்களுடைய திருமார்பு. இந்தப்‌ பெருமையும்‌ 
எனக்கேயன்றோ உரியது? 

மற்றும்‌ ஒன்று கூறுகிறேன்‌ என்று தன்‌ பெருமையைத்‌ 
தொடர்கிறது திருமார்பு. அதாவது: 

“அன்று யஸோதைப்‌ பிராட்டி தாம்புக்‌ கயிறு கொண்டு 
கட்டினதால்‌ உண்டான தழும்பைத்‌ தாங்கி எம்பெருமானுடைய 


'ஸெளலப்யத்தை நான்தானே உலகுக்குக்‌ காட்டித்‌ தருகிறேன்‌. 


அந்தப்‌ பெருமை எனக்குத்தானே உள்ளது '' என்று திருவயிறு கூறு 
திறதன்றோ. இவ்விஷயத்தில்‌ அதற்கும்‌ மேற்பட்ட பெருமை 
எனக்கு (இருமார்புக்கு) உண்டு என்பதையும்‌ இங்குக்‌ 
கூறுகிறேன்‌. 

இருவயிறு கூறியபடி அதில்‌ அன்று கட்டின தாம்பின்‌ வடு ்‌ 
தழும்பு இருப்பதும்‌ அது எம்பெருமானுடைய ஸெளலப்‌ 
யத்தைக்‌ காட்டி வருகிறது என்பதும்‌ உண்மைதான. 


ஆனால்‌ அதை யாவரும்‌ காணமுடியாதபடி எம்பெருமான்‌ 
உதரபந்தநம்‌ (ஒட்டியாணம்‌) என்ற ஒரு ஆபரணத்தை அணிந்து 
கொண்டு மறைத்துவிட்டானே. இதை மறைத்தமைக்குக்‌ 
காரணம்‌ முன்னமேயே கூறப்பட்டுள்ளது. அதாவது எம்பெரு 
மான்‌ இருவரையில்‌ பட்டாடை சிறிது நழுவ, அந்தத்‌ தழும்பு 
வெளிப்பட, அங்கே அருகில்‌ மாடு மேய்த்துக்‌ கொண்டிருந்த 
மூன்று நான்கு இடைப்‌ பெண்கள்‌ அதைக்‌ கண்டு சிரிக்க, அதைப்‌ 
பார்த்துக்‌. கொண்டிருந்த பெரிய பிராட்டி அந்த இடைப்‌ 
பெண்களைக்‌ கேட்க, அவர்கள்‌ உன்‌ பர்த்தா சிறு வயதில்‌ 
வெண்ணெய்‌ இருடி அகப்பட்டுக்‌ கொண்டு தாம்பினால்‌ கட்டப்‌ 
பட்டு அடிபட்டவன்‌ என்று சொல்ல, அதைக்கேட்ட அதக்‌! 
வெகுண்டாள்‌. அவளை ஒருவாறு ஸமாதாநம்‌ சொல்லித்‌ தேற்றி 
விட்டு, இனி இந்தத்‌ தழும்பு ஒருவர்‌ கண்ணிலும்படாம 
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லிருப்பதற்காகத்தானே இவ்வளவு பட்டையான உதரபந்தநம்‌ 4 


அணியப்பட்டுள்ளது. 


மறைப்டாமல்‌ வெளிப்படவே: நிற்கிறது. 
1 வ வ்‌ ஸ்ரீ ரங்கநாதனாக எழுந்தருளியிருக்கும்‌ 
மான கெளஸ்துபம்‌ பஞ்சரத்நங்கள்‌ | 
ம்‌ ்‌ தநங்கள்‌ லான மி 
உயர்ந்த பல திருவாபரணங்களைப்‌ பண்டிருத்தும்‌ அந்த ல்‌ 


அணிந்துள்ளானே ஸெளலப்யம்‌ 
்‌ ச ப்யம்‌ . ம 
கின்றதன்றோ? இதனால்‌ விளங்கு 


ஆக என்னிடத்திலும்‌ (இிருமார்பினிடத்திலும்‌) ஸெளலப்ய 


உ சகமான திருவாபரணம்‌ ஒன்று உள்ளது. 
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மஹான்கள்‌ பலரும்‌ ஸ்ரீ ரங்கநாதனை ஸேவிக்கவரும்போது 


என்னை, திருமார்பைக்‌ கண்டுகளித்து என்னிடத்தில்‌ உள்ள அந்த 


ஆமைத்தாலியை நன்கு ஸேவித்து உள்ளம்‌ குளிர்வார்கள்‌. 


மற்றைய ஆபரணங்களை ஸேவிப்பதால்‌ இவ்வளவு ஆநந்தம்‌ 
அவர்களுக்குக்‌ கிடைப்பதில்லை. 


ஸ்வாமி ஸ்ரீ பட்டர்‌ திருவரங்கனை ஸேவிக்க வருகிறார்‌. 


_ அர்ச்சகர்கள்‌ பதக்கங்கள்‌, பஞ்சரத்நம்‌, மகர கண்டிகை 
.கெளஸ்துபரத்நம்‌ போன்றவற்றை ஸேவை பண்ணிவைப்‌ 


பார்கள்‌. ஆனால்‌ பட்டரோ அவற்றைப்‌ பொருட்படுத்தாமல்‌ 
அவற்றின்‌ இடையே விளங்கும்‌ ஆமைநகம்‌, புலிநகங்கள்‌ பதித்த 
பதக்கங்களையும்‌, ஐம்படைத்தாலியையும்‌ கண்டே மகிழ்வார்‌. 
மற்றைய திருவாபரணங்கள்‌ நடுவிலே மஹாராஜாக்கள்‌ 
ஸமர்ப்பித்தனவாகும்‌. ஆமைத்தாலி, புலிநகம்‌ பதித்த பதக்கம்‌, 
ஐம்படைத்தாலி இவை கண்ணனுக்கு அன்று யஸமோதை அணி 
வித்தவையாதலால்‌ ஸெளலப்யத்தை ஸூசிப்பிக்கின்றன. 
மற்றையவை பரத்வத்தை ஸசி ப்பிக்கின்றனவாகும்‌. அவை 
வேண்டாம்‌ என்கிறார்‌ ஸ்ரீ பட்டர்‌. (ஐம்படைத்தாலி என்பது 
சங்கம்‌, சக்ரம்‌ முதலானவற்றைச்‌ செய்து சங்கிலியில்‌ கோர்த்துக்‌ 
குழந்தைகளுக்கு அணுக்கம்‌, கண்ணெச்சில்‌ முதலிய தோஷம்‌ 
வாராமைக்காகக்‌ கட்டும்‌ ஒரு திருவாபரணம்‌. தமிழர்களிடை 
யேயும்‌ இந்த வழக்கம்‌ உண்டு என்பது பண்டைத்‌ தமிழ்‌ 
நூல்களிலிருந்து புலப்படுகிறது. ) 
இப்படி ஸ்ரீ பட்டர்‌ மற்றைத்‌ தருவாபரணத்தை ஒதுக்கிவிட்டு 
ஆமைத்தாலி முதலியவற்றை மட்டும்‌ அநுபவித்ததை அத்புத 
மான ஒரு ற்லோகத்தினால்‌ வடித்துக்‌ கொடுத்திருக்கிறாரே:- 


என்‌ கண்‌ எர்‌ என | 
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கன்‌ எரி ணன்‌ எி- 
TET Hirer எர என்‌ ப 
வக்ஷஸ்ஸ்தல்யாம்‌ துளஸி கமலா கெளஸ்துபைர்‌ வைஜயந்தீ 
ஸர்வேமுத்வம்‌ கதயதி தராம்‌ ரங்கதாம்நஸ்தத்‌ ஆஸ்தாம்‌ | 
கூர்ம- வ்யாக்ரீநக - பரிமிலத்‌ பஞ்சஹேதீ யஸோதா- 
நத்தா மெளக்த்யாபரணம்‌ அதிகம்‌ நஸ்ஸமாதிம்‌ திநோதி || 
என்று. (ஸ்ரீரங்கராஜஸ்தவம்‌ - பூர்வபமதகம்‌ - 113) 
ஸ்ரீ ரங்கநாதனுடைய திருமார்பில்‌ துளஸீமாலை, பிராட்டி 
யார்‌, கெளஸ்துபம்‌, வைஜயந்தீ மாலை முதலியன இருக்கின்றன. 
இவை ஸரீ ரங்கநாதனுடைய பரத்வத்தைக்‌ கூறுகின்றன- 
காட்டுகின்றன. அவை நமக்கு வேண்டாம்‌. ஒருபுறம்‌ இருக்‌ 
கட்டும்‌. தத்‌ ஆஸ்தாம்‌. அது இருக்கட்டும்‌ என்று ஒதுக்கித்‌ தள்ளு 
வதால்‌ அவற்றில்‌ . பட்டருக்கு விருப்பமில்லை என்று 
ஏற்படுகிறது. 


ஆமைநகம்‌, புலிநகம்‌ இவை அன்று யஸோதாபிராட்டி 
அணிவித்த ஆபரணங்கள்‌. இளமைப்‌ பருவத்தில்‌ அணிவித்தவை 
எம்பெருமானுடைய இளமை நிலையைக்‌ குறிக்கின்றவை. 
இவையே நமக்கு ஆநந்தம்‌ அளிப்பவையாகும்‌. மற்றவை இருக்‌ 
கட்டும்‌ என்கிறார்‌. இதில்‌ பிராட்டியாரையும்‌ சேர்த்து ஒதுக்கி 
விடுகிறார்‌. பிராட்டியை விட ஸ்ரீ பட்டர்‌ விரும்பும்‌ பெருமை 
இந்த ஆமைநகம்‌, புலிநகம்‌ பதித்த பதக்கங்களுக்கு உண்டு. 
இப்படிப்பட்ட இந்த ஆபரணம்‌ என்னிடம்தானே இருக்கிறது. 
திருவயிற்றின்‌ மேற்புறத்தில்‌ ஒருவரும்‌ காண ஒண்ணாதபடி 
மறைந்து கிடைக்கும்‌ தாம்பின்‌ தழும்பை விட யாவரும்‌ 
ஸேவிக்கலாம்படி இருக்கும்‌ இந்த ஆமைநகம்‌, புலிநகம்‌ பதித்த 
ஆபரணங்கள்தான்‌ சிறந்தவை. இவை என்னிடம்தானே 
இருக்கின்றன. 
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மேலும்‌ ஸ்ரீ ரங்கநாதனே ஸர்வேங்வரன்‌. உலகுக்குத்‌ தலை 
வன்‌ என்ற சிறப்புக்காக இட்ட தனிமாலை. ஒப்பற்று விளங்கும்‌ 
வாகைமாலை என்மீது தானே இருந்து கொண்டு விளங்குகிறது. 

இவ்வாறெல்லாம்‌ தனக்கு உள்ள அதிகமான பெருமைகள்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌ திருப்பாணாழ்வாருக்குக்‌ காட்டி அவரைத்‌ தன்‌ 
பக்கத்திற்கு இழுத்துக்‌ கொண்டது எம்பெருமான்‌ திருமார்பு. 
அத்தோடு நில்லாமல்‌ தன்மீது அமர்ந்திருக்கும்‌ பிராட்டியின்‌ 
கடாக்ஷத்தின்‌ மூலம்‌ ஆழ்வாருக்கு ஸ்வரூப ஜ்ஞாநத்தையும்‌, 
அதாவது தன்‌ (ஆழ்வாருடைய) ஸ்வரூபத்தைப்‌ பற்றிய ஜ்ஞாநத்‌ 
தையும்‌ (தான்‌ எம்பெருமானுக்கு தாஸன்‌ என்ற ஜ்ஞாநத்தையும்‌) 
தந்தது திருமார்பு. 

இதுவரை எம்பெருமானுடைய மற்றைய அவயவங்கள்‌ 
திருப்பாணாழ்வாருடைய இந்த்ரியங்களான திருக்கண்‌, சிந்தனை, 
உள்ளத்து இன்னுயிர்‌, உள்ளம்‌ இவற்றைத்‌ தான்‌ ஈர்த்தன- 
கொள்ளை கொண்டன. ஆனால்‌ இந்தத்‌ திருமார்போ ஆழ்வா 
ரையே தன்பால்‌ ஈர்த்துக்‌ கொண்டது என்று ஆழ்வாரே வியந்து 
“அடியேனை ஆட்‌ கொண்டது: என்று அருளிச்‌ செய்கிறார்‌. 

இதுவரை இங்குக்‌ கூறப்பட்ட விஷயங்கள்‌ பெரும்பாலும்‌ 
அழகிய மணவாளப்‌ பெருமாள்‌ நாயனார்‌ அருளிய ஸ்ரீ ஸ-ஒக்திகள்‌ 
காட்டியனவேயாகும்‌. ஒன்றிரண்டு விஷயங்கள்‌ மற்றைய 
இடங்களில்‌ பூர்வர்கள்‌ காட்டியுள்ளதை ஒட்டி பமாஸ்த்ர விரோதம்‌ 
வராதமுறையில்‌ எழுதப்பட்டன; 

இனி அழகிய மணவாளப்‌ பெருமாள்‌ நாயனாருடைய 
ஸ்ரீஸ*க்திகளையே அநுபவிப்போமாக: 


“மூன்றாம்‌ பாட்டிலே திருநாபீகமலம்‌ ப்ரஹ்மாவை தரித்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிற தன்‌ மதிப்பையும்‌, அழகையும்‌ காட்டித்‌ 
தம்முடைய திருவுள்ளத்தைத்‌ திருப்பீதாம்பரத்தினின்றும்‌ தன்‌ 
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பக்கலிலே. இழுத்துக்‌ கொள்ள, அங்கே அது 
பட்டபடியிறே சொல்லிற்று. 


கீழில்‌ பாட்டில்‌ (நான்காவது பாட்டில்‌) இத்தைக்‌ கண்ட | 
திருவயிறானது ஸகல சேதநாசேதநங்களையும்‌ தானே தரித்துக்‌ : 
கொண்டிருக்கிற மதிப்பையும்‌ யஸோதைப்‌ பிராட்டி கட்டக்‌ : 


கட்டுண்ட தழும்பைக்‌ காட்டித்‌ தன்னுடைய ஸெளலப்யத்‌ 


தையும்‌ சிற்றிடையான அழகையும்‌ காட்டி அத்திருநாபீ 


கமலத்தினின்றும்‌ திருவுள்ளத்தைத்‌ தன்‌ பக்கலிலே. இசிக்க 

( இழுக்க ) அங்குப்‌ போக ஒட்டாதே அப்படிக்குப்‌ பட்டம்‌ கட்டி 

ச்ம்‌ இருக்கிற திரு உதரபந்தநம்‌ (மேலிட்டு 
ன்று ஸ்வைர (யதேச்சமான) ஸஞ்சாரம்‌ பண்ண 

யிறே சொல்லிற்று". ம்‌ ப்தி 


அந்தத்‌ திருவயிற்றுக்கு ஒரு காலவிஸேஷத்திலே (ப்ரளய 
காலத்தில்‌ ) மாக (காதாசித்கம்‌ - என்றோ தத்‌ ஸமயம்‌: 
மட்டும்‌ இருப்பது) ஸகலாண்டங்களையும்‌ வைத்ததாலுண்டான 
மதிப்‌ பும்‌, ஒருகால்‌ யஸோதைப்‌ பிராட்டி கட்ட- அத்தால்‌ வந்த 
ஸெளலப்யமுமிறே இருப்பது”. 


அப்படியன்றே திருமார்பு. “ஸ்ரீவத்ஸ்ஸம்ஸ்தாநதரம்‌ அநந்‌ 
தேந ஸமாஸ்ரிதம்‌ | ப்ரதாநம்‌”* என்றும்‌ ''ஆத்மாநமஸ்ய ஜகதோ 
நிர்லேபம்‌ அகுணாமலம்‌ | பிபர்த்தி கெளஸ்துப மணிஸ்வரூபம்‌ 
பகவாந்‌ ஹரி: ||” என்றும்‌ சொல்லுகிறபடியே ஸர்வகாலமும்‌, 
சேதநாசேதநங்களை ஸ்ரீ வத்ஸ கெளஸ்துப முகத்தாலே (மூல 
மாக) தரித்துக்‌ கொண்டிருக்கிற பெரிய மதிப்பையும்‌, அவனு 
டைய (எம்பெருமானுடைய) ஸ்வரூபாதிகளுக்கு நிரூபக பூதை 
யாய்‌ (ஸ்வரூபத்தை மற்றைய பொருள்களின்றும்‌ பிரித்துக்‌ 
காட்டுகின்றவளாய்‌) நீர்மைக்கு எல்லை நிலமாய்‌ இருக்கிற 
பெரிய பிராட்டியாருக்குத்‌ கோயிற்‌ கட்டணமாய்‌ (நித்யவாஸ - 
ஸதாநமாய்‌) இருக்கிற ஏற்றத்தையும்‌, உபய விபூதிநாதன்‌ 
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சுழியாறு ' 


“திரு ஆர மார்பு” 


(லீலாவிபூதி என்ற ப்ராக்ருத மண்டலம்‌, நித்ய விபூதி எனப்படும்‌ 
அப்ராக்ருத லோகம்‌ ஆகிய இரண்டு லோகங்களுக்கும்‌ நாதன்‌) 
என்று இட்ட தனிமாலையை தரித்துக்‌ கொண்டிருக்கிற ஆகாரத்‌ 
தையும்‌ உடைத்தாய்‌. 'அக்குவடமுடுத்து ஆமைத்தாலி பூண்ட 
அநந்தசயநன்‌'" என்கிறபடியே யமேதைப்‌ பிராட்டி பூட்டின 
ஆபரணங்களையும்‌ உடைத்தாயிறே இருப்பது. 


ஆகையாலே அந்தத்‌ திருமார்பானது 'திருவயிற்றிற்‌ காட்டில்‌ 
,தனக்குண்டான ஆதிக்யத்தையும்‌ ஸெளலப்யத்தையும்‌ திரு ஆரம்‌ 
உள்ளிட்ட ஆபரணச்‌ சேர்த்தியால்‌ வந்த அழகையுடையோம்‌ 
. .நாமன்றோ! ஆனபின்பு பேர்கலமான விமாலமான நமக்குச்‌ 
.. சிற்றிடையான தான்‌ நிகரோ! என்று தன்‌ இறுமாப்பைக்‌ காட்டி 
. அத்திரு உதரபந்தநத்தினின்றும்‌ தன்‌ பக்கலிலே இசித்துக்‌ 
கொள்ள, தம்முடைய நெஞ்சளவன்றே கரணியான (கரணங்கள்‌- 
இந்த்ரியங்கள்‌, இவற்றையுடைய) தன்னையும்‌ ஸ்வரூப 
ஜ்ஞாநாதிகளைப்‌ பிறப்பித்து அடிமை. கொண்டபடியைச்‌ 
சொல்லுகிறார்‌' என்று. இவற்றின்‌ கருத்துக்கள்‌ இங்கேயே 
முன்பே விளக்கப்பட்டுள்ளன. 

இனிமேலே கடைசிப்‌ பாதத்தை அநுபவிப்போம்‌. இங்கு 
நாம்‌ ஒவ்வொரு பாசுரத்தையும்‌ முழுவதுமாக விளக்கவில்லை. 
திரு அவயவத்தைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்லும்‌ ஈற்றடியை (கடைசிப்‌ 
பாதத்தை) மட்டுந்தானே விவரிப்பதாக மேற்கொண்டுள்ளோம்‌. 
அரங்கத்தம்மான்‌ திரு ஆர மார்பதன்றோ அடியேனை 
ஆட்கொண்டதே! 


எம்பெருமான்‌ திரு அரங்கத்தில்‌ திருக்காவேரியின்‌ கரையிலே 
கிடந்து தபஸ்‌ செய்து அடியேனை ஆட்‌ கொண்டான்‌. 


எம்பெருமானுக்கு அடிமை செய்ய நான்தானே தபஸ்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌? ஆனால்‌ நான்‌ செய்யவில்லை. அதற்குப்‌ பதிலாக 
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ஆராத அழகமுதம்‌ 


அவனே திருவரங்கம்‌ வந்து திருக்காவேரியின்‌ கரையில்‌ கிடந்து 
தபஸ்‌ செய்து என்னைப்‌ பெற்றான்‌ என்கிறார்‌ 


"இப்பேற்றுக்கு (இந்தப்‌ புருஷார்த்தத்திற்கு) ஆற்றங்‌ 
கரையைப்‌ பற்றிக்‌ டெந்து தபஸ்‌ பண்ணினானும்‌ அவனா 
யிருந்தது. இல்லையாகில்‌ எனக்கு இக்கனவிய (கநம்‌ உள்ள) 
பேற்றுக்கு வேறு உபாயம்‌ உண்டாக மாட்டாதே” என்று ஆழ்வார்‌ 


அருள்கிறார்‌ என்று அவர்‌ கருத்தை அழதிய மணவாளப்‌ ' 


பெருமாள்‌ நாயனார்‌ அருளுகிறார்‌. . 


இரு ஆரம்‌ மார்பு அது அன்றோ: பிராட்டியையும்‌ முத்துக்‌ 
களால்‌ ஆன ஹாரத்தையும்‌ உடையதான திருமார்பு அன்றோ 
அடியேனை ஆட்கொண்டது? எம்பெருமான்‌ என்னை ஆட்‌ 
கொள்ளவில்லை. அவனுடைய திருமார்புதான்‌ என்னை ஆட்‌ 
கொண்டது என்கிறார்‌ திருப்பாணாழ்வார்‌. 

இந்தத்‌ திருமார்பு தங்கத்தினால்‌ ஆன பெரிய பெரிய ஹாரங்‌ 
களைப்‌ பூண்டிருக்கிறது. 

இதனால்‌ ஸ்ரீ ஸூத்தத்தில்‌ உள்ள பதத்தின்‌ பொருள்‌ நன்கு 
விளக்கப்படுகிறது.அதாவது ஸ்ரீ ஸூக்தத்தில்‌ “ஹிரண்ய ப்ரா 
காரம்‌', தங்கத்திலான ப்ராகாரத்தை - மதிள்‌ சுவரை உடையவள்‌ 
பிராட்டி என்று சொல்லப்படுகிறாள்‌. லக்ஷ்மீ எழுந்தருளி இருக்‌ 
கும்‌ எந்தக்‌ கோயிலுக்கும்‌ தங்கத்தினால்‌ மதிள்‌ சுவர்‌ அமைத்‌ 
இருப்பதை யாரும்‌ கண்டதில்லை. இன்று இந்தத்‌ திருமார்பு 
இதற்கு வ்யாக்யாநம்‌ செய்து விட்டது. திருமார்பின்‌ நடுவில்‌ 
பிராட்டி எழுந்தருளியுள்ளார்‌. அவளைச்‌ சுற்றிலும்‌ பருத்த - 
அகன்ற தங்க மாலைகள்‌ வளைந்து தொங்குகின்றன. இந்த 
ஹார்ங்கள்‌ பிராட்டியைச்‌ சுற்றிலும்‌ மதிள்‌ சுவறுகள்‌ போல்‌ 
உயர்ந்து நிற்கின்றன. இந்தத்‌ தங்க ஹாரங்கள்‌ தான்‌ பிராட்டிக்கு 
மதிள்களாக - ப்ராகாரங்களாக அமைந்து விளங்குகின்றன. 
ஆகவேதான்‌ பிராட்டி 'ஹிரண்யப்ராகாரா' என்று சொல்லப்‌ 
படுகிறாள்‌ என்ற தத்த்வம்‌ புலப்படுகிறது. 
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-'திரு,ஆர.மார்பு”” 


பெருமாளுடைய ப்ராகாரங்கள்‌ செங்கல்‌, கருங்கல்‌ இவற்றா 
லாயிருக்கப்‌ பிராட்டியின்‌ ப்ராகாரங்கள்‌ ஹிரண்யங்களா 
மிருக்கன்றன! 


இப்படி எம்பெருமான்‌ திருமார்பிலே அமர்ந்துள்ள பிராட்டி 
தான்‌ எனக்கு பேஷத்வ (தாஸத்வ) ஜ்ஞாநத்தை உண்டு 


்‌ பண்ணினாள்‌. 


பெருமாளை விட்டுப்‌ பிரிந்து பிராட்டி அபோகவநத்தில்‌ 


. சிறையிருக்கும்போதே ஜீவாத்மாக்களை எம்பெருமானோடு 


சேர்த்து வைக்கப்‌ பார்த்தாள்‌. 


'தன்னிடம்‌ வந்த ராவணனை நோக்கி சர்‌ ௭3 ப] (தேந 
மைத்ரீ பவது தே) ஹே! ராவண! நீ எம்பெருமானிடம்‌ நட்புக்‌ 
கொள்வாயாக என்று உபகேமமித்தாள்‌. 


பெருமாளுடன்‌ கூடியிருக்கும்‌ ஸமயங்களில்‌ பெருமாளுக்கே 
உபதேமம்‌ செய்து ஜீவாத்மாக்களை அவனுடன்‌ சேர்த்து வைக்க 
முயலுவாள்‌. எம்பெருமான்‌ ஜீவாத்மாக்களிடம்‌ அபராதம்‌ கண்டு 
அவர்களை ஏற்க மறுக்கும்போது 'உலகில்‌ யார்‌ தான்‌ அபராதம்‌ 
செய்யாமலிருக்கிறார்கள்‌! எல்லோரும்தான்‌ அபராதம்‌ செய்கி 
றார்கள்‌. எ கனா (ந கஸ்சிந்நாபராத்யதி) என்று 
எம்பெருமானுக்கு உபதேபமிப்பாள்‌. 

இப்போது மார்பில்‌ இருக்கும்போது ஜீவனும்‌ திட்டி வந்தால்‌ 
இருவரையும்‌ சேரவிடப்‌ பார்க்கமாட்டாளோ? முன்பெல்லாம்‌ 
பேஷத்வ ஜ்ஞாநமில்லாமையால்‌ அகன்று சென்றேன்‌. இப்‌ 
போது அதை உண்டுபண்ணி அவனுடன்‌ சேரவைக்கப்‌ 
பார்க்கிறாள்‌. 


இங்குள்ள வாக்யங்கள்‌ மிக அழகியன. 
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இவனை (ஜீவனைக்‌ குறித்து *தேந மைத்ரி பவது தே: 
எனறும்‌, அவனை (எம்பெருமானை)க்‌ குறித்து” 'ந கங்சிந்நாப | 


ட என்றும்‌ சிறையிலிருந்தே (ஸ்ரீ ராமாவதார காலத்தில்‌ 
ட்‌ த தவி அஸோகவநமாகிற சிறையிலே இருந்துகொண்டே) 
சேரவிடப்‌ பார்க்குமவள்‌ மார்பிலே இருந்தால்‌ சேரவிடச்‌ சொல்ல 
வேணுமோ! 


இப்படிப்பட்ட மேஷத்வஜ்ஞாநம்‌ (தாஸத்வஜ்ஞாநம்‌) 
இவருக்குப்‌ பிறந்துள்ளதால்தான்‌ இந்தப்‌ பாசுரத்தில்‌ “அடி 
யேனைஆட்கொண்டதே ்‌ (தாஸனான என்னை அடிமை கொண் 
டது) என்கிறார்‌ ஆழ்வார்‌. 

சிறிய திருவடியான அநுமனும்‌ ஸ்ரீராமனிடமிருந்து அமோக 
வநம்‌ வந்து ஸீதையை ஸேவித்து நிற்க, அவள்‌ 'நீ யார்‌” என 
இவனை வினவ இவனும்‌ யப்பா. என்‌! ளி எண ima: 
(வாநரோஹம்‌ மஹாபாகே! தூதேோ ராமஸ்ய தீமத:।) 
ஸெளபாக்யவதியான ஸிதாதேவியே! “நான்‌ ராமனுடைய றல்‌ 
என்று தனனை ராமதூதனாகத்தான்‌ தெரிவித்துக்‌ கொண்டான்‌ 
கூலிக்குத்‌ தூது போவாரையும்‌ தூதன்‌ என்று சொல்வதுண்டு, 
இவனே பிறகு ராவணன்‌ இருப்பிடம்‌ செல்லுகிறான்‌. இவனைப்‌ 
பார்த்த ராவணனும்‌ 'நீ யார்‌' என இவனைத்‌ கேட்கிறான்‌. அங்கு 
இவன்‌ சொல்லும்‌ வார்த்தையை நன்கு கவனிக்க வேண்டும்‌ 
எள்‌ கணண எண்ண! ( i 

க்க $1 (தாஸோஹம்‌ கோஸ 
லேந்த்ரஸ்ய ராமஸ்யா5க்லிஷ்டகர்மண:) அநாயாஸமாகவே 
செயற்கரியன செய்யும்‌ ராமனுடைய தரஸன்‌ நான்‌ என்றான்‌. 


பிராட்டியிடம்‌ இவன்‌ சொன்ன வார்த்தையையும்‌ பிறகு 
ராவணனிடம்‌ இவன்‌ சொன்ன வார்த்தையையும்‌ நன்கு உற்‌ 
நோக்க வேண்டும்‌. பட்டு 
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ப “திரு ஆரமார்பு?” 


4 பிராட்டியிடம்‌ தன்னை வாநரன்‌ என்று சொல்லிக்‌ கொண்டே 
ஈமதாதன்‌ என்றும்‌ சொல்லிக்‌ கொள்கிறான்‌. ராவணனிடம்‌ - 


கெ ஈல்லும்போது தன்னை வாநரன்‌ என்று சொல்லிக்‌ கொள்ள 
வில்லை 'தாஸன்‌' என்று மட்டுமே சொல்லிக்‌ கொள்கிறான்‌. 
இந்த: மாற்றத்திற்குக்‌ காரணம்‌ பிராட்டியின்‌ கடாக்ஷமே ஆகும்‌. 
வால்மீகியும்‌ என எனி! (ஸீதாமாஸ்ரித்ய தேஜஸ்வீ) 
. 'ஸீதையை அடைந்த பிறகு தேஜஸ்‌ பெற்றவன்‌ அநுமன்‌' என்று 
4 அருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌. ஸீதா கடாக்ஷத்தால்‌ தாஸத்வ ஜ்ஞாநம்‌ 

யிறந்த பிறகு, தான்‌ வாநரன்‌ என்ற ஜ்ஞாநம்‌ போய்விட்டது. 


ஆகவே தான்‌ ராவணனிடம்‌ தன்னைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்லும்போது 
“வாநரன்‌” என்று சொல்லிக்‌ கொள்ளாமல்‌, 'தாஸன்‌” என்று 
மட்டுமே சொல்லிக்‌ கொண்டான்‌. 


அடியேனை ஆட்கொண்டது: - தாஸனான என்னை அடிமை 
கொண்டது, முடி சூட உரிமை பெற்ற ராஜகுமாரன்‌ ராஜ்யம்‌ 
இழந்து கிடக்க அவனை அழைத்து அவனுக்கு முடிசூட்டி 
ராஜ்யத்தைக்‌ கொடுக்குமாப்போலே கைங்கர்ய ஸாம்ராஜ்யத்‌ 
திலே முடி சூடுவதற்கு உரியவனான நான்‌ அஹங்காராதிகளாலே 
அதை இழந்து கடக்க என்னைக்‌ கூப்பிட்டு முடி சூட்டியது இந்தத்‌ 
திருமார்புதான்‌. 

மூன்றாவது பாசுரத்தில்‌ பிராட்டி கடாக்ஷம்‌ பெறுவதற்கு 
முன்னமேயே அதாவது திருமார்பைக்‌ கிட்டுவதற்கு முன்ன 
மேயே பீதாம்பரத்தையும்‌, உந்தியையும்‌ திருநாபீகமலத்தையும்‌ 
ஸேவித்தபோதே 'அடியேன்‌' உள்ளத்து இன்னுயிரே' என்று 
தன்னை 'அடியேன்‌' என்று ஆழ்வார்‌ ஸாதித்துள்ளாரே, ஆகவே 
அப்போதே அவருக்கு பேஷத்வ ஜ்ஞாநம்‌- தாஸத்வ ஜ்ஞாநம்‌ 
வந்து விட்டதே. இப்படி பிராட்டி கடாக்ஷத்தாலே தான்‌ இவருக்கு 
ஸேஷத்வ ஜ்ஞாநம்‌ உண்டாயிற்று என்று கூற முடியுமா என்ற 
கேள்விக்கும்‌ இங்கு பூர்வர்கள்‌ உரையில்‌ பதில்‌ கூறியுள்ளார்கள்‌. 
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ஆராத அழகமுதம்‌ 


முன்பெல்லாம்‌ கூலிச்‌ சேவகரைப்போலே அழகுக்குத்‌ தோற்ற 
அடிமை அது. இது பிறந்துடைய அடிமை. முன்பு 'அடியேன்‌' 
என்று ஆழ்வார்‌ அருளிச்‌ செய்தது திருநாபியின்‌ அழகு காரண 
மாகக்‌ கூறியதாகும்‌. வேறு எங்காவது இம்மாதிரி இருந்தால்‌ 
அங்கும்‌ தன்னை 'அடியேன்‌' என்று கூறிக்கொள்வார்‌ போலும்‌. 

கூலிக்கு அடிமை செய்வார்‌ யார்கூலி கொடுத்தாலும்‌ அடிமை 
செய்வார்கள்‌. இப்போது பிராட்டி கடாக்ஷ்த்தினால்‌ பேஷத்வ 
(தாஸன்‌) ஜ்ஞாநம்‌ பெற்றுத்‌ தன்னை அடியேன்‌ என்று கூறிக்‌ 
கொள்கிறார்‌. இது ஸ்வரூபம்‌ தெரிந்து கூறியபடியால்‌ மற்றை 
யோரிடம்‌ இம்மாதிரி கூறிக்‌ கொள்ளமாட்டார்‌ என்று ஸமாதாநம்‌ 
கூறியுள்ளார்கள்‌. ஆக ஸ்வரூபஜ்ஞாநம்‌ பிறப்பதற்குப்‌ பிராட்டி 
கடாக்ஷம்‌ அவஸ்யம்‌ வேண்டும்‌ என்றபடி. 

இரு-ஆர-மார்பு அது அன்றோ அடியேனை ஆட்கொண்டது, 
என்னை வமப்கரித்து ஸ்வரூப ஜ்ஞாநத்தை உண்டு பண்ணி 
அடிமை கொண்டது. இந்த திருமார்பு ஒன்றேதான்‌. வேறு எதுவும்‌ 
எனக்கு இம்மாதிரி ஜ்ஞாநம்‌ தரவில்லை. 

திருப்பாணாழ்வார்‌ அருளிச்‌ செய்கிறார்‌ - என்னை வஸீகரிப்ப 
தற்குத்‌ திருமார்பு ஒன்றே போதுமாயிருந்தது. 

என்னைப்‌ போன்றவர்தானே தொண்டரடிப்‌ பொடி 
ஆழ்வாரும்‌, அவரைத்‌ திருமார்பு ஒன்றைக்‌ கொண்டே திருத்த 
முடியவில்லை. பின்னர்‌ தான்‌ வஸிக்கும்‌ ஊர்‌, அதைச்‌ சுற்றிப்‌ 
பாயும்‌ காவேரி, தான்‌ பள்ளிகொள்ளும்‌ ஆதிஸேஷன்‌, தன்னு 
டைய ஆஸ்சர்யமான குணங்கள்‌, திருமார்பு, பச்சை மாமலை 
போன்ற திருமேனி அழகு, தோள்கள்‌, தாமரைக்‌ கண்கள்‌, சிவந்த 
திருப்பவளவாய்‌, ஜ்வலிக்கும்‌ திரு அபிஷேகம்‌ (கிரீடம்‌), தேஜஸ்‌ 
இப்படிப்‌ பலவற்றைக்‌ காட்டித்தான்‌ அவரை வஸீகரிக்க 
வேண்டியதாயிற்று. இவையனைத்தையும்‌ கண்ட பிறகு அவர்‌ 
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“இரு ஆர மார்பு" 


அடியேன்‌' என்றார்‌. என்னை ( இருப்பாணாழ்வாரை) வமமீகரிப்‌ 
பதற்கு இவ்வளவு வேண்டாம்‌.'இருமார்பு' ஒன்றே யோதும்‌ 
என்றெ திருப்பாணாழ்வார்‌ இருவுள்ளத்தை இங்கு. நாயனார்‌ 
அருளிச்‌ செய்யும்‌ அழகைப்‌ பார்ப்போம்‌. 

“என்னைப்போலே இருப்பார்‌ வேறே சிலரைத்‌ திருத்தி 
அடிமை கொள்ளுகைக்கு பாயு நீர்‌ அரங்கம்‌ தன்னுள்‌ பாம்‌ 
பணைப்பள்ளிகொண்ட மாயனார்‌ திரு நன்‌ மார்வும்‌' மரகத 
வுருவும்‌, தோளும்‌, துவரிதழ்ப்பவளவாயும்‌, ஆயசீர்‌ முடியும்‌, 
தேசும்‌ என்று தாம்‌ கிடக்கிற ஊருக்கு அலங்காரமான ஆற்றழகு 
தொடங்கிக்‌ காட்ட வேண்டிற்று. எனக்கு மார்பு ஒன்றே 
அமைந்தது என்று. இங்குத்‌ தொண்டரடிப்பொடி ஆழ்வார்‌ 
அருளிய:- | 

பாயுநீர்‌ அரங்கம்‌ தன்னுள்‌ பாம்பணைப்‌ பள்விகொண்ட 

மாயனார்‌ திருநன்மார்வும்‌ மரகத உருவும்‌ தோளும்‌ 

தூயதாமரைக்‌ கண்களும்‌ வறன்‌ கல்ப 
i i i யரோர்க்‌ கலலாமே! 

ஆய௫ர்‌ முடியும்‌ தேசும்‌ அடியரோர்க்கு ௮ ல்‌ 

என்ற பாசுரம்‌ கருத்தில்‌ கொள்ளத்தக்கது. திருமார்பின்‌ 
பெருமை நீண்டு.விட்டதோ? 

இனி ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேயிகன்‌ தாம்‌ அருளிய உரையில்‌ 
ஸாதித்திருப்பதை அநுபவிப்போம்‌. 

அவதாரிகை: - 

மேல்‌ இரண்டு பாட்டில்‌ (5-6) நாராயண ஸப்தார்த்தம்‌ 
உள்ளீடாகப்‌ பெரிய பிராட்டியாருடைய நிவாஸத்தால்‌ 
நிகரில்லாத திருமார்பையும்‌ இருக்கழுத்தையும்‌ அநுபவிக்கிறார்‌ 
என்று அருளியுள்ளார்‌. இப்பாட்டின்‌ ப்ரதாநார்த்தம்‌ நாராயண 
மப்தத்தின்‌ உட்பொருளை உணர்த்துவது தான்‌. 

க த்‌ ன்‌ 
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ஆராத அழகமுதம்‌ 


மேலே இப்படி க்ஷ ஈதீரனான என்‌ திறத்தில்‌ இறங்கினவன்‌ 
தான்‌ தேறவொண்ணாத திருவில்லாத்தேவரில்‌ ஒருவன்‌ அல்லன்‌. 
'அகலகில்லேன்‌ இறையும்‌: என்று “அலர்மேல்‌ மங்கை உறை 
மார்பன்‌: என்னுமிடத்தையும்‌, ஸோேஷபூதரான நமக்கு ஸ்ரீதரனே 
கைங்கர்ய ப்ரதிஸம்‌.பந்தீ என்னுமிடத்தையும்‌ திறம்பாத சிந்‌ 
தைக்குச்‌ சிக்கெனக்‌ காட்டிக்‌ கொடுக்கிறார்‌. 


அரங்கத்தம்மான்‌ திருவாரமார்பு அதன்றோ அடியேனை 
ஆட்கொண்டதே. ஸர்வர்க்கும்‌ அநுபவிக்கலாம்படி ஸர்வ 
ஸஹிஷ்ணுவாய்க்‌ கொண்டு கோயிலாழ்வாருக்‌ குள்ளே (கோயில்‌ 
கர்பக்ருஹத்திலே) ஸெளலப்ய காஷ்டையோடு விரோதியாத 
ஸ்வாமித்வ காஷ்டையை உடையரான பெருமாளுடைய 
பேஷித்வபூர்த்திக்கு லக்ஷ்ணமான திருவையும்‌ அழகு வெள்‌ 
ளத்துக்கு அணை கோலினாப்போலே இருக்கிற ஹாரத்தையும்‌ 
உடைத்தான திருமார்வன்றோ. ஸ்வாபாவிக ஸேஷத்வாநுபவ 
ரஸிகனாய்‌, அதுக்குமேலே 'குணைர்தாஸ்யம்‌ உபாகத'னு. மான 
என்னை ஸ்வரூபாநுரூபமான ஸ்தோத்ராதி மோஷ வ்ருத்தியிலே 
மூட்டி அதுக்கு இலக்காய்‌ நின்றது” என்று அருளியுள்ளார்‌. 


கட்டுரை நீண்டு விட்டது. இவற்றின்‌ அர்த்தத்தை நீங்களே 
தெரிந்து கொள்ளுங்கள்‌. பரமபத ஸோபாநத்தில்‌ ப்ராப்தி பர்வா 
வில்‌ முக்தன்‌ இதை அநுபவிக்கும்படியை ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேமமிகன்‌ 
முக்தன்‌ எம்பெருமானை நெருங்கி அவனுடைய திருமார்பைப்‌ 
பார்த்து மரகத ம்மிலாதல மநோஹரமாய்‌, மெளக்திக ஸ்ரீவத்ஸ- 
கெளஸ்துப வநமாலாவிராஜித மாய்‌, அலர்மேல்மங்கை இறை 
யும்‌ அகலகில்லேன்‌ என்று உறையும்படி அத்யந்த போக்யமான 
திருமார்பை அநுபவித்து 'ஆரமார்பதன்றோ அடியேனை ஆட்‌ 
கொண்டது ' என்பது என்று அநுபவிப்பதையும்‌ நாமிங்கு 
அநுபவிக்க வேண்டும்‌. 
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“திரு ஆர மார்பு”! 


மேலும்‌ 'பகவத்த்யாநஸோபாநம்‌' 'தேவநாயக பஞ்சாமமத்‌' 


| மற்றும்‌ மற்றையோருடைய ஸ்தோத்ரங்கள்‌ இவற்றில்‌ திரு 


மார்பைப்‌ பற்றி விஸேஷங்கள்‌ பற்பல உள. அவை இங்கு 
எழுதப்படவில்லை. ஆங்காங்குக்‌ கண்டு கொள்வது. 
இதற்கு அடுத்து எம்பெருமானுடைய ககன இட 
போது திருமார்பு கூறிய அதன்‌ ட்ட தெங்றல்‌ ன்‌ 
(மீறி) யதாய்‌ இருக்கும்‌ தன்‌ பெருமையைக்‌ கூறி, ஈவ்‌ ன்‌ சக 
' உய்யக்‌ விதத்தை அடுத்த ப 
வாரை உய்யக்‌ கொள்ளுகிற நித்த 
பார்க்போம்‌. அதுவரை எம்பெருமான்‌ திருமார்பின்‌ க 
களையே சிந்தித்திருப்போம்‌. க ரட்ட ட்வின்‌ 
2 ம்‌ காத்திருங்கள்‌. அப்போது 
அநுபவிக்க ஒருமாத காலம்‌ காத்திரு ட்‌ கலனில்‌ 
தரித்து நிற்கு 
மார்பின்‌ பெருமைகள்‌) நம்‌ மநத்‌ கும்‌. 
விம்‌ பிறகு திருக்கழுத்தின்‌ பெருமையும்‌ மனத்தில்‌ 
படும்‌. 
ள்‌ எசா AA Yt எர்‌ TATA | 
எளி எனக்‌ க்‌ FR எ ॥ 
(வக்ஷஸோ மஹிமா சைவம்‌ ஸுதூரம்‌ மாம்‌ வ்யலேகயத்‌ | 


அதோ மயா நா$பராத்தம்‌ அபராத்தம்‌ ஹி வக்ஷஸா ம்‌ 


ட்டது னத்‌ 
பாரமாய பழவினைபற்றறுத்து * என்னைத்‌; அதி 
வாரமாக்கிவைத்தான்‌ வைத்ததன்றிஎன்னுள்புகுந்தான்‌ * 


கோரமாதவம்செய்தனன்கொல்‌அறியேன்‌ அரங்கத்தம்மான்‌ * திரு 
வாரமார்பதன்றோ அடியேனை ஆட்கொண்டதே. (5) 
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த்க்‌ அல்‌ 
6. “முற்றும்‌ உண்ட கண்டம்‌” 


என்‌ arf எனின்‌ கக cy எள? ப 
என்‌ சாணி: காண்‌ ட 
எண ககா: எண்ண ரர்‌ பு 

ஹரே: கண்டஸ்த்வத ப்ரூதே மாஹாத்ம்யம்‌ ஸ்வகம்‌ அத்புதம்‌ | 

நாராயணயதீமாந: ஏதல்லிகதி ஸாதரம்‌ || 

யத்யபி ஸ்ரீ ஹரேர்‌ வக்ஷ: பாதி ஸர்வைர்‌ விபூஷணை: | 

ததா5பி தாநி ஸர்வாணி கண்ட ஏவ பிபர்தி ஹி || 

லையில்‌ ஸா லக்ஷ்மீ: கண்டமேவா55லிங்கதி ப்ரியம்‌ || 

தஸமாதயம்‌ கண்டபாக: வக்ஷ்ஸோ5பி விஸ்மிஷ்யதே || 

எம்பெருமானுடைய இருமார்பின்‌ அழகைத்‌ திருமார்பு 


சொல்லக்‌ கேட்டுத்‌ ்‌ 
த்‌ திருப்பாணாழ்வ ர்ளம்‌ அந்தத்‌ 
திருமார்பில்‌ ஈடுபட்டது. வத த்தப்ப ப 


இப்பாட்டில்‌ திருமார்புக்கு மேலே இருக்கிற எம்பெருமா 


ததன்‌ திருக்கழுத்து இப்போது தன்‌ பெருமையை எடுத்துக்‌ 
ன்‌ ருப்பாணாழ்வாருடைய திருவுள்ளத்தைத்‌ தன்னிடத்தில்‌ 
முதீதுக்‌ கொள்கிறது. ஸ்ஸ்‌ 
இல்லக அயன்‌ திருமார்பினுடைய பெருமை சென்ற பகுதி 
அதிகமாக நீண்டுவிட்டது. இதைக்‌ கண்டதும்‌ எம்பெருமால்‌ 
திருக்கழுத்துக்கு வந்துவிட்டதே கோபம்‌! என்னாலே பல்‌ 
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“முற்றும்‌ உண்ட கண்டம்‌?” 


பெறும்‌ திருமார்பு என்‌ பெருமையைச்‌ சிறிதும்‌ எண்ணாமல்‌, 
சொல்லாமல்‌, தன்‌ பெருமையை மட்டுமே கூறிக்‌ கொண்டது. 
ஸ்ரீமத்‌ அழகிய சங்கரும்‌ இருமார்புக்கு இவ்வளவு பெருமை 
வரக்காரணம்‌ யார்‌ என்பதை ஆராயாமல்‌ அதன்‌ பெருமையிலே 
ஈடுபட்டு இவ்வளவு விரிவாக எழுதியுள்ளாரே என்றெல்லாம்‌ 
கோபித்துக்‌ கொண்டதும்‌, நாம்‌ (அழகிய சிங்கர்‌) திருக்கழுத்தை 
ஸமாதாநப்படுத்தி, உன்னுடைய பெருமையையெல்லாம்‌ நீ 
எடுத்துக்‌ கூறு. அதையும்‌ அப்படியே விவரித்து விடுகிறோம்‌. 
இதன்‌ மூலம்‌ பல்லாயிரக்கணக்கானவர்கள்‌ உன்‌ பெருமையை 
உணர்ந்து ரஸிப்பார்கள்‌ என்று சொன்னோம்‌. இதனால்‌ பமாந்த 
மான எம்பெருமான்‌ திருக்கழுத்து தன்னுடைய பெருமையைக்‌ 
கூறுகிறது. இதைப்‌ பார்க்கும்போது திருமார்பைவிட எம்‌ 
பெருமான்‌ இருக்கழுத்தே சிறந்தது என்று நாமும்‌ அறிந்து 
மகிழ்கிறோம்‌. பிறரும்‌ அறிந்து மகிழ்வார்கள்‌. 

திருமார்பு தன்‌ பெருமைக்குக்‌ கூறிய காரணங்கள்‌ யாவை? 
(1) ஹாரம்‌ முதலான எல்லாத்‌ இருவாபரணங்களையும்‌ என்‌ (மார்பு) 
மீதுதானே சாற்றுகின்றனர்‌? நான்‌ மிகவும்‌ பரந்து விமயாலமான 
இடம்‌ படைத்திருப்பதால்‌ ஆபரணங்கள்‌ அனைத்தும்‌ ப்ரகா 
பபிப்பது என்னிடத்தில்‌ தானே? 


இதை மறுத்துத்‌ இருக்கழுத்து கூறும்‌ தன்‌ பெருமையைப்‌ 
பாருங்கள்‌! திருவாபரணங்களைத்‌ தாங்கி .விளங்குறெது இரு 
மார்புதான்‌. ஆனால்‌ அத்தனை திருவாபரணங்களும்‌ அந்தரத்‌ 
திலா தொங்குகின்றன? அவற்றை யார்‌ தாங்கி நிற்றொர்‌? என்ப 
தை யாரும்‌ யோசித்துப்‌ பார்க்கவில்லை. நான்‌ (திருக்கழுத்து) 
மிக்க உறுதியுடன்‌ பருத்து நீண்டு இருப்பதால்‌ என்மீது அத்தனை 
ஆபரணங்களையும்‌ தொங்க விடுகிறார்கள்‌ பக்தர்கள்‌. இத்தனை 
திருவாபரணங்களையும்‌ நான்‌ (இருக்கழுத்து) தாங்காவிட்டால்‌ 
அவை எப்படித்‌ திருமார்பில்‌ தொங்கி விளங்கும்‌? 
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ஆராத அழகமுதம்‌ , 


எடையை அறியுமா! இவற்‌ 
“ஸரமததை அறியுமா? 
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“முற்றும்‌ உண்ட கண்டம்‌ '' 


இதை மறுத்துத்‌ திருக்கழுத்து கூறும்‌ தன்‌ பெருமையையும்‌ 


ட பாருங்கள்‌. திருக்கழுத்து கூறுகிறது- 


பெரிய பிராட்டியார்‌ மஹாலக்ஷ்மி எம்பெருமான்‌ திரு 
மார்பில்‌ எப்படி நிலையாக இருக்கிறாள்‌? பிராட்டியின்‌ 
திருமேனியை ஏதாவது பசை கொண்டு ஒட்டி வைத்திருக்கிறார்‌ 
களா? இல்லையே! 
எம்பெருமான்‌ தன்‌ திருமார்பில்‌ நிறைய திருவாபரணங்கள்‌ 
சாற்றிக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌. அவற்றுள்‌ பத்மம்‌ போன்ற வடி 
வமைந்த பதக்கமும்‌ நீண்டு விளங்குகிறது. அதிலே ஏறி அமர்ந்‌ 
துள்ளாள்‌ பிராட்டி. அந்தத்‌ தாமரைப்‌ பதக்கத்தை முன்‌ கூறிய 
வகையில்‌ தாங்குவதும்‌ நான்தானே: 
அந்தப்‌ பதக்கம்‌ உறுத்துகிறது: என்னால்‌ தாங்கமுடியாது 
என்று சொல்லி அதைக்‌ கழற்றிவைத்து விட்டால்‌? அது என்ன, 
அந்த பத்ம பதக்கத்துடன்‌ அவளும்‌ பெட்டியில்தானே தூங்க 
வேண்டும்‌. நான்தான்‌ ங்ரமம்‌ பாராட்டாமல்‌ அந்தப்‌ பத்ம 
பதக்கத்தைத்‌ தாங்கி நிற்கிறேன்‌. அவள்‌ (பிராட்டி) ஜம்‌ என்று 
அதில்‌ அமர்ந்துள்ளாள்‌; பிறகு திருமார்பு நான்தான்‌ பிராட்டிக்குக்‌ 
கோயில்‌ கட்டணம்‌., வாஸஸ்தாநம்‌ என்றெல்லாம்‌ சொல்லிக்‌ 
கொள்கிறது. உண்மையில்‌ அவளையும்‌ தாங்குவது நான்தானே. 
சிலருக்குக்‌ கழுத்து குறுங்கழுத்தாக இருக்கும்‌. நிறைய 
திருவாபரணங்களைச்‌ சாற்றமுடியாது. நான்‌ (எம்பெருமா 
னுடைய திருக்கழுத்து) அப்படி அல்லாமல்‌ நீண்டு பருத்து 
உருண்டு திரண்டு விளங்குகிறேன்‌. என்னுடைய உயர்வினால்‌ 
தான்‌ நிறைய திருவாபரணங்கள்‌ என்‌ மீது சுமத்துகிறார்கள்‌. 
நானும்‌ தாங்கி நிற்கிறேன்‌. சுமப்பது நான்‌, பேர்‌ வாங்கிக்‌ 
கொள்வது திருமார்பு. 
இப்படி நான்‌ தங்கத்‌ திருவாபரணங்கள்‌ பலவற்றைத்‌ தாங்கி 
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ஆராத அழகமுதம்‌ 


நிற்க அவை அகன்று பரந்த திருமார்பில்‌ சூழ்ந்து பிராட்டிக்கு 
மதிற்சுவர்‌ போல்‌ விளங்க ஸ்ரீஸுத்தமும்‌ பிராட்டியை “ஹிரண்ய 
ப்ரகாராம்‌'' தங்கத்தினாலான ப்ராகாரத்தை உடையவள்‌ என்று 
வர்ணிக்கிறது. இந்தப்‌ பெருமைக்கெல்லாம்‌ நான்தானே 
காரணம்‌. ஆகப்‌ பிராட்டி எம்பெருமான்‌ திருமார்பில்‌ “அகல 
கில்லேன்‌ இறையும்‌” என்று அகலாமல்‌ எழுந்தருளியிருப்பது 
என்னால்‌ தான்‌. ஊஞ்சலைத்‌ தாங்கி நிற்கும்‌ வளைவுக்‌ கம்பிகள்‌ 
உறுதியுடன்‌ இருந்தால்தான்‌ ஊஞ்சலும்‌ உறுதியுடன்‌ இருக்கும்‌. 
அதில்‌ அமர்ந்து கொள்பவர்களும்‌ அதை விட்டு அகலாதிருப்‌ 
பார்கள்‌. ஆகத்‌ திருமார்பு பிராட்டிக்குக்‌ கோயில்‌ கட்டணமாக 
(வாஸஸ்தாநமாக) இருப்பதற்கும்‌ நான்தான்‌ காரணம்‌, என்று 
திருக்கழுத்து கூறுகிறது. 


மேலும்‌ தொடர்ந்து கூறுகிறது. - ஸ்ரீ பட்டர்‌ என்ற ஆசார்யர்‌ 


தன்னைப்‌ பற்றிச்‌ சிறப்பாகக்‌ கூறியிருப்பதை . எடுத்து 

| காட்டுகிறதே திருமார்பு! என்னைப்‌ பற்றி அந்த ஆசார்ய 
ஸ்ரேஷ்டர்‌ என்ன கூறியுள்ளார்‌ என்பதையும்‌ நானே கூறுகிறேன்‌, 
கேளுங்கள்‌ என்கிறது திருக்கழுத்து. 


செழித்து வளர்ந்த கன்றான பாக்கு மரத்தினுடைய கழுத்து 
மிக அழயெதாக இருக்கும்‌. இது உலகில்‌ ப்ரஸித்தம்‌. மங்கமும்‌ 
(சங்கும்‌) மிக அழகியதாக இருக்கும்‌. சங்கினுடைய கழுத்து - 
நடுபாகம்‌ நன்கு உருண்டு பருத்துத்‌ திரண்டிருக்கும்‌. மேற்புறமும்‌ 
அடிப்புறமும்‌ சற்றுச்‌ சுருங்கி இருக்கும்‌. இவற்றின்‌ அழகைக்‌ 
கொண்டு விளங்குகிறது ஸ்ரீ ரந்கநாதனுடைய திருக்கழுத்து. 
கமுகின்‌ - இளம்‌ பாக்கு மரத்தின்‌ - கழுத்து பசுமை நிறம்‌ கொண்டு 
பசுகு பசுகு என்றிருக்கும்‌. ஸ்ரீரங்கநாதனுடைய திருக்கழுத்தாகிய 
நானும்‌ அவ்வாறே அதனினும்‌ மேலாகவே பருதீதுப்‌ பசுமை . 
நிறம்‌ கொண்டு விளங்குகிறேன்‌. 
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“முற்றும்‌ உண்ட கண்டம்‌”? 2 

சங்கினுடைய கழுத்தின்‌ மேற்புறத்தில்‌ பட்டன்‌ லட 
இருக்கும்‌. அவ்வாறே என்னிடமும்‌ (இருக்கழுத்தி ஒல 2 
கோடுகள்‌ உள்ளன. இதற்குக்‌ காரணம்‌ தெர்யுமா? i 
திருமார்பில்‌ இருக்கிறாளே தவிர அவள்‌ மகிழ்ந்து எம்‌ எ 
மானை ஆலிங்கநம்‌ செய்துக்‌ கொள்ளும்போது- அதா ன்‌ 
தழுவிக்‌ கொள்ளும்போது அவளுடைய இருக்கைகள்‌ வ்‌ மன்‌ 
படி இன்றன? சற்றாவது நீங்கள்‌ யோசித்துப்‌ பார்த்தீர்கள [அ ப 
திருமார்பில்‌ இருந்தாலும்‌ கழவ போலு ன்‌ ன்‌ 
தன்னுடைய இருக்கரங்களால்‌ அணைத்துக்‌ காள்ளூ த 
அவளுடைய இருக்கைகள்‌ 'நிறைய வளைகள்‌ ௮ பன்‌! 
பட்டுள்ளன. வளைகள்‌ நிறைந்த தன்னுடைய ர்க்க re 
என்னை (இருக்கழுத்தை) நன்கு அழுத்தித்‌ தழுவும்போது i 
திருக்கை வளைகள்‌ அப்படியே என்மீது (திருக்கழுத்தின்‌ மீது 
படிகன்றன. 


அது மட்டுமன்று. இப்படியே பூமி - நீளா தேவிகளும்‌ 
பேரன்பினால்‌ என்னை ( திருக்கழுத்தை ) அ ய்‌ 
அவர்களுடைய திருக்கை வளைகளும்‌ என்மீது படி ன்றன்‌. 
அதனால்‌ என்மீது நிறைய ரேகைகள்‌ (கோடுகள்‌) புலப்படு 
இன்றன. இதனாலும்‌ நான்‌ (கழுத்து) சங்கைவிட மிக அழகுடன்‌ 
திகழ்கிறேன்‌. 
பிராட்டி திருமார்பில்‌ இருக்கிறாளே தவிர திருமார்பை 
ஒருபோதும்‌ ஆலிங்கநம்‌ செய்து கொள்வதில்லை. தம்‌ 
்‌ த த்தால்‌ லிங்கநம்‌ செய்து கொள்கிறாள்‌. 
க்கழுத்தைத்தான்‌) ஆலிங ன்‌ 
ம்க்‌ ஏற்றம்‌ எனக்குத்தானே உண்டு? திருமார்புக்கு 


. உண்டா? 


ஆக இப்படிப்பட்ட என்னைப்‌ பார்த்து 'இந்தத்‌ திருக்கழுத்து 
என்னை மகிழ்விக்கட்டும்‌' என்று ப்ரார்த்திக்கிறார்‌ த்தல்‌ 
திருமார்பு ஆட்கொள்ளலாம்‌, அதாவது ஹோேஷபூதனாக்கிக 
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ஆராத அழகமுதம்‌ 
கொள்ளலாம்‌.. ஆனால்‌ ஸந்தோஷம்‌ - 


. தான்‌. இந்த விஷயத்தை வெளியி 
அருளியது இதோ- 


WAT YN wos: reef - 
சவணி கான: 
ஊாண்ணாகள்‌ இண ணம்‌ 
கணாதி எனன சர | 


ரமயது ஸ மாம்‌ கண்ட: ஸ்ரீ ரங்கநேதுருதஞ்சித 
கரமுக தருண க்ரீவா கம்பு ப்ரலம்பமலிம்லுச: | 
பரணயவிலகல்லக்ஷ்மீ விங்வம்பரா கரகந்தளீ : : 
கநகவலய க்ரீடாஸங்க்ராந்தரேக இவோல்லஸந்‌ || 


(ஸ்ரீ ரங்கராஜஸ்தவம்‌ பூர்வமாதகம்‌ 104) 

இப்படிப்‌ பல உதாஹரணங்களைக்‌ 
அழகையும்‌ கொள்ளை கொண் 
(இருக்கழுத்தனுடைய) அழகு 
இது ஒன்றே போதாதா! 


காட்டி அவற்றினுடைய 
ட விளங்குகிறது என்னுடைய 
என்று அருளியுள்ளாரே பட்டர்‌. 


மேலும்‌ எம்பெருமான்‌ எல்லோரையும்‌ வாழவைப்பது 


கம்பீரமான தன்னுடைய இருக்குரலின்‌ ஓசையினால்‌ தானே 
அநதக குரலை உடையவன்‌ நான்தானே. 


ஒருவன்‌ பார்ப்பதற்கு அழகாக 


டைய கண்டத்வநி நன்றாக இல்‌ 
தாரால்‌ மதிக்கப்படமாட்டான்‌. 


இருக்கிறான்‌. ஆனால்‌ அவனு 
லை என்றால்‌ அவன்‌ உலகத்‌ 


எம்பெருமானுக்குக்‌ கண்டத்வநியால்‌ ப்ரஸித்தி உண்டு. 


எண்ணை Fo: ஏன்‌ என; | 
I எ என்ன்‌ எள்ள எள | 
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மகிழ்ச்சி தருவது நான்‌ ட்‌ 
டும்‌ ஸ்லோகம்‌ ஸ்ரீ பட்டர்‌: £ 


“முற்றும்‌ உண்ட கண்ட்ம்‌'* 


ராக்யம்‌ அப்யாததே க்ருஷ்ண: ஸுதம்ஷ்ட்ரோ துந்துபிஸ்வந: | 
மூ இவ கர்மாந்தே ஸர்வாம்‌ ஸம்ஸ்ராவயந்‌ ஸபாம்‌ ॥) 
௬ துர்யோதந ஸபையில்‌ ஸ்ரீக்ருஷ்ணன்‌ வார்த்தை அருள ஆரம்‌ 
17 ததும்‌ துந்துபிஸ்வந:- துந்துபிவாத்யத்தின்‌ ஒலிபோல்‌ கம்பீர 
மான த்வநியை உடையவன்‌ என்று வ்யாஸர்‌ கொண்டாடுகிறார்‌. 
ட்‌ இப்படியெல்லாம்‌ மஹர்ஷிகள்‌ கொண்டாடும்படியான 
டெ ருமை பெற்ற த்வநி என்னுடைய (கண்டத்தினுடைய) த்வநி 
தானே. எம்பெருமானுடைய கண்டத்வநியைத்தானே எல்லோ 
ரும்‌ கேட்க விரும்புகிறார்கள்‌. இம்பெருமையில்‌ சற்றே குறை 
. வான பெருமை ஸ்ரீ பாஞ்சஜந்யத்திற்கு- எம்பெருமான்‌ திருக்‌ 
. கையில்‌ உள்ள - மங்கத்திற்கு உண்டு. இதனாலும்‌ என்னை 
்‌ (கண்டத்தை- கழுத்தை) மங்கத்தோடு ஒப்பிட்டுப்‌ பேசுகிறார்கள்‌ 
. பெரியோர்கள்‌. இப்படி உலகத்தையெல்லாம்‌ வாழவைக்கும்‌ 
.. பெருமை பெற்ற த்வநி- ஓசை எனக்கு மட்டும்தானே உண்டு. 

திருவயிற்றில்‌ தாய்‌ யஸோதை கட்டின தாம்பின்‌ தழும்பு 
எம்பெருமானுடைய ஸெளலப்யத்தை- எளிமையைக்‌ காட்டு 
கிறது என்று திருவயிறு தன்‌ பெருமையைக்‌ கூறிற்று. 

அடுத்தபடி திருமார்பு அன்று ஸ்ரீ க்ருஷ்ணாவதாரத்தில்‌ தாய்‌ 
யபேோதை பூட்டிய ஆமைத்தாலி, புலிநகம்‌ இவை பதித்த 
ஆபரணங்கள்‌ தன்னிடம்‌ இருந்து கொண்டு எம்பெருமானுடைய 
ஸெளலப்யத்தைக்‌ காட்டுகின்றன என்று அதன்‌ பெருமையைக்‌ 
கூறிற்று. | 

எனக்கும்‌ எம்பெருமான்‌ ஸெளலப்யத்தை - அதாவது 
எளிமையைப்‌ - பறை சாற்றும்‌ சான்று ஒன்று உண்டு என்று கூறு 
கிறது திருக்கழுத்து. அதாவது முன்காலத்தில்‌ தூரத்தில்‌ இருக்கும்‌ 
ஒருவருக்கோ அல்லது பகைவர்களுக்கு நீதி சொல்லவோ ஒரு 
'வரைத்‌ தூது அனுப்புவது வழக்கம்‌. தூது செல்பவர்‌ மிக 
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ஆராத அழகமுதம்‌ 


ஸாதாரணமானவராகத்தான்‌ இருப்பார்‌. அவர்‌ சொன்னபடி 
எடுத்துச்‌ சொல்லத்‌ திறமையற்றிருப்பார்‌. இது பொதுவான 
நியதி. ஆகையால்‌ சொல்லவேண்டிய செய்திகளை ஓலையில்‌ 
எழுதி அதை செல்பவர்‌ கழுத்தில்‌ கட்டிவிடுவார்கள்‌. தூது செல்‌ 
பவர்‌ அந்த ஓலையுடன்‌ செல்வார்‌. இந்த நிலைமைக்குப்‌ 
பாண்டவர்கள்‌ கண்ணனை அன்று பயன்படுத்திக்‌ கொண்டனர்‌. 
கண்ணனும்‌ இதற்கு இசைந்தான்‌. ஸர்வஜ்ஞனான இவனைப்‌ 
பாமரனாகக்‌ கருதி இவனைத்‌ தூது அனுப்பும்போது அவன்‌ 
கழுத்திலே அன்று ஓலையைக்‌ கட்டி அனுப்பினார்களாம்‌ 
பாண்டவர்கள்‌. அன்று அவர்கள்‌ கட்டிவிட்ட மடக்கோலை 
(மங்கிய ஓலை) இன்றும்‌ என்‌ பக்கலிலே .தான்‌ இருக்கிறது 
என்கிறது எம்பெருமானுடைய திருக்கழுத்து. எம்பெருமா 
னுடைய ஸெளலப்யத்திற்கு- எளிமைக்கு இதைக்‌ காட்டிலும்‌ 
வேறு என்ன சான்று வேண்டும்‌? 


மேலும்‌ கூறுகிறது திருக்கழுத்து - ப்ரளயம்‌ என்னும்‌ ஆபத்து 
வரும்போது திருவயிறு உலகம்‌ அனைத்தையும்‌ தன்னிடத்திலே 
வைத்துக்‌ காப்பதாகக்‌ கூறுகிறதே! அது எப்படி என்பதை 
யாராவது ஆராய்நீதார்களா! வயிற்றுக்குள்ளே செல்வதற்கு வழி 
விட்டது யார்‌? நான்தானே? கழுத்தின்‌ வழியாகத்தானே யாவும்‌ 
வயிற்றுக்குள்‌ புகவேண்டும்‌. 
திருமங்கையாழ்வாரைக்‌ கேளுங்கள்‌.என்‌ பெருமையை. என்‌ 
வழியாக (கழுத்தின்‌ வழியாக)த்தான்‌ அன்று யாவும்‌ திருவயிற்‌ 
றுக்குள்‌ சென்றன என்கிறார்‌. செஞ்சுடரும்‌, நிலனும்‌, பொங்கார்‌ 
கடலும்‌, பொருப்பும்‌; நெருப்பும்‌ நெருக்கிப்‌ புகப்‌ பொன்மிடறு 
அத்தனைபோது அங்காந்தவன்‌ காண்மின்‌ என்று. 
இந்த எம்பெருமான்‌ அன்று ப்ரளய காலத்தில்‌ சந்த்ர 
ஸுர்யர்களாகிற தேஜஸ்ஸும்‌, பூமியும்‌, கிளர்ந்தெழும்‌ அலை 
கடலும்‌, மலைகளும்‌, அக்நியும்‌ ஆகிய இவையனைத்தும்‌ புகும்‌ 
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தீ படி நெடும்போது இருமிடற்றை - இருக்கழுத்தைத்‌ திறந்து 
“வைத்திருந்தவன்‌ அன்றோ என்கிறார்‌. ஆக நான்‌ வழி விட 


வில்லை என்றால்‌ உலகம்‌ அனைத்தும்‌ உள்ளே சென்று பாதுகாப்‌ 
புடன்‌ இருக்க முடியுமா!ஆக எம்பெருமான்‌ உலகத்தை ரக்ஷிப்பது 
போல்‌ நானும்‌ (இருக்கழுத்தும்‌) உலகத்தை ரக்ஷிப்பவனாகிறேன்‌. 
எனக்கும்‌ ஜகத்ரக்ஷ்கத்வம்‌ உண்டு என்றபடி. 
இப்படியெல்லாம்‌ எம்பெருமானுடைய திருக்கழுத்துத்‌ தன்‌ 
பெருமைகளை எல்லாம்‌ எடுத்துக்‌ காட்டித்‌, திருப்பாணாழ்வார்‌ 
உய்யக்‌ கொண்டது, ஸம்ஸாரமாகிற ப்ரளயத்திலிருந்தும்‌ எடுத்து 
ரக்ஷித்தது என்று திருப்பாணாழ்வாரே அருளிச்‌ செய்கிறார்‌. 
இப்போது இங்கே கூறிய விஷயங்களை அழகிய மணவாளப்‌ 
பெருமாள்‌ நாயனாருடைய ஸ்ரீ விதிக்ளா்‌ கொண்டு 
அநுபவிப்போம்‌. அவையாவன: “ஒழ்ப்‌ பாட்டில்‌ (அதாவது 
ஜந்தாவதான பாட்டில்‌) திருமார்பானது. ஹாராத்யாபரண 
ஸோபையையும்‌, பெரியபிராட்டியாருக்குக்‌ கோயில்‌ கட்டண 
மாதிற மேன்மையையும்‌ காட்டித்‌ தம்மை (திருப்பாணாழ்‌ 
வாரை)த்‌ இருவயிற்றினின்றும்‌ வரவழைத்து எழுதிக்‌ கொண்ட 
படியிறே சொல்லிற்று. 
“இதில்‌ (ஆறாவது பாட்டான இதில்‌) அந்தத்‌ இருமார்புக்கு 
மேலாய்‌ ‘ag NY: (ரமயது மாம்ஸ கண்ட:] ... என்ற 
படியே (இந்த ஸ்லோகமும்‌ இதன்‌ அர்த்தமும்‌ முன்பு இங்கு 
விளக்கப்பட்டுள்ளது) கமுகுக்கன்றின்‌ கழுத்துப்போலே பசுகு 
பசுகு என்றிருப்பதாய்‌ ரேகாத்ரயாங்கிதமாய (மூன்று கோடு 
களால்‌ அலங்கரிக்கப்பட்டதாய்‌) இரண்டருகும்‌ நெருங்கி நடுவு 
பெருத்திருக்கையாலும்‌ மொசுகு மொசுகு என்றிருக்கிற நாதத்தை 
(த்வநியை) உடைத்தாயிருக்கையாலும்‌ ஸ்ரீ. பாஞ்சஜந்யம்‌ 
(பங்கம்‌) போலேயிருக்கிற திருக்கழுத்தானது (கூறுகிறது). 
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இந்தத்‌ திருமார்புக்குள்ளது, அலர்மேல்‌ மங்கை னி 


மாாபா! என்கிறபடியே பெரிய பிராட்டி யாருக்குக்‌ கோயில்‌ 


கட்ட ்‌ i 
ணமாயிருக்கிற ஆகாரமும்‌, இரு ஆரத்தாலே ( ஹாரத்தாலே) | 


களையும்‌ (அண்டத்திற்குள்ளி க்கி 
ரக்ஷித்தோரும்‌ நாம்‌ அல்லவோ! ர்‌ ச எழும்‌ 


அது கிடக்க அவள்தான்‌ (பெரிய பிராட்‌ 
ட - ராடடிய ட ப்‌ 
இருந்து அணைப்பது நம்மையன்றோ? டி யார்தான்‌) மார்பிலே 


சரத கிடக்க பாண்டவர்கள்‌ தூது விடுகிறபோது கட்‌ 
ட மடக்கோலை இன்று நம்‌ பக்கலிலேயன்றோ கடக்கிறது, 


தகடு ஹாரந்தனக்கும்‌ தாரகம்‌ (ஈம்‌) நாமல்லவோ: 9 
தலலாம்‌ கூறி தன்னுடைய ஆபரண ஸோபையையும்‌ 


(திருப்பாணாழ்வாை i 
ர) ஸம்ஸாரமாதி ப்ரளயாபத்‌ று ம்‌ 
உஜ்ஜீவிப்பித்தது என்கிறார்‌: என்று. த்வத்‌ 


அழகிய கோடுகள்‌ வாய்நீத திருக்கழுத்துடனேயே நாள்தோறும்‌ 
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காலையில்‌ ஆதிஸேஷமயநத்திலிருந்து எழுந்திருக்கும்‌ போது 
. ஸேவை தருகிறாய்‌. அந்தத்‌ திருக்கோலத்துடனேயே விளங்கும்‌ 
நீ. என்னுடைய நன்னெஞ்சில்‌ எப்பொழுதும்‌ எழுந்தருளியிருக்க 


வேண்டும்‌. என்று ப்ரார்த்திக்கிறார்‌. ம்லோகமே அத்புதம்‌. இது 
நம்முடைய மனத்திலிருந்தாலே ஸ்ரீ வரதராஜனும்‌ அந்தத்‌ 
திருக்கோலத்துடன்‌ நம்முடைய மனத்தில்‌ நிலைத்திருப்பது 
திண்ணம்‌. 
கண்ர்‌ காகி போ: | 
| 
ஏ! ஏ எள: Il 
அநிப்ருதபரிரம்பை: ஆஹிதாமிந்திராயா: 
கநகவலயமுத்ராம்‌ கண்டதேஸே ததாந: | 
பணிபதிஸயநீயாத்‌ உத்திதஸ்த்வம்‌ ப்ரபாதே 
வரத! ஸததம்‌ அந்தர்மாநஸம்‌ ஸந்நிதேயா: || 
(ஸ்ரீ வரதராஜ பஞ்சாஸத்‌ 47) 
இப்படிப்பட்ட பெருமை வாய்ந்த எம்பெருமானுடைய 
திருக்கழுத்து தம்மை உஜ்ஜீவிக்கச்‌ செய்த விஷயத்தை ஆறாவ 
தான இந்தப்‌ பாட்டின்‌ பிற்பகுதியினால்‌ அருளிச்‌ செய்கிறார்‌ 
“அரங்கநகர்மேய அப்பன்‌, அண்டரண்ட, பகிரண்டத்தொரு 
மாநிலம்‌ எழுமால்வரை முற்றும்‌, உண்டகண்டம்‌ கண்டீர்‌ 
அடியேனை உய்யக்‌ கொண்டதே” என்று. 
அண்டம்‌ - ப்ரஹ்மாண்டத்திற்குள்‌ இருக்கும்‌ ஜீவராமிகளை 
உடைய அண்டம்‌; இந்த அண்டத்தையும்‌, பகிர்‌அண்டம்‌ (வெளி 
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யில்‌ உள்ள மற்றைய அண்டங்களையும்‌) தன்னுள்ளே கொண்‌ 
டுள்ளமையால்‌; ஒரு மாநிலம்‌ - ஒப்பற்ற மஹாப்ருதிவியையும்‌; 


எழுமால்வரை - ஏழு குலபர்வதங்களையும்‌; முற்றும்‌- சொல்லிச்‌ ' 


சொல்லாதவற்றையும்‌; உண்ட-அமுது செய்த; கண்டம்‌ கண்டீர்‌ - 
திருக்கழுத்தானது, அடியேனை உய்யக்‌ கொண்‌ டது. தாஸனான 
ன்‌ உஜ்ஜீவிப்பித்தது என்று அருளுகிறார்‌ ஆழ்வார்‌. உண்ட 
ண்டு - அமுது செய்ய திருக்கழுத்து. ப்ரஸாதங்களைத்தான்‌ 
உலகில்‌ உண்பதாகச்‌ சொல்லுவார்கள்‌. இங்கும்‌ எம்பெருமான்‌ 
வ்‌ (அழுது செய்ததாக) ஆழ்வார்‌ அருளிச்‌ 
அந்நத்தை - ப்ரஸாதங்களை உண்பது எப்படி போக்யமா 
அருக்குமமோ அவ்வாறே ஜகத்தை ரக்ஷிப்பதும்‌ அதாவது அவற்‌ 
றைத்தம்மிடத்தே வைத்துக்‌ காப்பதும்‌ எம்பெருமானுக்குப்‌ 6 
போக்யமாயிருக்கிறது என்பதைக்‌ குறிக்கிறது. 
கடோபநிஷத்தும்‌ என எ எஸ்‌ஏ ன்‌ எ ளன: (யஸ்ய 
ப்ரஹ்ம * க்ஷதீரம்‌ ச உபே பவத ஒதந:) என்று உலகில்‌ உள்ள 
சத்தங்கள்‌, அசேதநங்கள்‌ அனைத்தும்‌ எம்பெருமானுக்கு ப்ரளய 
காலத்தில்‌ ஓதநமாகிறது... அந்நமாதிறது என்கிறது. மேஷ 
பூதனான ஜீவாத்மாக்களுக்கு எம்பெருமானுக்குக்‌ கைங்கர்யம்‌ 
செய்வதுதான்‌ தாரகம்‌_அவர்களை உயிர்வாழச்‌ செய்வது. அது 
போல்‌ ஸர்வஸேஷியான எம்பெருமானுக்கும்‌ தனக்கு போஷபூத 
மான உலகத்தை ரக்ஷிப்பதுதான்‌ தாரகம்‌. ஜகத்ரக்ஷணம்‌ தான்‌ 
அவனை (எம்பெருமானை) வாழவைப்பது ஆகும்‌ என்கிறார்‌. 
அடியேனை உய்யக்‌ கொண்டது ஸ்வரூப ஜ்ஞாநத்தையும்‌ 
பிறப்பித்து ஸம்ஸாரார்ணவத்தினின்றும்‌ எடுத்து அக்கரை ஏற்றி 
1411 (ஸந்தம்‌ ஏநம்‌) என்னும்படிப்‌ பண்ணிற்று இப்படிப்‌ 
பட்ட திருக்கழுத்து அன்றோ? என்கிறார்‌. 
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ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேசிகன்‌ தாம்‌ அருளிய முநிவாஹநபோகத்தில்‌ 
இப்பாட்டுக்கு அருளிய அர்த்த விஷேஷம்‌ அநுபவிக்கத்தக்கது. 
இந்தப்‌ பாட்டினால்‌ அருளிச்‌ செய்யப்பட்ட அர்த்தங்களைச்‌ 
சுருக்கி அருளுகிறார்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேசிகன்‌. 
முற்றும்‌ உண்டகண்டம்‌ கண்டீர்‌ என்பதால்‌ திருக்கழுத்து 
செய்தருளிய உபகாரத்தைக்‌ காட்டுகிறார்‌ ஆழ்வார்‌. ப்ரளய 
காலத்தில்‌ எம்பெருமான்‌ இருக்கழுத்து இந்த ஜகத்தைத்‌ 
தன்னுள்ளே வைத்து ரக்ஷிக்காமல்‌ போனால்‌ என்ன 
ஆகியிருக்கும்‌? அவன்‌ விபூதியான இந்த ஜகத்தை முற்றுமாக 
ப்ரளய ஸமுத்ரம்‌ கொண்டு போயிருக்கும்‌. 
திருமங்கையாழ்வார்‌ இவ்விஷயத்தை மிக நன்றாக அருளி 
யுள்ளார்‌. 
.நெற்றிமேற்‌ கண்ணானும்‌ நிறைமொழிவாய்‌ நான்முகனும்‌ நீண்டநால்வாய்‌ 
ஒற்றைக்‌ கைவெண்‌ பகட்டின்‌ ஒருவனையும்‌ உள்ளிட்ட அமரரோடும்‌ 
வெற்றிப்‌ போர்க்கடல்‌ அரையன்‌ விழுங்காமல்தான்‌ விழுங்கி உய்யக்கொண்ட 
கொற்றப்போராழியான்‌ குணம்‌ பரவாச்சிறு தொண்டர்‌ கொடியவாறே. 
(பெரிய திருமொழி -11.6.3) 
நெற்றிமேல்‌ கண்ணான்‌-ருத்ரன்‌, நிறைமொழிவாய்‌ நான்‌ 
முகன்‌- நான்கு முகங்களாலும்‌ வேதம்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கும்‌ சதுர்முகன்‌, ஐராவதத்தின்‌ பாகனான இந்த்ரன்‌ மற்றும்‌ உள்ள 
அமரர்கள்‌ அனைவரையும்‌ எம்பெருமான்‌ தன்‌ திருவயிற்றில்‌ 
வைத்து ரக்ஷிக்காவிட்டால்‌ இவர்கள்‌ அனைவரையும்‌ கடல்‌ 
அரசன்‌ விழுங்கியிருப்பான்‌. அவ்வாறு இவர்களை அழியாதபடி 
காக்கன்றவனான எம்பெருமானுடைய திருக்கல்யாண குணங்‌ 
களைத்‌ துதி செய்யாத அல்பர்களானவர்கள்‌ - மிகக்‌ கொடிய 
வர்கள்‌ ஆவார்கள்‌ என்று திருமங்கையாழ்வார்‌ இந்த மஹா 
குணத்தை விவரித்துள்ளார்‌. 
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இப்படி எம்பெருமான்‌ ப்ரளய காலத்தில்‌ இதர தேவதை 


சைவ எற்றும்‌ தன்‌ திருக்கண்டத்தின்‌ மூலமாகத்‌ தன்‌ 
திருவயிற்றில்‌ வைத்து ரக்ஷித்துப்‌ பிறகு ஸ்ருஷ்டிகாலம்‌ வந்ததும்‌ 
இவர்கள்‌ அனைவரையும்‌ திருவாயினால்‌ உமிழ்ந்து வெளிப்படுத்‌ 
தி்‌ இதனால்‌ எம்பெருமானுடைய திருவாயின்‌ எச்சில்‌ 
படாத வேறு தேவதை ஒன்றும்‌ கிடையா. ்‌ [ A 

'து என்பதும்‌ ்‌ 
தாறெது என்கிறார்‌. ச 


ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேசிகன்‌ இந்தப்‌ பாட்டுக்குச்‌ செய்தருளிய 
அவதாரிகையில்‌ இந்த அர்த்தங்கள்‌ கூறப்படுகின்றன. 
காரணாவஸ்தையில்‌ எல்லாக்‌ கார்யங்களையும்‌ தன்‌ பக்க 
லிலே உபஸம்ஹரித்துப்‌ பின்பு ஸ்ருஷ்டிக்கும்ப்டிக்கு உதா 
ஹரணமாக 'வெற்றிப்‌ போர்க்கடலரையன்‌ விழுங்காமல்‌ தான்‌ 
விழுங்கி உய்யக்‌ கொண்ட: உபகாரத்தைக்‌ காட்டி நெற்றி மேற்‌ 
கண்ணானும்‌ நான்முகனும்‌ முதலாக “எம்பெருமான்‌ உண்டு 
மிழ்ந்த எச்சில்‌ தேவர்‌ அல்லாதார்‌ தாம்‌ உளரே' என்னும்‌ அர்த்தத்‌ 
தைப்‌ பேசிக்‌ கொண்டு தம்மை (திருப்பாணாழ்வாரை) நன்‌ ரத 
ரார்ணவம்‌ (ஸம்ஸார ஸமுத்ரம்‌) விழு ங்காதபடி உய்யக்‌ கொண்ட 
படியை உபாஸிக்கிறார்‌ என்று ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேமமிகன்‌, கலியனுை 
குடிகொண்ட கருத்துடையவர்‌ ஆதலால்‌, தம்முடைய i 
நதீதில்‌ மேலே காட்டிய திருமங்கை ஆழ்வாருடைய ஸ்ரீ ஸக்தி 
யைக்‌ கொண்டு அர்த்த விமேஷத்தைக்‌ காட்டியுள்ளமை இந்‌ 
வயாக்யாநத்தில்‌ விஷேஷம்‌. டம 
ஸ்வாமி பரமபதஸோபாநத்தில்‌ ப்ராப்தி பர்வாவில்‌ முகீதன்‌ 
திருக்கழுத்தை அநுபவிக்கும்‌ விதத்தை இனி அநுபவிப்போம்‌: - 
முக்தன்‌ ஸ்ரீ வைகுண்டத்தில்‌ ஆதிமேஷ ஸயநத்தில்‌ எழுந்‌ 
தருளியிருக்கும்‌ எம்பெருமானை நெருங்கி ஒவ்வொரு Hi 
மாக அநுபவித்து வரும்போது திருக்கழுத்தைப்‌ பார்த்து:- 
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இ NTT (குருஷ்வ மாம்‌ அநுசரம்‌) என்றிருப்பாரைக்‌ 
கூவிக்‌ கொள்ளும்போது 197௭-௭5 மாய்‌ ( ஸ்நிக்த- 
கம்பீர- மதுர-நாதமாய்‌), நாய்ச்சிமாருடைய வளைத்‌ தழும்போடு 
வாசியில்லாத (ட்ப (ரேகா) த்ரயத்தை உடைத்தாய்‌, திருமேனி 
ஒளியாலே பசுத்த ஸ்ரீ பாஞ்சஜந்யம்‌ போலே இருக்கிற திருக்‌ 
கழுத்தைப்‌ பார்த்து “முற்றும்‌ உண்ட கண்டம்‌ கண்டீர்‌அடியேனை 
உய்யக்‌ கொண்டது ' என்று அநுபவிக்கிறான்‌. 

இந்த ஸ்ரீ ஸ-க்இகளின்‌ அர்த்தம்‌ அத்புதமானது. எம்பெரு 
மானுக்குத்‌ தொண்டு செய்ய வேண்டும்‌ என்று விரும்புகிறவர்கள்‌ 
எம்பெருமான்‌ தம்முடைய திருக்குரலாலே ஏவிப்‌ பணி கொள்ள 
வேண்டும்‌ என்று ஆசைப்படுவர்‌. எம்பெருமானுடைய திருக்‌ 
குரல்‌ ஓசை.அன்பு நிறைந்ததாயும்‌, கம்பீரமாயும்‌, இனியதாயும்‌ 
இருக்கும்‌. இப்படிப்பட்ட திருக்குரல்‌ ஓசையைக்‌ கொண்டு 
இந்தக்‌ .கைங்கர்யத்தை நீ செய்‌ என்று நியமிக்க அதன்‌ பிறகு 
அப்படியே. கைங்கர்யம்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்று விரும்பு 
வார்கள்‌. 
ஸ்ரீ பாஷ்யகாரரும்‌ தாம்‌ அருளிய ஸ்ரீ வைகுண்டகத்யத்தில்‌ 
அனர்‌ TATA EAT எளி னா ளி fT 
எரா ரா Ta qT’? (கதா மாம்‌ பகவாந்‌ 
ஸ்வ8யயா அதிஸீதலயா த்ருமமா அவலோக்ய ஸ்நிக்தகம்பீர 
மதுரயா கிரா பரிசர்யாயாம்‌ ஆஜ்ஞாபயிஷ்யதி) எம்பெருமான்‌ 
குளிர்ந்த தம்முடைய திருக்கண்களால்‌ கடாக்ஷித்து அன்புடன்‌ 
கம்பீரமான குரல்‌ ஓசையினால்‌ கைங்கர்யத்தில்‌ என்னை எப்‌ 
பொழுது நியமிக்கப்‌ போகிறான்‌ என்ற ஆசையை வெளியிட்‌ 
டுள்ளார்‌. இப்படிப்பட்ட திருக்குரல்‌ ஓசைக்குக்‌ காரணம்‌ இந்தக்‌ 
கண்டம்‌ தானே என்று முக்தன்‌ அநுபவிக்கிறானாம்‌. 
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இருக்கழுத்தின்‌ வைபவத்தையும்‌ சற்றேறக்‌ குறைய இரு 
மார்பின்‌ வைபவத்துக்குச்சரியாக நாம்‌ இந்த பகுதியில்‌ வெளி 
யிட்டுள்ளோம்‌. 

ஆகவே எம்பெருமானுடைய இருக்கழுத்துக்கு நம்‌ பேரில்‌ 
கோபம்‌ குறைந்திருக்கும்‌ என நினைக்கிறோம்‌. 


துண்ட வெண்பிறையன்‌ துயர்‌ தீர்த்தவன்‌ * அஞ்சிறைய 
வண்டு வாழ்‌ பொழில்‌ சூழ்‌ அரங்க நகர்‌ மேய அப்பன்‌ * 


அண்டரண்ட பகிரண்டத்து ஒரு மாநிலம்‌ எழுமால்‌ வரை * முற்றும்‌ 
உண்ட கண்டம்‌ கண்டீர்‌ அடியேனை உய்யக்‌ கொண்டதே (6) 
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7 “திருப்பவளச்‌ செவ்வாய்‌” 
art எல்‌ எர என்‌ | 
WUE ர, எண எள்ளி ௭௭ ॥ 
ad எளிப்க்‌ எம்‌ லிம்கா | 
ஷா வாளா: ॥ 
அதரம்‌ மதுரம்‌ பொளரே: அந்யாவயவஸெளஷ்டவம்‌ | 
அதரீகுருதே யஸ்மாத்‌, தஸ்மாத்‌ ஸர்வாதிஸாயி தத்‌ |! 
ஏவம்‌ ஸர்வாதிகம்‌ ரம்யம்‌ ஹரேரதரபல்லவம்‌ | 
வயமப்யநுபூயாத ஸ்யாமாபஹ்ருதசேதஸ: ॥ 
எம்பெருமானுடைய இரு உதட்டின்‌ (இரு அதரத்தின்‌) 
பெருமை மிகச்‌ சிறந்து விளங்குகிறது. இது எம்பெருமா னுடைய 
மற்றைய அவயவங்களின்‌ பெருமையைக்‌ ஐழ்ப்படுத்த வல்லதா 
யிருக்கிறது. இதனால்‌ இதன்‌ 'பெருமை யாவற்றினும்‌ சிறந்து 
விளங்குகிறது. இப்படிச்‌ சிறந்து விளங்கும்‌ திரு அதரத்தின்‌ 
அழகை அநுபவித்து நம்முடைய உள்ளத்தையும்‌ அதில்‌ ஈடு 
படுத்துவோமாக. 
ஆறாவதான ஒழ்ப்பாட்டில்‌ எம்பெருமானுடைய இருக்‌ 
கழுத்தின்‌ பெருமையையும்‌ இதில்‌ திருப்பாணாழ்வார்‌ ஈடு 
பட்டதையும்‌ சென்ற பகுதியில்‌ அநுபவித்தோம்‌. 
எம்பெருமான்‌ நமக்கு ஆபத்ஸகனாக அதாவது ஆபத்‌ 
காலத்தில்‌ நண்பனாக- இருந்து ரக்ஷிக்கிறான்‌ என்பது ப்ரஸித்தம்‌. 
ப்ரளய காலத்தில்‌ உலகத்தை ப்ரளய ஸமுத்ரம்‌ கொண்டு போகாத 
படித்‌ தன்னுள்ளே வைத்து ரக்ஷிக்கிறது இருவயிறும்‌ திருக்கண்ட 
மும்‌ என்றெல்லாம்‌ இவற்றின்‌ பெருமைகள்‌ பேசப்பட்டன. 
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தனக்கு மிக அருகில்‌ கழுத்தளவும்‌ 
களைக்‌ கூற ஆரம்பித்துவிட்டது. 


ஏழாவதான இந்தப்‌ பாட்‌ 


ல்‌ ஈடு » ல . ப] ட 
தகர்‌ டி சய்யவாய என்னைச்‌ சிந்தை 


என்று நான்காவது பாதத்தில்‌ உள்ளது. 
த்‌ ஆழ்வாருடைய சிந்தையைக்‌ கவர்ந்தது 'செய்யவாய்‌” 
ட றப்படுகிறது. இங்குச்‌ செய்யவாய்‌ என்பது சிவந்த திருப்‌ 
க (ஸ்‌ பவல்‌ திரு அதரத்தை - அதாவது திரு உதட்டைக்‌ 
க்‌ எம்பெருமானுடைய பத 
இதல்‌ பதக்க னு திரு உதடுகளின்‌ பெருமை 


எம்பெருமானுடைய திரு வயிறும்‌, திருக்கழுத்தும்‌ எம்பெரு 


த்தில்‌ நண்பனாக இருந்து உதவுகின்ற 


களை ரக்ஷிப்பவன்‌ நான்தாள்‌ 
திரு உதடு ஆழ்வாரை வமமீகரிக்கிறது. 


ஓய்‌ திருப்பாணாழ்வாரே! 


லும்‌ அவற்றைக்‌ காட்டிலும்‌ 
ரன்தான்‌ என்பதை நீர்‌ அறியவில்‌ 
'பருமையை. கேளும்‌. 
டக்கு நேர்ந்தபோது எம்பெருமானுடைய திருக்‌ 
முத்தின்‌ வழியே சென்று எம்பெருமானுடைய இருவமிற்றினுஸ்‌ 
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' சென்றுவிட்டால்‌ அதன்‌ பிறகு ஆபத்து ஏதுமின்றி இருக்கலாம்‌. 
. ஆனால்‌ இருக்கழுத்தினுள்‌ புகுவதற்கு நுழைவாயிலாக (ate) 
இருப்பது: யார்‌? நான்‌ தானே! (வாய்‌ தானே) என்கிறது எம்பெரு 
.. மானுடைய திருவாய்‌, அதோடு சேர்ந்து நிற்கும்‌ திரு உதடு. வாய்‌ 
இருந்தும்‌ உதடுகள்‌ அந்த வாயை நன்கு மூடிக்‌ கொண்டு இருந்து 
. விட்டால்‌ ஒரு .சிறு துண்டாவது- துளியாவது- உள்ளே 


செல்லுமா? எல்லாம்‌ வெளியில்தானே இருக்க வேண்டும்‌? ஆக 
வாய்‌ இருந்தும்‌ வழி விடுபவன்‌ நான்‌ தான்‌. நான்‌ (உதடு) வழி 
விட்டால்‌ அதற்குப்‌ பின்‌ திருக்கழுத்தும்‌, திரு வயிறும்‌ உலகத்தை 
ரக்ஷிக்கும்‌. நான்‌ வாயை மூடிவிட்டால்‌ எதுவும்‌ உள்ளே போக 
முடியாது. ஆகவே நான்‌ முதலில்‌ உலகுக்கு இரு வயிற்றின்‌ 
உள்ளே போக வழி விடுகிறேன்‌. இதை நீர்‌ நன்கு உணர 
வேண்டும்‌. உணர்ந்து விட்டால்‌ என்னை (இரு அதரத்தை) விட்டு 
வேறு எங்கும்‌ போக மாட்டீர்‌. இப்படிப்பட்ட மஹிமை எனக்கு 
மட்டுமேதான்‌ உண்டு. ' 
இவ்விஷயத்தை நம்மாழ்வார்‌ நன்கு அறிந்து வெளியிட்‌ 
டுள்ளார்‌: திருவாய்மொழியில்‌ 6-ம்‌ பத்து முதல்‌ திருவாய்‌ 
மொழியில்‌, முதற்பாட்டின்‌ முதல்‌ அடியினால்‌. அதாவது உலகம்‌ 
உண்ட பெருவாயா! என்று. எம்பெருமான்‌ உலகம்‌ எல்லா 
வற்றையும்‌ உண்டானே! எப்படி. உண்டான்‌? தான்‌ பெருவாயனா 
யிருப்பதால்‌ தானே உண்டான்‌? தன்னுடைய பெரிய திருவாயி 
னால்‌ உண்டான்‌ என்றபடி. பெருந்தொண்டையால்‌ உண்டான்‌ 
என்று அருளவில்லை. இவ்விஷஸேஷத்தை நீர்‌ நன்கு உணர 
வேண்டும்‌ என்கிறது திருஉதடு திருப்பாணாழ்வாரை நோக்கி. 
ரக்ஷிக்கப்பட வேண்டிய - ரக்ஷ்யமான - உலகை விட 
எம்பெருமான்‌ திறந்து வைத்திருந்த திருவாய்‌ மிகப்‌ பெரிய இடம்‌ 
உடையதாய்‌ இருந்தது என்றபடி. உதாரர்களாய்‌ - தார்மிகராய்‌ 
இருப்பவர்கள்‌ ஒருவருக்காயிருந்தாலும்‌ பெரிய மாளிகையைத்‌ 
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திறந்து வைத்திருப்பது போல்‌ எம்பெருமானும்‌ தன்‌ திருவாயை 
திருஅதரத்தைத்‌ திறந்து வைத்திருந்தான்‌ என்றபடி. 


மேலும்‌ எம்பெருமானை ஆஸ்ரயிக்க, அஞ்சி வருபவர்களை 
முதலில்‌ ஆதரிப்பவனும்‌ நானேயாவேன்‌. பகைவர்களிட 
மிருந்து- பாபங்களிலிருந்து - அஞ்சி வருபவர்களை முதலில்‌ 
அஞ்ச வேண்டாம்‌ என்று கூறி ஆதரிப்பவனும்‌ நானேயாவேன்‌. 
இவ்வளவு பகைவர்கள்‌ - விரோதிகள்‌ - உள்ளனரே! இவ்வ 
ளவு பாபங்கள்‌ உள்ளனவே! இவையனைத்திலிருந்தும்‌ நாம்‌ 
விடுபட்டு வாழ்வது எப்படி! என்று அஞ்சி வருபவர்களுக்கு 
ஆதரவு தர எம்பெருமான்‌ திருக்கையில்‌ உள்ள 'அபய முத்ரை” 
இருக்கிறதே, அதுவே அஞ்சல்‌ அஞ்சல்‌ (அஞ்சேல்‌ அஞ்சேல்‌ 
அதாவது அஞ்ச வேண்டாம்‌ அஞ்ச வேண்டாம்‌) என்று ஆதரித்து 
அவர்களுக்கு அபயம்‌ அளிக்கிறதே என்று சிலர்‌ ஏன்‌, நீர்‌ கூட 
(திருப்பாணாழ்வார்‌ கூட) அப்படி நினைக்கலாம்‌. ஆனால்‌ அந்த 
அபய முத்ரை அருகில்‌ வந்தவர்களுக்குத்‌ தானே தெரியும்‌. 
அருகில்‌ வந்த பிறகு தானே அபயமுத்ரை ஆதரித்து அபயம்‌ தரும்‌. 
அச்சத்தினால்‌ எம்பெருமானுடைய அருகிலேயே வராமல்‌ 
வெகு தூரத்திலேயே கண்‌ மறைவாக இருக்கும்‌ அபராதிகளுக்கு 
(பாபம்‌ செய்தவர்களுக்கு) இந்த அபயமுத்ரை கண்ணில்‌ படாது. 
ஆகவே அவர்களுக்கு அச்சமும்‌ போகாது. ஆகவே ஆதரிப்பவர்‌ 
இல்லாமலேயே அவர்கள்‌ (அபராதம்‌ செய்தவர்கள்‌) விலகியே 
போக நேரிடும்‌. எம்பெருமானை ஆஸ்ரயிக்காமலேயே அவர்கள்‌ 
ஸம்ஸாரத்தில்‌ மூழ்கியே இருப்பார்கள்‌. 


அவர்களுக்கும்‌ வாழ்வளித்து அவர்களுடைய அச்சத்தைப்‌ 
போக்கி அவர்கள்‌ எம்பெருமானை ஆஸ்ரயிக்கச்‌ செய்து வாழ 
வைப்பவன்‌ நான்‌. எப்படித்‌ தெரியுமா? அச்சத்தினால்‌ (பயத்தி 
னால்‌) அருகில்‌ வராமல்‌ தூரத்தில்‌ இருப்பவர்களுக்கும்‌ கேட்கும்‌ 
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ல ட்‌ 
“இருப்பவளச்‌ செவ்வாய்‌'' 


படி எம்பெருமான்‌ ஒரு வார்த்தை அருளிச்‌ செய்கிறான்‌. அந்த 
வார்த்தையை அச்சத்தினால்‌ தூரத்திலிருக்கும்‌ அபராதிகளும்‌ 


கேட்கிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ அச்சம்‌ இருகிறார்கள்‌. எம்பெருமான்‌ : 


அருகில்‌ வருகிறார்கள்‌. பிறகு எம்பெருமான்‌ அரபிய ட்ட 
தினால்‌ தேற்றித்‌ திருவடியை வணங்கி ஆஸ்ரயிக்குமாறு சய்து 
அவர்களுக்கு மோக்ஷம்‌ வரையிலான ஸகல புருஷார்ததங்களை 
யும்‌ தந்தருள்கிறான்‌. ட 
அந்த வார்த்தை யாரிடமிருந்து உண்டாகிறது? என்னிட 
மிருந்துதானே வருகிறது! அந்த வார்த்தைகளாவன - ட 
கடற்கரையில்‌ பிறந்த வார்த்தை. அதாவது யீ ள்ல 
எம்பெருமான்‌ ஸ்ரீ விபீஷணாழ்வானைக்‌ குறித்து ௮௬ ட்‌ 
வார்த்தை. அளம்‌ ஈசான: ட்ப கவு ந | (அபயம்‌ 
ஸர்வபூதேப்ய: ததாம்யேதத்‌ வ்ரதம்‌ மம) 'அஞ்சிவந்து அணையும்‌ 
அனைவருக்கும்‌ அபயம்‌ தருகிறேன்‌. இது என்னுடைய வ்ரதம்‌ ப 
என்பதாகும்‌. 
மற்றொன்று- தேர்த்தட்டில்‌ வார்த்தை. அதாவது அ 
க்ருஷ்ணாவதாரத்தில்‌ எம்பெருமான்‌ அர்ஜுநனுக்காக அரு ய 
வார்த்தையாகும்‌... எசான்‌ ணன்‌ (...ஸர்வபாபேப்யோ 
மோக்ஷயிஷ்யாமி) “நீ விரும்பும்‌ ப ஆலு பதமாக ரசா 
தடுக்கும்‌ பாபங்கள்‌ அனைத்தையும்‌ போக்கி அவற்றி ருந்து 
உன்னை விடுவிப்பேன்‌” என்ற வார்த்தையாகும்‌. 
இந்த வார்த்தைகள்‌ யாரிடமிருந்து பிறந்தன? டவ ண்‌? 
பிறந்த வார்த்தைகள்தானே இவை? இவற்றுக்குக்‌ வக்‌ 
(இருக்கழுத்தும்‌) காரணமாகலாம்‌. ஆனால்‌ ப்ரதாந கார 
நானே தான்‌. லு 
ஸ்வாமி நம்மாழ்வாரும்‌ எம்பெருமானை நோக்கி 'உன்‌ சோதி 
வாய்‌ திறந்து தொண்டரோர்க்கு அருளி' என்று என்னுடைய 
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அழகை அநுபவிக்க ஆசைப்பட்டுப்‌ ப்ரார்த்திக்கிறார்‌. எம்பெரு 


மான வார்த்தை அருளிச்‌ செய்யும்போது வார்த்தையின்‌ சுவை - : 


அரக ஒரு பக்கம்‌ இருக்கட்டும்‌. வார்த்தை அருளிச்‌ செய்யும்‌ 
பாது என்னுடைய (திருவாயினுடைய) அழகும்‌ பரம போக்ய 
மாக அன்றோ இருக்கும்‌. இம்மாதிரியான அழகு எம்பெருமான்‌ 
திருமேனியில்‌ வேறு எந்த அவயவத்திற்கு உண்டு? 
பூ அலருமாபோலேயாயிற்று வாய்‌ திறந்து வார்த்தை அஞுவிர்‌ 
வத்‌ போது திருமுகத்தில்‌ பிறக்கும்‌ செவ்வி அழகு'- என்‌ 
ன்றது க ல்‌ 
பகவ சட எனனுடைய (திருஉதட்டின்‌) அழகை 
இதுவரை என்னுடைய (உதட்டினுடைய) உபகாரகத்வம்‌ 
(மான்‌ (உதடு) செய்யும்‌ உபகாரங்களின்‌ சிறப்பு) சொல்லப்‌ 
பட்டது. இனிமேல்‌ எனக்குள்ள இனிமை - பரமபோக்யத்வம்‌ 
ப்‌ அநுபவிக்கப்படும்‌ தன்மையை விவரிக்கிறேன்‌, 
களும்‌ ! என்‌ i ்‌ ்‌ 
பால்‌ ட அது - தன்‌ பெருமையை - தன்‌ இனி 
இப்பட என்னைக்‌ குறிப்பிடும்போது 'செய்யவாய்‌' சிவந்த 
ஏ என்று குறிப்பிடுகிறார்‌. இந்தச்‌ சிவப்பு நிறம்‌ எனக்‌ 
(உதட்டுக்கு) எப்பொழுதும்‌ உண்டு. இது எனக்கு இய க 
யாகவே ஏற்பட்டதாகும்‌. ஒளபாதிகம்‌ அன்று, அதாவது க 
ஒரு காரணத்தினால்‌ வந்ததன்று. மற்றைய அவயவங்க க 
உள்ள சிவப்பு இப்படிப்பட்டதன்று. சிவந்த கற்கள்‌ ல வ 
திருவாபரணத்தின்‌ ஸம்பந்தத்தினால்‌ மற்றைய தன்‌ 
களுக்குச்‌ சிவப்பு வந்துள்ளது. கோவைப்‌ பழம்போல்‌ நால்‌ 
(உதடு) சிவந்திருப்பதால்‌ எல்லோரும்‌ என்னைச்‌ சக்கி 


விரும்புகின்றனர்‌. ஸ்வாமி நம்மாழ்வாருடைய அநுபவத்தைப்‌ 


பாருங்களேன்‌. 
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என்னுடைய இனிமையை ஆசார்யனுடைய உபதேமமமின்றி 


. அறிய முடியாது. எம்பெருமானுடைய பெருமையை ஆசார்ய 
அடைய உபதேமாம்‌ கொண்டுதானே அறிய முடியும்‌. அவ்வாறே 


தான்‌ என்னுடைய இனிமையை - சுவையையும்‌ ஆசார்யனைக்‌ 
கேட்டுத்தான்‌ அறிந்து அநுபவிக்க முடியும்‌. 
பெரியாழ்வாருடைய திருமகளாரான ஸ்ரீ ஆண்டாளும்‌ 
எம்பெருமானுடைய திருப்பவளம்‌ எனப்படும்‌ என்னுடைய 
சுவையை ஆசார்ய ஸ்தாநத்தில்‌ ஸ்ரீ பாஞ்சஜந்யம்‌ என்ற மங்கத்தை 
வைத்து அதைக்‌ கேட்டு அறிய முற்படுகிறார்‌. அதை ஒரு 
பாசுரத்தின்‌ மூலமாகவே வெளியிடுகிறார்‌ தம்முடைய ப்ரபந்‌ 
தத்தில்‌. அந்தப்‌ பாசுரமாவது: - 
கருப்பூரம்‌ நாறுமோ? கமலப்பூ நாறுமோ? 
இருப்பவளச்‌ செவ்வாய்‌ தான்‌ தித்தித்திருக்குமோ? 
மருப்பொசித்த மாதவன்‌ தன்‌ வாய்ச்‌ சுவையும்‌ நாற்றமும்‌ 
விருப்புற்றுக்‌ கேட்கின்றேன்‌ சொல்லாழி வெண்சங்கே. 
5 நாய்ச்சியார்‌ திருமொழி 7.1 


எம்பெருமான்‌ திருக்கைகளிலே ஐந்து ஆயுதங்கள்‌ உள்ளன. 
அவற்றுள்‌ சிறந்தது - உயர்ந்தது ஸ்ரீ சக்ரத்தாழ்வானே ஆவான்‌. 
ஸ்ரீ சக்ராயுதமே ஆயுதங்களுக்கு அரசனாகிறான்‌. ஆகவே ஹேதி 
ராஜன்‌ எனப்படுகிறான்‌. இவனைவிட்டு ஸ்ரீ பாஞ்சஜந்யம்‌ எனப்‌ 
படும்‌ மங்கத்தை நோக்கிக்‌ கேட்கிறாள்‌ ஸ்ரீ ஆண்டாள்‌ என்னு 
டைய (உதட்டினுடைய) சுவையை. ஏனென்றால்‌ என்னுடைய 
சுவை மங்கத்திற்குத்தான்‌ தெரியும்‌. எப்பொழுதும்‌ எம்பெருமா 
னுடைய இருக்கையில்‌ இருந்து கொண்டு என்னிடம்‌ (உதட்டி 
னிடம்‌) உள்ள அமுதத்தைப்‌ பருகிவருகிறான்‌ இவன்‌. ஆகவே 
என்னுடைய பெருமை - சுவை அவனுக்குத்தான்‌ தெரியும்‌. நாம்‌ 
கேட்கும்‌ விஷயத்தை நன்கு அறிந்தவர்களிடம்தானே கேட்க 
முடியும்‌? கேட்க வேண்டும்‌? 
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'ஸினியாரிடி 'யில்‌ சக்ரம்‌ முதன்மை பெற்றிருந்தும்‌ அதற்கு 
என்னுடைய சுவை - பெருமை தெரியாது. எம்பெருமானுக்கு 
அஸுரர்கள்‌ முதலானோருடன்‌ யுத்தம்‌ நேர்ந்தால்‌ பகைவர்களை 
அழிக்க அவனை எம்பெருமான்‌ ஏவி விடுவான்‌. அவனும்‌ 
அதன்படி எம்பெருமான்‌ திருக்கையை விட்டு அகன்று வெகு 
தூரம்‌ சென்று விடுவான்‌. 


ஆனால்‌ மங்கத்தினுடைய நிலை அப்படிப்பட்டதன்று. 
யுத்தம்‌ நேரும்போது எம்பெருமான்‌ மங்கத்தைத்தம்‌ இருவாயில்‌ 
வைத்து ஊதுவான்‌. அப்போது அந்த மங்கம்‌ என்னுடைய 
சுவையை முற்றும்‌ பருகிக்‌ களிப்பான்‌. ஆகையால்‌ என்னுடைய 
(உதட்டினுடைய) மஹிமையை முற்றும்‌ அறிந்தவன்‌ ஸ்ரீ பயங்கத்‌ 
தாழ்வான்தான்‌. ஆகவே அவனை நோக்கி எம்பெருமானுடைய 
வாய்ச்சுவை - வாய்‌ அமுதம்‌ - அதாவது என்னுடைய (உதட்டி 
னுடைய) சுவை, அமுதம்‌ நறுமணம்‌ இவை எப்படி இருக்கும்‌ 
என்று விரும்பிக்‌ கேட்கிறாள்‌. ஆக ஸ்ரீஆண்டாளாகிற ஸ்மிஷ்யை, 
பமங்கம்‌ என்ற ஆசார்யன்‌ மூலமாக என்னுடைய (உதட்டி 
னுடைய) பெருமையை விரும்பிக்‌ கேட்டு அறிகிறாள்‌. 


ஹே மாங்கமே! எம்பெருமானுடைய திருவாயின்‌ (இரு 
உதட்டின்‌) சுவை எப்படி இருக்கும்‌? அவ்வாறே அதனுடைய 
நறுமணம்‌ எப்படி இருக்கும்‌? நான்‌ (ஸ்ரீ ஆண்டாள்‌) விருப்பம்‌ 
கொண்டு கேட்கிறேன்‌. கற்பூரம்‌ போல்‌ மணக்குமா! தாமரைப்‌ 
பூப்போல நறுமணம்‌ கொண்டிருக்குமோ? என்கிறாள்‌. 

எம்பெருமானுடைய சிவந்த உதடு கூறுறெது- ஓய்‌ ஆழ்வீர்‌! 
எம்பெருமானுடைய அவயவங்களில்‌ என்னைத்‌ தவிர்த்த 
மற்றைய அவயவங்களுக்கு இத்தகைய பெருமை உண்டா! 
யாராவது யாரிடமாவது மற்றைய அவயவங்களின்‌ பெரு 
மையைக்‌ கேட்டதுண்டா? 
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ஆக ஆசார்யன்‌ மூலமாகக்‌ கேட்டறிய வேண்டிய பெருமை - 
சுவை எனக்கு மட்டும்தான்‌ உண்டு. 


ஸ்ரீ ஆண்டாள்‌ என்னுடைய சுவையை அநுபவிக்க முடிய 
வில்லையே என்பதை வெளியிடும்போது கோபிமார்களுக்கு 
இந்த பாக்யம்‌ கிடைத்ததே. அவர்களை விட பாஞ்சஜந்யம்‌ என்ற 
மங்கம்‌ என்னுடைய சுவையை எப்போதுமே அநுபவிக்கும்‌ 
படியான பாக்யம்‌ கிடைத்ததே என்ற தன்‌ எண்ணத்தைப்‌ 
பொறாமை உணர்ச்சியுடனே வெளியிடுகிறாள்‌ - “மாதவன்‌ தன்‌ 
வாயமுதம்‌ பொதுவாக உண்பதனைப்‌ புக்கு நீ உண்டக்கால்‌ 
சிதையாரோ உன்னோடு செல்வப்பெருஞ்சங்கே” என்று. 

இப்படியெல்லாம்‌ எனக்கென்றே உரிய பெருமைகள்‌ 
பலப்பல உள்ளனவே. ஆழ்வாரே! நீர்‌ என்னிடம்‌ வாரும்‌. என்‌ 
அழகை ரஸிப்பீராக என்று எம்பெருமானுடைய திரு அதரம்‌ 
திருப்பாணாழ்வாரைத்‌ தன்னிடம்‌ இழுத்துக்‌ கொள்ளுகிறது. 
அவ்வாறே ஆழ்வாரும்‌ இரு உதட்டின்‌ அழகைக்‌ கண்டு அநுப 
வித்தார்‌. அதிலேயே ஈடுபட்டார்‌. அவ்வளவுதான்‌! ஆழ்வா 
ருடைய சிந்தையை- நெஞ்சத்தைக்‌ கவர்ந்து விட்டது எம்பெரு 
மானுடைய திரு அதரங்கள்‌. 

.இந்த . விஷயங்களைக்‌ காட்டும்‌ இவ்விடத்திய அழகிய 
மணவாளப்‌ பெருமாளுடைய ஸ்ரீ ஸூக்திகளையும்‌ அநுபவிப்‌ 
போமிங்கு. 

இந்தப்‌ பாட்டின்‌ உள்‌ கருத்தை இந்தப்‌ பாட்டின்‌ ல்கள்‌ 
கையில்‌ அத்புதமாக அருளிச்‌ செய்கிறார்‌ இவர்‌. 


ஆழ்வார்‌ எம்பெருமானுடைய சிவந்த வாய்‌ - உதடு - 
என்னைச்‌ சிந்தை கவர்ந்ததுவே! என்கிறார்‌. இதன்‌ கருத்தாவது 


தெப்பத்தைத்‌ துணை கொண்டு ஸமுத்ரத்தைக்‌ கடக்க 
வேண்டும்‌ என்று ஸமுத்ரத்தில்‌ இழிந்த ஒருவன்‌ தெப்பத்தை 
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இழந்துவிட்டால்‌ எப்படி இருக்கும்‌? அந்த நிலையில்‌ தான்‌ 


தற்போது திருப்பாணாழ்வார்‌ உள்ளார்‌ என்கிறார்‌ அழகிய மண . 


வாளப்‌ பெருமாள்‌ நாயனார்‌. 


'எழாம்பாட்டில்‌ திரு அதரத்தில்‌ ( உதட்டில்‌) அகப்பட்டபடி 
சொல்லுகிறார்‌. 'நீஞ்சப்புக்குத்‌ தெப்பம்‌ இழந்தேன்‌ என்னுமாப்‌ 
பொரனை என்று. “£ழ்ப்பாட்டில்‌, முற்றும்‌ உண்ட கண்டம்‌ 
கண்டீர்‌ அடியேனை உய்யக்‌ கொண்டது” என்று திருக்கழுத்‌ 
தானது தன்னுடைய ஆபத்ஸகத்வாதிகளைக்‌ காட்டித்‌ தம்மை 
எழுதிக்‌ கொண்டபடியையிறே சொல்லிற்று. இதுக்கு மேலான 
திருப்பவளச்‌ செவ்வாயானது 'உலகம்‌ உண்ட பெருவாயன்‌: 
என்கிறபடியே ஆபத்ஸகத்வத்தில்‌ (ஆபத்காலத்தில்‌ நண்பனா 
யிருக்கையிலும்‌) முற்பாடர்‌ (முந்திக்‌ கொள்பவர்‌) நாம்‌ அல்லோ 


மோ! ஆஸ்ரித ரக்ஷணத்திற்கு உறுப்பாக “i CCL 
வு பூதேப்யோ ததாம்யேதத்வ்ரதம்‌ மம) “எனா எனார்‌ எ 
வஷ்த்லுவு (மித்ரபாவேந ஸம்ப்ராப்தம்‌ ந தீயஜேயம்‌ கதஞ்சந ) 
பப்பு சிண! (ஸர்வ பாபேப்யோ மோக்ஷ யிஷ்யாமி) 
என்றாப்போலே சொல்லுகிற மெய்ம்மைப்‌ பெரு வார்த்தைக்‌ 
கெல்லாம ப்ரதாந காரணம்‌ நாம்‌ அல்லோமோ! 

ஓர்‌ ஆபரணத்தால்‌ இடு சிவப்பன்றிக்கே ஸ்வாபாவிக 
ஸெளந்தர்யம்‌ உடையோமும்‌ நாமல்லோமோ? 

'கருப்புரம்‌ நாறுமோ! கமலப்‌ ரறுமோ i i 
செவ்வாய்‌ தான்‌ தித்தித்திருக்குமோ! ய ட ட 
ஸ்தானத்தில்‌ சங்கத்தை) கேட்கும்படியான ஸெளந்தர்ய 
ஸாரஸ்யம்‌ உள்ளிட்ட போக்யதையை உடையோமும்‌ நாம்‌ 
அல்லோமோ! என்றாப்‌ போலே தன்னுடைய ஏற்றத்தைக்‌ 
காட்டித்‌ தம்முடைய திருவுள்ளத்தை அந்தக்‌ கழுத்தினின்றும்‌ தன்‌ 
பக்கலிலே -வர இசித்துத்துவக்க. ..அந்தத்‌ திருப்பவளச்‌ 
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செவ்வாயிலே தாம்‌ அபஹ்ருத ஹ்ருதயராய்‌ (நெஞ்சைப்‌ பறி 
கொடுத்தவராய்‌) அகப்பட்டபடியைச்‌ சொல்லுகிறார்‌' என்று. 


ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேமமிகன்‌ தாம்‌ அருளிய முநிவாஹநபோகத்தில்‌ 
அருளிச்‌ செய்துள்ளதையும்‌ இங்கே அநுபவிக்கவேண்டும்‌. 
'கையினார்சுரிசங்கனல்‌ ஆழியர்‌' என்ற பாட்டில்‌ தம்‌ சிந்தையைத்‌ 
'தூமுறுவல்‌ தொண்டை வாய்ப்‌ பிரானுடைய கோலத்திரள்‌ 
பவளக்‌ கொழுந்துண்டங்‌ கொல்‌" என்னும்படியான திருப்பவ 
ளத்தினழகு தன்‌ வறமாக்கிற்று ' என்கிறார்‌. 
ஸ்வாமி நம்மாழ்வாரும்‌ எம்பெருமானுடைய திருப்பவ 
ளத்தின்‌ - உதட்டின்‌ அழகை மிக அழகாக வர்ணித்துள்ளார்‌. 
எடுத்த எடுப்பிலேயே ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ எம்பெருமா 
னுடைய சிவந்த உதட்டைக்‌ கண்டு மிகச்‌ சிறந்த பெருமை பெற்ற 
ஒப்பற்ற கனியோ, அதாவது பழமோ? என்று வியக்கிறார்‌. 
உலகத்தில்‌ உள்ள பழங்களைப்‌ போல்‌ இல்லாமல்‌ மிக 
விலக்ஷ்ணமாக இருக்கும்‌ பழம்‌ இது. உலகத்துப்‌ பழங்கள்‌ 
பிஞ்சாய்‌ இருக்கும்‌, பிறகு காயாக இருக்கும்‌. பழுத்துச்‌ சில 
தினங்களுக்குள்‌ அழுகிவிடும்‌. இந்த நிலைகளில்‌ அந்தப்‌ 
பழத்தைச்‌ சுவைத்து அநுபவிக்க முடியாது. பழமாய்‌ இருக்கும்‌ 
சிறிய காலத்தில்‌ மட்டும்தான்‌ அவை அநுபவிக்க உரியவை 
யாயிருக்கும்‌. 
எம்பெருமானுடைய சிவந்த திரு அதரம்‌ ஆகிய பழம்‌ 
இவ்வாறின்றி எப்பொழுதுமே அநுபவிக்க உரியதாயிருக்கும்‌. 
இதனால்‌ தான்‌ ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ “வாலியதோர்‌ கனிகொல்‌' 
என்று வியந்து பாராட்டுகிறார்‌. இது மட்டுமன்று- தான்‌ செய்த 
பாபங்கள்‌ தான்‌ இவ்வாறு பழமாகப்‌ பழுத்து எம்பெரு 
மானுடைய திரு உதடாக இருக்கிறதோ! என்றும்‌ வியக்கிறார்‌. 
ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ நாயிகாபாவத்தில்‌ தலைவித்‌ தன்மையில்‌ 
இவ்வாறு அருளிச்‌ செய்கிறார்‌. 
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எம்பெருமானுடைய திரு அதரத்தை உடனே கடித்துச்‌ 
சுவைத்து அதன்‌ அமுதத்தைப்‌ பருக வேண்டும்‌ என்று நினைக்‌ 
கிறார்‌. ஆனால்‌ அவ்வளவு எளிதில்‌ நினைத்த்படியே அநுபவிக்க 
முடியவில்லை. ஆனாலும்‌ அதில்‌ உள்ள ஆசையை விட முடிய 
வில்லை. அதனால்‌ திருப்பவளக்கனி காணும்‌ தோறும்‌ ஆழ்‌ 
வாரைத்‌ துன்புறுத்துகிறது. அநுபவிக்கக்‌ கிடைக்காத போது 
அமுதம்‌ கூட விஷமாகி விடுகிறது. ஆகவே அமுதமும்‌ விஷ 
மாகும்படியாக நான்‌ (ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌) மிகுந்த பாபம்‌ 
பண்ணியுள்ளேன்‌. அந்தப்‌ பாபம்‌ பக்வமாகத்‌ திரண்டு எம்பெரு 
மானுடைய திரு உதடுகள்‌ என்ற உருவத்தில்‌ வந்து நம்மை 
நலிகின்றன- துன்புறுத்துகின்றன. 


மேலும்‌ பலவாறாக வியந்து பாராட்டியருளுகிறார்‌ இந்த 
எம்பெருமானுடைய உதட்டை. 


- இப்படிப்பட்ட இரு அதரத்தின்‌ அழகிலிருந்து நான்‌ தப்ப 
முடியாமல்‌ அகப்பட்டுக்‌ கொண்டு தவிக்கிறேன்‌ என்கிறார்‌ 
ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌. “ஏலும்‌ திசையுளெல்லாம்‌ வந்து 
தோன்றும்‌'. நானும்‌ இவை நலியாத (துன்புறுத்தாத) இடந்தேடித்‌ 
தப்ப விரகு (வழி) பாரா நின்றேன்‌ (பார்த்தேன்‌). அதுவும்‌ அந்தந்த 
இடங்களிலே வந்து தோன்றா நின்றது. பார்த்த பார்த்த இடம்‌ 
எல்லாம்‌ தானேயாய்‌ (திரு அதரத்தின்‌ அழகேயாய்‌) இரா நின்றது 
(இருந்தது). 


ஏன்‌ இப்படி எம்பெருமானுடைய திரு அதரத்தின்‌ அழகு 
- ஆழ்வாரைத்‌ தொடர வேண்டும்‌? என்றால்‌ அதற்குரிய காரணத்‌ 
தையும்‌ கடைசிப்‌ பதத்தினால்‌ அருளுகிறார்‌. “என்‌ இன்னு 
யிர்க்கே” என்று. 

நான்‌ இதைவிட்டுச்‌ விலகச்‌ சென்று தப்பிப்‌ பிழைக்கக்‌ கருதி 
எங்காவது சென்றபோதும்‌ அங்கெல்லாம்‌ இந்த அழகு தொடர்ந்‌ 
தது நல்லதான என்னுடைய ஆத்மாவைப்‌ பிடிப்பதற்காக என்று. 
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“திருப்பவளச்‌ செவ்வாய்‌”? 


இப்படி ஆழ்வாரை மயக்கிய பெருமை இந்தத்‌ திரு 
அதரத்திற்குத்தானே உள்ளது? 

பரமபதஸோபாநத்தில்‌ ப்ராப்திபர்வாவில்‌ முக்தன்‌ ஸ்ரீ 
வைகுண்டத்தில்‌ எம்பெருமானை நேரில்‌ ஸேவித்து அங்கு 
அவனுடைய இரு அதரத்தின்‌ அழகிலே ஈடுபட்டு அநுபவிக்கும்‌ 
வகையும்‌ இதுவே. 

'செம்பவளத்திரள்போலே' இருக்கிற திவ்யாதர பல்ல 
வத்தைப்‌ பார்த்து 'வாலியதோர்கனி கொல்‌? கோலம்‌ திரள்‌ 
'பவளக்‌ கொழுந்துண்டம்‌ கொல்‌? ', “கருப்பூரம்‌ நாறுமோ! 
கமலப்பூ நாறுமோ! திருப்பவளச்‌ செவ்வாய்தான்‌ 
இத்தித்திருக்குமோ' - என்று. 

இதன்‌ பொருள்‌ முன்னம்‌ விளக்கப்பட்டதேயாகும்‌. 

இவ்வாறாக எம்பெருமானுடைய திரு அதரம்‌ தன்‌ சிறப்பைக்‌ 
காட்டி ஆழ்வாரைத்‌ தன்‌ பக்கத்துக்கு இழுத்துக்‌ கொண்டு சென்று 
அவருடைய சிந்தையையும்‌ பறித்துக்‌ கொண்டது. 

இதுவரை காட்டிய திரு அதரத்தின்‌ பெருமைகளை ஸ்வாமி 
ஸ்ரீ தேபமிகன்‌ 'தேவநாயகபஞ்சாஸத்‌'தில்‌ ஒரு ங்லோகத்தில்‌ 
சுருக்கிச்‌ சுவைபட அருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌. அது பின்வருமாறு: - 

தேவநாயகனே! உன்னுடைய திரு அதரத்தின்‌ அழகை என்‌ 
என்பது? எத்தனை பேர்கள்‌ இதை அநுபவித்திருக்கிறார்கள்‌? 

யெளவநம்‌ என்கிற பாரிஜாதத்தின்‌ தளிர்போன்றுள்ளது 
உன்னுடைய திருஅதரம்‌. தெய்வநாயகனாக நிற்கும்‌ உன்னுடைய 
இந்தத்‌ இரு அதரத்தின்‌ சுவையை தாழ்மைக்குப்‌ பெயர்‌ பெற்ற 
இடைப்‌ பெண்கள்‌ பலரும்‌ அநுபவித்துள்ளார்கள்‌. ஸ்ரீக்ருஷ்ணாவ 
தாரத்தில்‌ புல்லாங்குழல்‌ அநுபவித்தது இந்தச்‌ சுவையை. நித்ய 


- ஸுரிகளுள்‌ ஒருவரான ஸ்ரீ பங்கத்தாழ்வானும்‌ இப்படிப்‌ பலரும்‌ 


அநுபவித்துள்ள உன்‌ திரு அதரத்தின்‌ சுவையை விரும்பி 
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என்னுடைய புத்தி என்ற பெண்ணும்‌ உன்‌ திரு அதரத்தைத்‌ 
தொட்டுப்‌ பார்க்கிறது. 

‘ravaged 
qr TTT! 
௭ TET FARA ர 
18௭4 ஏன்‌ Tradl என்னி புய 

ஆருண்ய பல்லவித யெளவநபாரிஜாதம்‌ 
ஆபீரயோஷிதநுபூதம்‌ அமர்த்யநாத! 
வம்மேந ஸங்கபதிநா ச நிஷேவிதம்‌ தே 
பிம்பாதரம்‌ ஸ்ப்ருபமதி ராகவதீ மதிர்மே || 


AA 


கையினார்‌ சுரிசங்கனலாழியர்‌ * நீள்வரைபோல்‌ 
மெய்யனார்‌ துளப விரையார்‌ கமழ்‌ நீள்முடி எம்‌ 


ஐயனார்‌ * அணியரங்கனார்‌ அரவினணை மிசைமேய மாயனார்‌ * 
செய்ய வாய்‌ ஐயோ! என்னைச்‌ சிந்தை கவர்ந்ததுவே (7) 
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8. பேதைமை செய்த பெரியவாய கண்கள்‌ 


SUC ERR! சான்‌ ஈரா | 
ணின்‌ சாண டனர்‌ Il 


என்றா என்‌ ஏரார்‌ ஏன்ற | 
சாண்‌ எ fe yard wafer: ॥ 


பகவந்நேத்ரயுக்மஸ்ய மாஹாத்ம்யம்‌ பரமாத்புதம்‌ | 
ஸர்வேதரப்ரதீகாநாம்‌ மாஹாத்ம்யாச்ச விஸறிஷ்யதே ॥! 


ஜந்தோரமுஷ்ய ஜநநே முமுக்ஷுத்வம்‌ ஸுதுர்லபம்‌ | 
ஆபாதயதி நேத்ரம்‌ ஹி ஸுதீர்கம்‌ மதுவித்விஷ: || 
எம்பெருமானுடைய இருக்கண்களின்‌ மஹிமை மிகச்‌ சிறப்‌ 
புடையது. இதனால்‌ எம்பெருமானுடைய மற்றைய அவய 
வங்கள்‌ அனைத்தினுடையவும்‌ பெருமையை விஞ்சி நிற்கின்றன 
இவை. 

கருவிலே திரு உடையனான ஒருவன்‌ பிறக்கும்போதே 
மதுஸ-ஒதநனான எம்பெருமானுடைய நீண்ட திருக்கண்‌ கடா 
க்ஷத்தைப்‌ பெற்றால்‌ அந்தக்‌ கடாக்ஷம்‌ அவனை ஸாத்விக 
னாகவும்‌,. மோக்ஷத்தில்‌ ஆசை உள்ளவனாகவும்‌ - அதாவது 
முமுக்ஷுவாகவும்‌ செய்கிறது. இப்படி எம்பெருமான்‌ திருக்கண்‌ 
கடாக்ஷம்‌ பெற்ற பிறகுதான்‌ அவன்‌ எம்பெருமானிடம்‌ ஈடுபடு 
கிறான்‌. ஆகையால்‌ நமக்கு முதலிலேயே உபகரிப்பது 
உதவுவது - எம்பெருமானுடைய திருக்கண்களேயாகும்‌. 


இதுவரை திருப்பாணாழ்வார்‌ எம்பெருமானுடைய திருஅடி 
முதலாகக்‌ திரு அதரம்‌ (உதடு) வரையிலான எல்லா அவயவங 
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களின்‌ அழகையும்‌ அநுபவித்து அருளிய வகையை நாம்‌ அவர்‌ 
அநுபவம்‌ கொண்டு அநுபவித்தோம்‌. 


இனி எம்பெருமானுடைய இருக்கண்களின்‌ அழகை அவர்‌ 
அநுபவம்‌ கொண்டு அநுபவிப்போம்‌. 

எம்பெருமானுடைய திருக்கண்களும்‌ தம்‌ பெருமையைத்‌ 
தாமே கூறுகின்றன. 

இந்தத்‌ திருக்கண்கள்‌ திருப்பாணாழ்வார்‌ எம்பெருமா 
னுடைய சிவந்த திருவாயின்‌ ஸமீபம்‌ வரும்வரை கடைக்‌ 
கணித்துக்‌ கொண்டிருந்தன. அதாவது ஆழ்வார்‌ திருவடியிலிருந்து 
ஒவ்வொரு அவயவமாக அநுபவித்துகீ கொண்டு தன்‌ அருகில்‌ 
வரும்‌ வரை தம்முடைய (கண்களின்‌) கடைப்பகுதிகளால்‌ 
பார்த்துக்‌ கொண்டே இருந்தன. எதிர்பார்த்தபடியே திருப்‌ 
பாணாழ்வாரும்‌ ஒவ்வொரு அவயவமாக அநுபவித்துக்‌ கொண்டு 
திருவாய்‌ அளவும்‌ வந்து சேர்ந்தார்‌. இதுதான்‌ தருணம்‌ - ஸந்தர்பம்‌ 
என்று எண்ணிய திருக்கண்கள்‌ ஆழ்வாரை நோக்கித்‌ தம்முடைய 
பெருமைகளைக்‌ கூறலாயின. 

ஓய்‌ ஆழ்வீர்‌ நீர்‌ இப்போது எம்பெருமானுடைய திருவாயின்‌ 
அழகில்‌ ஈடுபட்டு உம்முடைய சிந்தையை - மனத்தைப்‌ பறி 
கொடுத்து நிற்கிறீரே! அப்படிப்பட்ட அழகு என்ன இருக்கிறது 
திருவாய்க்கு? திருவாயின்‌ சிவப்பு நிறம்‌ என்னைக்‌ கவர்ந்து 
விட்டது என்பதை 'செய்யவாய்‌' என்று நீரே குறிப்பிட்டுள்ளீர்‌. 
ஆகவே அதன்‌ சிவப்பு நிறம்‌ ஒன்று தானே உம்மை மயக்கி 
விட்டது? என்னைப்‌ பாரும்‌. என்னிடத்திலும்‌ அந்தச்‌ சிவப்பு 
நிறம்‌ இருக்கிறது. அதுமட்டுமன்று. எம்மிடத்தில்‌ சிவப்பும்‌, 
கருப்பும்‌, வெளுப்புமான பல நிறங்கள்‌ உள்ளன. இவை 
ஒன்றோடொன்று சேர்ந்து எங்களுக்கு மிகுந்த அழகைத்‌ 
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மேலும்‌ அந்த வாய்‌ தன்‌ பெருமைக்கு எடுத்துக்காட்டாக 
ஒன்று சொல்லியிருக்கிறது உமக்கு.அதாவது எம்பெருமானை 
ஆஸ்ரயிப்பதற்காக அபராதியான ஒருவன்‌ அஞ்சி வரும்போது 
தூரத்திலிருந்தே அவன்‌ மகிழும்படி, அச்சம்‌ தீரும்படி “மித்ர 
பாவேந ஸம்ப்ராப்தம்‌ ந த்யஜேயம்‌ கதஞ்சந” (நண்பனாக வருப 
வனை ஒருக்காலும்‌ கைவிடமாட்டேன்‌) என்ற வார்த்தையைச்‌ 
சொல்லுவதற்கு ப்ரதாநமான காரணம்‌ நான்தானே என்று 
இப்படிச்சொல்லி உம்மை அது மயக்கிவிட்டது. நீரும்‌ அதில்‌ 
மயங்கிவிட்டீர்‌! 

ஜீவன்‌ எம்பெருமானை ஆஸ்ரயிக்க வரும்போது தூரத்தி 
லிருந்தே இந்த வார்த்தையை வெளிப்படுத்துவது திருவாய்தான்‌. 
அதனாலேயே அதற்குப்‌ பெருமை. 

ஆனால்‌ அந்த ஜீவன்‌ எம்பெருமானை ஆஸ்ரயிக்க வருவது 
யாராலே? உலகில்‌ எத்தனை ஜீவாத்மாக்கள்‌ உள்ளனர்‌? அனை 
வரும்‌ எம்பெருமானை ஆஸ்ரயிக்க வருகிறார்களா? இல்லை. 


ஏன்‌? இப்படி ஓரிருவர்‌ மட்டும்‌ எம்பெருமானை ஆஸ்ரயிக்க 


வருவதற்குக்‌ காரணம்‌ என்ன என்பதை அந்தத்‌ திருவாய்தான்‌ 
சற்று யோசித்துப்‌ பார்த்ததா? அல்லது நீர்தான்‌ யோசித்துப்‌ 
பார்த்தீரா? அப்படி நீர்‌ யோசித்துப்‌ பார்த்திருந்தால்‌ அந்தத்‌ 
திருவாயின்‌ அழகில்‌ அழுந்தி இருக்கமாட்டீர்‌! 

வ்யாஸ மஹர்ஷியைக்‌ கேளும்‌. அவர்‌ மஹாபாரதத்தில்‌ 
மாந்திபர்வாவில்‌ என்னுடைய பெருமையை நன்கு அருளிச்‌ 
செய்துள்ளார்‌. நீர்‌ மட்டுமின்றி யாவருமே இதைக்‌ கொண்டு என்‌ 
பெருமையை அறியலாமே/ 


அவர்‌ அருளிச்‌ செய்துள்ளதாவது: 
ளார்‌ fe ர்‌ ர்‌ டன: | | 
எண்ண 1 2: எ ள்ளன க: ॥ (மஷஷய) 
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ஜாயமாநம்‌ ஹி புருஷம்‌ யம்‌ பஸ்யேந்‌ மதுஸூதந: | 


ஸாத்த்விகஸ்ஸ து.விஜ்ஞஜேய: ஸ வை மோச்ஷார்த்த சிந்தக: |” 


எந்த ஒருவனைப்‌ பிறக்கும்போதே மதுஸதநனான எம்‌ 


பெருமான்‌ தன்‌ திருக்கண்களால்‌ கடாக்ஷிக்கிறானோ அவன்‌ 
ரஜோகுணமும்‌ தமோகுணமும்‌அற்றவனாய்‌ பரமஸத்த்வ குணம்‌ 
உள்ளவனாகிறான்‌. அதனால்‌ மற்றைய பலன்களைத்‌ தரும்‌ 
உபாயங்களை எண்ணாமல்‌ மோக்ஷ பலனைத்‌ தர்‌ வல்ல உபாயங்‌ 
களையே எண்ணுவான்‌ என்று. 


எல்லோருடைய முகத்திலும்‌ கண்கள்‌ உள்ளன. அவற்றுக்‌ 


கெல்லாம்‌ இம்மாதிரியான பெருமை உண்டா? 


த்ரிமூர்த்திகளில்‌ எம்பெருமானோடு சேர்த்து எண்ணப்படுகிற 


நான்முகன்‌, மிவன்‌ இவர்களுடைய கண்களுக்குக்‌ கூட எம்பெரு . 


கு. திருமுகத்தில்‌ இருக்கும்‌ பெருமைபெற்ற எங்களுக்கு உள்ள 
பருலை கிடையாது. அந்தக்‌ கண்கள்‌ ஒருவன்‌ மீது பிறக்கும்‌ 
ஸமயத்தில்‌ பட்டால்‌ அவ்வளவுதான்‌! அவன்‌ ஒரு நாளும்‌ 
கரையேறமாட்டாமல்‌ ஸம்ஸார ஸாகரத்திலேயே மூழ்குவான்‌ 
ரஜோகுணத்திற்கும்‌ தமோ குணத்திற்கும்‌ வ௱மாகி எப்‌ 
பொழுதும்‌ சிற்றின்பங்களிலேயே ஈடுபட்டு நிற்பான்‌. 
இவ்விஷயத்தையும்‌ வ்யாஸரேதான்‌ எங்கள்‌ (திருக்கண்கள்‌) 
பகுமையைக்‌ கூறும்‌ ம்லோகத்திற்கு அடுத்துக்‌ கூறியுள்ளார்‌. 
ர்வ ஏர FET னை ர: | 
எள னள எண ளர்‌ Fafa ॥ 


பஸ்யேத்யேநம்‌ ஜாயமாநம்‌ ப்ரஹ்மா ருத்ரோ5தவா புந: | 


ரஜஸா தமஸா சா5ஸ்ய மாநஸம்‌ ஸமபிப்லுதம்‌ || என்று 
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ஆக நாம்‌ (எம்பெருமானுடைய திருக்கண்களாகிற நாம்‌) 
முதலில்‌ ஒருவனைப்‌ பிறக்கும்போதே விஷயீகரிக்கிறோம்‌- 
ப்‌ ற்றுகிறோம்‌. அதன்‌ காரணமாக அவன்‌ பரம ஸாத்த்விகனாகி 
 மோக்ஷோபாயங்களை- மோக்ஷ்மாஸ்த்ரங்களைச்‌ சிந்திக்கிறான்‌. 
அதன்‌ பின்‌ எம்பெருமான்‌ ஸந்நிதிக்கு வருகிறான்‌. அதன்‌ பின்‌ 
மற்றைய அவயவங்கள்‌ மேல்‌ விழுந்து என்னைப்‌ பார்‌, என்‌ 
்‌ அழகைப்‌ பார்‌ என்று சொல்லி வலுவில்‌ அவனை இழுக்கின்றன: 


ட்‌ ஆக ஒரு ஜீவன்‌ இப்படி எம்பெருமான்‌ ஸந்நிதிக்கு வந்து 
' அவனை ஸேவித்து ஒவ்வொரு அவயவத்தின்‌ அழகிலும்‌ ஈடு 
. படுவதற்கும்‌ நாம்தான்‌ ப்ரதாந காரணம்‌ ஆகிறோம்‌. 

மேலும்‌ 'வாய்‌ பேசும்‌ வார்த்தைகள்‌ யாவும்‌ ஸத்யங்கள்‌' 
என்று சொல்லமுடியாது. எம்பெருமானாயிருந்தாலும்‌ கூட 
அவனுடைய திருவாய்‌ சொல்லும்‌ வார்த்தை கூடப்‌ பொய்யாகி 
விடுகிறது. 

ஸ்ரீ க்ருஷ்ணாவதாரத்தில்‌ ஸ்ரீ கருஷ்ணனாக அவதரித்த எம்‌ 
பெருமானே பாரதயுத்தத்தில்‌ பலர்‌ அறிய 'நான்‌ ஆயுதம்‌ எடுக்க 
மாட்டேன்‌' என்று தன்னுடைய திருவாயினால்தானே அருளிச்‌ 
செய்தான்‌. கடைசியில்‌ அது என்ன ஆயிற்று? பொய்யாயிற்று! 
அவ்வாறே எம்பெருமான்‌ தன்‌ திருவாயினால்‌ அருளிச்‌ செய்யும்‌ 
'மித்ரபாவேந ஸம்ப்ராப்தம்‌ ந த்யஜேயம்‌ கதஞ்சந”. “நண்பன்‌ 
என்று வருபவனை ஒருபோதும்‌ கைவிடேன்‌' என்றாற்‌ போன்ற 
மற்றைய வார்த்தைகளும்‌ பொய்யாகி விடுமோ என்ற எண்ணம்‌ 
யாவர்க்கும்‌ உண்டாகலாமன்றோ! அப்போது “ஆயுதம்‌ எடுக்க 
மாட்டேன்‌' என்ற எம்பெருமானுடைய வார்த்தை போல்‌ அவன்‌ 
அருளிச்‌ செய்யும்‌ அபய ப்ரதாந வார்த்தைகள்‌ பொய்யாகா என்று 
பாகுபடுத்திக்‌ கூறினால்‌ தானே மாரணாகதர்களுக்கும்‌ அபய 
ப்ரதாந வார்த்தைகளில்‌ நம்பிக்கை வரும்‌. அப்போது 'ஆயுதம்‌ 
எடுக்கமாட்டேன்‌' என்று எம்பெருமான்‌ அருளிச்‌ செய்த 
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வார்த்தைக்கும்‌ 'ஆஸ்ரிதர்களை ஒருபோதும்‌ கைவிடேன்‌” 
என்றாற்போன்ற அபயப்ரதாந வார்த்தைகளுக்கும்‌ உள்ள 
வயதயாஸத்தை- அதாவது பேதத்தை (மாறுபாட்டை) எடுத்துச்‌ 
சொல்லி அந்த வார்த்தை பொய்யாகும்‌.. இந்த வார்த்தைகள்‌ 
பொய்யாகா என்று எடுத்துக்‌ கூற வேண்டும்‌. ப 


அப்போது "ஆயுதம்‌ எடுக்க மாட்டேன்‌' என்றது 
வஞ்சகர்களான துர்யோதநாதிகளை உத்தேயித்து வஞ்சனையால்‌ 
கூறப்பட்டது. . 


'யரணாகதர்களை ஒருபோதும்‌ கைவிடேன்‌! என்றது 
தன்னிடம்‌ விங்வாஸம்‌- நம்பிக்கை கொண்டு தன்னை அடைவ 
தற்காக வந்த அன்பர்களை உத்தேமித்துக்‌ கூறப்பட்டதாகும்‌. 

வஞ்சகர்களுக்கு எம்பெருமான்‌ வார்த்தை சொல்லும்‌ 
போதும்‌ என்னை (கண்ணைபுப்‌ பாருங்கள்‌. பக்தர்களுக்கு எம்‌ 
பெருமான்‌ வார்த்தை அருளும்‌ போதும்‌ என்னைப்‌ பாருங்கள்‌. 
அப்போதுதான்‌ இந்த இருவகை வார்த்தைகளுக்கும்‌ உள்ள 
பேதம்‌ (வ்யத்யாஸம்‌) புரியும்‌. 

வஞ்சகர்களை நோக்கிக்‌ கூறும்போது எம்பெருமான்‌ 
தன்னுடைய திருக்கண்ணான என்னை ஒருவாறு மடித்து, மூடி 
சிமிட்டிக்கொண்டு வார்த்தை கூறுவான்‌. அப்போது வஞ்சனை 
இருப்பது எங்களிடத்தில்‌ (திருகண்களில்‌) எளிதில்‌ புலனாகும்‌. 


பக்தர்களை நோக்கி அபயத்திற்காக வார்த்தை அருளும்‌ 
போது: எங்களிடத்தில்‌ (திருக்கண்களில்‌) வாத்ஸல்யம்‌ (அன்பு) 
நிறைந்திருக்கும்‌. இதைக்‌ கொண்டே எம்பெருமான்‌ அருளும்‌ 
வார்த்தைகளில்‌ எது பொய்யானது, எது உண்மையானது 
என்பதை எளிதில்‌ அறியலாம்‌. 


தன்னை ரணம்‌ பற்றி வந்த ஸ்ரீ விபீஷணனைத்‌ தன்‌ அருகில்‌ 
இருக்கும்‌ வாநரர்கள்‌ தடுத்தபோதும்‌ எம்பெருமான்‌ அவனுக்கு 
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நல்வார்த்தைகள்‌ (அபயம்‌) அருளினான்‌. அப்போதும்‌ ஸ்ரீ 
வால்மீகி மஹர்ஷி எங்கள்‌ நிலையை நன்கு படம்‌ பிடித்துக்‌ 
காட்டியுள்ளார்‌. 

(வசஸா ஸாந்த்வயித்வைநம்‌ லோசநாப்யாம்‌ பிபந்நிவ) 


ஸ்ரீ ராமன்‌ அன்பினால்‌ அகன்று விரிந்த தன்‌ தாமரைக்‌ 


. கண்களால்‌ ஸ்ரீ விபீஷணனை விழுங்குபவன்‌ போல்‌ பார்த்துக்‌ 


கொண்டு நல்‌ வார்த்தைகளால்‌ அவனை ஸமாதாநப்படுத்தி 
ஏற்றான்‌ என்கிறார்‌. 
அப்பொழுது ஸ்ரீ ராமன்‌ அருவிய அபயப்ரதாந வார்த்தை 
ஸத்யமானது என்பதை எங்கள்‌ நிலையைக்‌ கொண்டுதான்‌ 
ஸ்ரீ வால்மீகி உறுதிப்படுத்துகிறார்‌. 
ஆக எம்பெருமானுக்கு அடுயவர்களிடத்தில்‌ வாத்ஸல்யம்‌ 
உண்டு என்பதை வெளிப்படுத்துவதும்‌ நாங்கள்தானே என்கின்‌ 
றன இருக்கண்கள்‌. 
எம்பெருமான்‌ அருளிச்‌ செய்‌ யும்‌ வார்த்தைகளை நம்பலாமா, 
கூடாதா என்று நாங்கள்தான்‌ அறிவிக்கிறோம்‌. எம்பெருமான்‌ 
அடியார்களிடத்தில்‌ மிகுந்த வாத்ஸல்யம்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌ 
என்பதை நாங்கள்‌ அறிவித்தால்‌ அதை உணர்ந்த அடியவர்கள்‌ எம்‌ 
பெருமான்‌ அருளிச்‌ செய்யும்‌ வார்த்தை ஸத்யமானது- 
மெய்ம்மைப்‌ பெருவார்த்தை என்று அதை நம்புவார்கள்‌. ஆக 
எம்பெருமான்‌ அடியவர்களிடம்‌ கொண்டுள்ள வாத்ஸல்யத்தை 
வெளிப்படுத்துபவர்கள்‌ நாங்கள்‌ தான்‌ ஆவோம்‌. 
.. இவ்வளவு மட்டுமின்றி. மற்றும்‌ ஓர்‌ மிகுந்த பெருமை 
எங்களுக்கு உண்டு. அது என்ன என்பதை நாங்களே கூறுகிறோம்‌, 
- ஆழ்வாறே! நீர்‌ கேளும்‌, என்கின்றன திருக்கண்கள்‌. அதாவது: 
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'எம்பெருமான்‌ தான்‌ பரதத்த்வம்‌ - மிகப்பெரியவன்‌, 


எல்லாவற்றையும்‌ விட, எல்லோரையும்‌ விட மேம்பட்டவன்‌ 


என்பதை அறிவிப்பவர்களும்‌ நாங்கள்‌ தான்‌. 

ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ எம்பெருமான்‌ தான்‌ 'ஸர்வலோகேய்‌ 
வரன்‌” என்பதைக்‌ காட்டுவது அவனுடைய கண்களாகிற நாங்கள்‌ 
தான்‌ என்பதை 'அனைத்துலகுமுடைய அரவிந்தலோசனன்‌: 
என்று அருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌ (திருவாய்மொழி-6. 7.10). இங்கு 
வ்யாக்யாநத்தில்‌ பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை- அவன்‌ கண்‌ 
ஸர்வேள்வரத்வ ஸ-சசகம்‌” என்று எம்பெருமானுடைய மற்றைய 
அவயவங்களுக்கு இல்லாத, எங்களுக்கு மட்டுமே உடைய, 
பெருமையை நன்கு விவரித்துள்ளார்‌. எம்பெருமான்தான்‌ 
ஸர்வேய்வரன்‌ என்பதை ஸாஸ்த்ரம்‌ கொண்டு அறிவது மிகவும்‌ 
அரிது. அறிவுடையவர்களும்‌ அதில்லாதவர்களும்‌ : கூட 
எங்களைக்‌ கொண்டுதான்‌ - எங்களைக்‌ கண்டுதான்‌ எம்பெருமா 
னிடத்தில்‌ ஈடுபடுகிறார்கள்‌. 

எள கண்‌ ஏரிக்‌ ரின்‌ (யதா கப்யாஸம்‌ புண்டரீகம்‌ 
ஏவமக்ஷிணீ) தண்ணீரை விட்டுப்‌ பிரியாமல்‌ பருத்த தண்டுடன்‌ 
கூடி, ஸூர்யனால்‌ அலர்த்தப்பட்ட தாமரை போன்றவை எம்‌ 
பெருமானுடைய திருக்கண்கள்‌ என்கிறது உபநிஷத்‌... 


தமோகுணம்‌ மிகுந்த ராக்ஷஸ வம்மத்தில்‌ பிறந்த மர்ப்ப 
ணகை என்பவள்‌ ர எ: (புண்டரீக விஸாலாக்ஷ) 
என்று எம்பெருமானான ஸ்ரீ ராமசந்த்ரனுடைய திருக்கண்கள்‌ 
புண்டரீகம்‌ எனப்படும்‌ தாமரைப்பூப்‌ போலே இருக்கும்‌, 
இப்படிப்பட்ட திருக்கண்களை உடையவன்‌ என்றுதானே ஸ்ரீ 
ராமனிடத்தில்‌ ஈடுபடுகிறாள்‌. 


நவவ்யாகரண பண்டிதனான ஹநுமான்‌ 1: உணரா: 
(ராம: கமலபத்ராக்ஷ:) ஸ்ரீராமன்‌ தாமரைப்பூப்போன்ற திருக்‌ 


130 


பேதைமை செய்த பெரியவாய கண்கள்‌ 


4 கண்களை உடையவன்‌ என்று சொல்லித்‌ தானே எம்பெருமா 
னிடத்தில்‌ தான்‌ ஈடுபட்டமையை அறிவிக்கிறான்‌. 


எம்பெருமானுடைய அவதாரங்கள்‌ அனைத்திலும்‌ அழகு 
குன்றாமல்‌ தொடர்ந்து வருவதாகிற பெருமையும்‌ என்கன 
உரியதாகும்‌. எண: 3 (மத்ஸ்ய: கமலலோசந:) மீனாய்‌ 
அவதரித்தவன்‌ கமலம்‌ போன்ற கண்களை உடையவன்‌. ஈக: 
ரசா எளி TA: (மஹாவராஹ: ஸ்புடபத்மலோசந: ) எழும்‌ 
பன்றியாய்‌ அன்று பார்‌ அகம்‌ ண்ட எம்பெருமான்‌ நன்கு மலர்ந்த 


* 


தாமரை போன்ற திருக்கண்களை உடையவன்‌. எள்‌ எளி ன: 
(ராமோ ராஜீவலோசந:) ஒண்‌: கா: (க்ருஷ்ண: கமல 
பத்ராக்ஷ:) என்று ராமனும்‌ கண்ணனும்‌ கூட தாமரை போன்ற 
திருக்கண்களை உடையவர்களே என்று மஹர்ஷிகள்‌ அனை 
வரும்‌ கூறியுள்ளார்கள்‌. 
்‌ மேலும்‌ உலகில்‌ பற்பல துன்பங்களை- ஆப்ததுக்கனிள 

அநுபவித்து வரும்‌ ஜீவாத்மாக்கள்‌ அவற்றைப்போக்க எம்பெரு 
மானை மரணம்‌ பற்றுகிறார்களே! யாரை முன்னிட்டுக்‌ கொண்டு 
மரணம்‌:பற்றுகிறார்கள்‌ தெரியுமா? நம்மைக்‌ கொண்டுதான்‌. 

த்ரெளபத தனக்கு துங்மமாஸநனால்‌ வந்த ஆபத்தைப்‌ போக்க 
வேண்டும்‌ என்று எம்பெருமானை மரணமாகப்‌ பற்றி அழைக்கி 
றாளே, என்ன சொல்லி அழைக்கிறாள்‌ தெரியுமா? 

நல்ல திருவாயை உடையவனே! என்றோ நல்ல கழுத்தை, 
நல்ல திருமார்பை, அல்லது நல்ல திருவயிற்றை உடையவனே! 
என்றவாறெல்லாம்‌ அழைக்கவில்லை. எல்லா அவயவங்‌ 
களையும்‌ விட்டு “எர! ராகிகா௭ ! மா! எர. (கோவிந்த! 
புண்டரீகாக்ஷ்‌! ரக்ஷ மாம்‌! - கோவிந்தனே! புண்டரீகாக்ஷனே! 
என்னைக்‌ காப்பாய்‌!) என்று எங்களை முன்னிட்டுத்தானே 
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அழைக்கிறாள்‌. நாங்களும்‌ அப்படியே அவளுடைய ஆபத்தை 
எம்பெருமானைக்‌ கொண்டு போக்கி வைத்தோம்‌. 

மிக உயர்ந்த மந்த்ரம்‌ என்று போற்றப்படும்‌ 'ஜிதம்தே' என்று 
தொடங்கும்‌ ஸ்தோத்ரத்திலும்‌ 


எள்ள ளன ௭! எ எர | 
ரா எர்‌ ராசா! எ ளர்‌ எரர்‌ ரர Il 


அஹம்‌ பீதோ5ஸ்மி தேவே! ஸம்ஸாரே5ஸ்மிந்‌ பயாவஹே | 
பாஹி மாம்‌ புண்டரீகாக்ஷ! ந ஜாநே ரணம்‌ பரம்‌ || 


மிகுந்த பயத்தை - அச்சத்தைத்‌ தரும்‌ இந்தக்‌ கொடிய 
ஸம்ஸாரத்தில்‌ அகப்பட்டுக்‌ கொண்டு அஞ்சியிருக்கிறேன்‌ நான்‌. 
ஹே! புண்டரீகா்க்ஷ! என்னை நீர்‌ தான்‌ காத்தருள வேண்டும்‌. 
மற்றோர்‌ உபாயம்‌ நான்‌ அறியேன்‌ என்று எம்பெருமானைப்‌ 


புண்டரீகாக்ஷ்‌! என்று அழைத்துத்‌ தானே ॥ரணமாகப்‌ பற்று 
கிறார்கள்‌. 


மேலும்‌ நித்யஸரிகள்‌ அனைவரும்‌ எம்பெருமானை பரம 
போக்யமாக அநுபவித்து வருகிறார்களே, அதற்கு என்ன காரணம்‌ 
தெரியுமா? எங்களுடைய ஸம்பந்தத்தினால்‌ தான்‌ நித்ய ஸ-ரிக 
ளுக்கும்‌ எம்பெருமான்‌ பரமபோக்யனாக ஆகிறான்‌. அவன்‌ பரம 
போக்யனாயிருப்பதற்கு நாங்கள்தான்‌ காரணம்‌. இவ்விஷயத்தை 
| நம்மாழ்வார்‌ அருளிச்‌ செய்துள்ள அழகைப்பாரும்‌! 
தாமரைக்‌ கண்ணனை விண்ணோர்‌ பரவும்‌ தலைமகனை?” 
என்று. விண்ணோர்கள்‌ - நித்யஸரிகள்‌ - தலைமகனான ப்ரதாந 
 ஸ்வாமியான எம்பெருமானை, தாமரைக்‌ கண்ணன்‌ என்ற 
காரணத்தினால்‌ அவன்‌ அழகுக்குத்‌ தோற்று அவனைத்‌ துதிக்க 
றார்கள்‌ என்று அருளிச்‌ செய்கிறார்‌. 
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"இவ்விடத்தில்‌ ஈட்டில்‌ நம்பிள்ளை, “எம்பெருமான்‌ நித்ய 
ஸுசரிகளைக்‌ கண்ணழகாலே தோற்பித்தான்‌. இவரைக்‌ கண்ணி 
யிலே (கண்ணாகிற வலையிலே) அகப்படுத்தினான்‌' என்று ட 
எங்கள்‌ பெருமையை விளக்கியுள்ளார்‌. 


ஓய்‌ இருப்பாணாழ்வாரே! இவ்வளவாக நாம்‌ சொல்லிவந்த 
நம்முடைய பெருமைகளையெல்லாம்‌ கேட்டீரன்றோ? இம்‌ 
மாதிரியான பெருமைகள்‌ இதற்கு முன்‌ நீர்‌ அநுபவித்து வந்த. 
அவயவங்களுக்கு உண்டா என்பதை யோசித்துப்‌ பாரும்‌ என்று 
தங்களுடைய அநிதரஸாதாரணமான (தங்களுக்கே உரிய) 
மஹிமையைக்‌ கூறிக்‌ காட்டி நின்றன திருக்கண்கள்‌. 


இதை நன்கு கேட்டறிந்த திருப்பாணாழ்வார்‌ தன்‌ வயமிழந்து 
பித்துப்‌ பிடித்தவராகி இனி இந்தத்‌ இிருக்கண்களை விட்டு மற்று 
எங்கும்‌ போகாதபடி இவற்றுக்கே ஆளாக நின்று விட்டார்‌. 
இவ்விஷயத்தை இந்தப்‌ பாட்டில்‌ - இருப்பாணாழ்வாரே 
வெளிப்படுத்துகிறார்‌. டி 

இப்படித்‌ இருக்கண்கள்‌ தம்முடைய பெருமைகளைத்‌ தாமே 
சொல்லக்‌ கேட்ட இருப்பாணாழ்வார்‌ நிலை என்ன ஆயிற்று 
என்பதையும்‌ நாம்‌ இங்கு அவஸ்யம்‌ கவனிக்க வேண்டும்‌. 

ஒழ்ப்பாட்டில்‌, அதாவது 7வது பாட்டில்‌ 'செய்யவாய்‌ ஐயோ 
என்னைச்‌ சிந்தை கவர்ந்ததுவே” என்று அந்தச்‌ சிவந்த திருவாயை 
,யின்றி மற்றெதையும்‌ நான்‌ அறியேன்‌” என்றிருந்த திருப்பாணாழ்‌ 


. வார்‌ இப்போது எம்பெருமான்‌ திருக்கண்களின்‌ பெருமைகளை 


அவற்றின்‌ வாயினாலே சொல்லக்‌ கேட்டு அந்தத்‌ திருக்கண்க 
ளுக்கே அற்றுத்‌ தீர்ந்து விட்டார்‌- அதாவது அந்தக்‌ கண்களுக்கே 


- உரியவராய்‌ அவற்றுக்கே வணமாய்‌ ஆகிவிட்டார்‌. இனி மற்றெதி. 


லும்‌ ஆசை வைக்க மாட்டார்‌. இந்த நிலைமையைப்‌ பெற்று 
விட்டார்‌ இப்போது. 
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இந்தத்‌ திருப்பாணாழ்வார்‌ எம்பெருமான்‌ திருமேனியில்‌ 
திருவடி முதலாக ஒவ்வொரு அவயவத்தின்‌ அழகிலும்‌ ஈடுபட்டு 
மேன்மேலே உள்ள அவயவங்கள்‌ தம்‌ தம்‌ அழகைக்‌ காட்டி 
இவரை இழுக்க, முன்‌ அநுபவித்த அவயவங்களை விட்டு 
வெவ்வேறு அவயவங்களை அநுபவித்தார்‌. அதாவது திருவடி 
களில்‌ ஈடுபட்ட ஆழ்வார்‌ திருவடிகளிலே அமிழ்ந்து விட 
வில்லை. அதற்குமேலே உள்ள அரைச்‌ சிவந்த ஆடையின்‌ 
அழகைக்கண்டு திருவடிகளை விட்டு இதிலே அமிழ்ந்தார்‌. பிறகு 
இதையும்‌ விட்டு அதன்மேல்‌ உள்ள திரு உந்தியின்‌ அழகைக்‌ 
கண்டு அதிலே அமிழ்ந்தார்‌. 

இவ்வாறே கீழே அநுபவித்ததை விட்டு மேலே மேலே 
வெவ்வேறு அவயவங்களில்‌ ஈடுபட்டு வந்தார்‌. 

ஆனால்‌ திருக்கண்களின்‌ அழகைக்‌. கண்டபிறகு, இவற்றை 
விட்டு வேறு அவயவத்திற்குச்‌ செல்லாதபடி: இந்தத்‌ இருக்கண்க 
ளுக்கே அற்று உரியவராய்‌- அநந்யார்ஹராய்‌ - மற்றொன்றுக்கு 
உரியர்‌ ஆகாதவராய்‌ இதிலேயே நிலைத்து நின்றுவிட்டார்‌. 


ஸ்வாமி நம்மாழ்வாருடைய நிலையும்‌ இவ்வாறுதான்‌. - 


தலைவித்தன்மை பெற்ற ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ தென்திருப்‌ 
பேரையில்‌ எழுந்தருளியிருக்கும்‌ மகர நெடுங்குழைக்காத 
னுடைய திருமேனியழகலே - இரு அவயவங்களின்‌ அழகிலே, 
திருவாயுதங்களின்‌ அழகிலே ஈடுபட்டுப்‌ பிறகு அவனுடைய 
திருக்கண்களின்‌ அழகிலும்‌ ஈடுபடுகிறார்‌. ஒவ்வொன்றிலும்‌ 
'தமக்கு ஏற்பட்ட ஈடுபாட்டை'- பற்றுதலை ஒவ்வொரு சொல்‌ 
லால்‌ விளக்குகிறார்‌. ஆனால்‌ திருக்கண்களில்‌ தமக்கு ஏற்பட்ட 
ஈடுபாட்டை- பற்றுதலை விசித்ரமான ஒரு சொல்லைக்‌ கொண்டு 
வெளிப்படுத்துகிறார்‌. பாசுரம்‌ பின்வருமாறு: 
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செங்கனிவாயின்‌ திறத்ததாயும்‌ 
செஞ்சுடர்‌ நீண்முடித்‌ தாழ்ந்ததாயும்‌ 
சங்கொடு சக்கரம்‌ கண்டுகந்தும்‌, 
தாமரைக்‌ கண்களுக்கு அற்றுத்‌ தீர்ந்தும்‌, 
திங்களும்‌ நாளும்‌ விழாவறாத 
தென்திருப்பேரெயில்‌ வீற்றிருந்த 
நங்கள்‌ பிரானுக்கென்‌ நெஞ்சம்‌ தோழீ 
நாணும்‌ நிறையுமிழந்ததுவே. 
திருவாய்மொழி (7.3.3) 
பராங்குமமநாயகி தென்திருப்பேரைஎம்பெருமான்‌ திருமேனி 
அழகிலே ஈடுபட்டுத்‌ தன்னுடைய நெஞ்சு தன்னுடைய நாணத்‌ 
தையும்‌, மடப்பத்தையும்‌ இழந்தது என்கிறார்‌. (நாணம்‌ - 
வெட்கம்‌, மடப்பம்‌ - தயக்கம்‌. இவை பெண்களுக்கே உரிய 
குணங்கள்‌). 
இங்கே ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்தன்னுடைய நெஞ்சம்‌ எம்பெரு 
மான்‌ திருமேனியில்‌ ஒவ்வொரு இடத்திலும்‌ எப்படி ஈடுபட்டது 
என்பதை வெவ்வேறு சொற்களைக்‌ கொண்டு காட்டுகிறார்‌. 
எம்பெருமான்‌ திரு அவயவங்களில்‌ ஸ்வாமி நம்மாழ்வா 
ருடைய மநஸ்‌ ஈடுபட்ட முறை இது. எம்பெருமானுடைய 
சிவந்த கனிபோன்ற திருவாயின்‌ அருகே சென்றது நம்மாழ்வா 
ருடைய மநஸ்‌. 
இதை ஆழ்வாரே - “செங்கனி வாயின்‌ திறத்ததாய்‌' என்று 
அருளியுள்ளார்‌. 
பிறகு ஆழ்வாருடைய இந்த மநஸ்ஸே எம்பெருமான்‌ 
திருமுடியின்‌ மீது சிவந்து விளங்கும்‌ கிரீடத்தின்‌ அழகைக்‌ கண்டு 
அதில்‌ ஈடுபட்டு நின்றது. இதை ஆழ்வாரே “செஞ்சுடர்‌ நீள்‌ 
முடித்தாழ்ந்தது” என்று அருளியுள்ளார்‌. இதற்கு மேலும்‌ 
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ஆழ்வாருடைய இந்த மநஸ்ஸே எம்பெருமான்‌ திருக்கைகளில்‌ . 


ண்ட்‌ சங்கு, சகீரம்‌ இவற்றைக்‌ கண்டு மகிழ்ந்தது. இதை 
சங்கொடு சக்கரங்‌ கண்டு உகந்தும்‌” என்று அருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌. 
பிறகு, ஆழ்வாருடைய மநஸ்‌ எம்பெருமானுடைய திருக்‌ 
கண்களின்‌ அழகில்‌ ஈடுபட்டது. ஈடுபட்ட பிறகு அந்த மநஸ்‌ 
என்ன செய்தது தெரியுமா? மற்று வேறோர்‌ இடத்திற்குச்‌ செல்ல 
முடியாதபடி அநீத கண்களுக்கே உரியதாய்‌ அங்கேயே. நிலைத்து 
விட்டது. இதையும்‌ ஆழ்வாரே “தாமரைக்‌ கண்களுக்கு அற்றுத்‌ 
தீர்ந்து” என்று அருளிச்‌ செய்கிறார்‌. 
செவ்வாயின்‌ திறத்ததாயிற்று ஆழ்வாருடைய மநஸ்‌. பிறகு 
அதுவே செஞ்சுடர்‌ நீள்‌ முடித்தாழ்ந்ததாயிற்று. பின்னர்‌ அதுவே 
சங்கொடு சக்கரம்‌ கண்டு உகந்ததாயிற்று. பிறகு அதுவே தாமரைக்‌ 
கண்களுக்கு அற்றுத்‌ தீர்ந்தது. இங்கு ஆழ்வார்‌ அடுக்கியுள்ள 
வினைச்‌ சொற்களின்‌ பொருளை நன்கு அனுபவிக்க வேண்டும்‌. 
ஒருவர்‌ ஒரு ஊருக்குச்‌ சென்றார்‌. அந்த ஊரில்‌ இவருக்குத்‌ 
தெரிந்தவர்கள்‌ - வேண்டியவர்கள்‌ பலர்‌ உள்ளனர்‌. தெரியாதவர்‌ 
களும்‌ பலர்‌ உள்ளனர்‌. ஊருக்குள்ளே நுழைந்த இவர்‌ தெரியாத 
வர்களுடைய அகங்களுக்குச்‌ செல்லவில்லை... தெரிந்தவர்‌ 
கனுக்குள்ளும்‌ முதலில்‌ ஒருவருடைய அகத்துக்குச்‌ சென்றார்‌. 
அங்குச்‌ சற்று நேரம்‌ இருந்து விட்டு அதற்கு அடுத்து மற்றொருவ 
இடைய அகத்துக்குச்‌ சென்றார்‌. அங்கு இன்னும்‌ கொஞ்ச நேரம்‌ 
அதிகம்‌ இருந்துவிட்டுப்‌ பிறகு மற்றொருவருடைய அகத்துக்குச்‌ 
சென்றார்‌. அதன்‌ பிறகு மற்றொருவருடைய அகம்‌ என்று மேலும்‌ 
மேலும்‌ சென்றவர்‌ கடைசியாக ஒருவருடைய அகத்துக்குச்‌ 
சென்றவர்‌ அங்கேயே தங்கிவிட்டார்‌. பிறகு வேறெவருடைய 
அகத்துக்கும்‌ போகவே இல்லை. என்ன காரணம்‌ அந்த அகத்தில்‌ 
அவ்வளவு பற்றுதல்தான்‌ இம்மாதிரி அவரை அங்கேயே 
தங்கியிருக்கும்படிச்‌ செய்துவிட்டது. 
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இவ்வாறே தான்‌ ஸ்வாமி நம்மாழ்வாருடைய மநஸ்ஸும்‌ 
ஒவ்வொரு அவயவத்திலும்‌ சற்று நேரம்‌: ஈடுபட்டுவிட்டு 
மேன்மேலான அவயவங்களில்‌ சென்று கடைசியில்‌ எம்பெருமா 
னுடைய திருக்கண்களிலே ஈடுபட்டு இனி வேறெதையும்‌ அனு 
பவிக்கப்‌ புகுதல்‌ தகாது என்று வேறெதிலும்‌ நோக்கில்லாமல்‌ 
அங்கேயே நிலைத்து நின்றுவிட்டது. 
.. இருவரங்கனுடைய திருமேனி அவயவங்களில்‌ ஈடுபட்ட 
திருப்பாணாழ்வார்‌ நிலையும்‌ இம்மாதிரிதான்‌. 

இப்படி எம்பெருமானுடைய திருக்கண்கவில்‌ ஈடுபட்ட தன்‌ 
நிலைமையைத்‌ திருப்பாணாழ்வாரே அருளிச்‌ செய்கிறார்‌ என்‌ 
திறார்‌ அழகிய மணவாளப்‌ பெருமாள்‌ நாயனார்‌. இவருடைய 
ஸ்ரீ ஸூக்திகளை அப்படியே அநுபவிப்போமாக: 

“எட்டாம்‌ பாட்டில்‌ “இிருக்கண்கள்‌ என்னை அறிவு 
கெடுத்தன” என்கிறார்‌. &ீழிற்‌ பாட்டிலே *செய்யவாய்‌ ஐயோ 
என்னைச்‌ சிந்தை கவர்ந்தது! என்று திருப்பவளத்திலே 
(உதட்டிலே) இவர்‌ (திருப்பாணாழ்வார்‌) அபஹ்ருத ஹ்ருதயர்‌ 
(ஹ்ருதயத்தைப்‌ பறி கொடுத்தவராய்‌) ஆகியபடியைக்‌ கடைக்‌ 
கணித்துக்‌ கொண்டு கிடக்கிற இருக்கண்களானவை 5 

*செய்யவாய்‌ ஐயோ” என்று இவர்‌ தாமே சொன்னார்‌. 
அப்படியே சிவப்பால்‌ வந்த அழகொன்றுமேயன்றோ அந்தத்‌ 
இரு அதரத்திற்கு.உள்ளது. சிவப்பும்‌ கருப்பும்‌ வெளுப்புமான 
பரபாகத்தில்‌ (வெவ்வேறு நிறங்களின்‌ சேர்க்கையால்‌ உண்டான 


_ சிறப்பு) உள்ள அழகுடையோமும்‌ நாம்‌ அல்லோமோ! 


“மித்ரபாவேந ஸம்ப்ராப்தம்‌ ந த்யஜேயம்‌' என்றாற்‌ போலே 
வார்த்தைகளும்‌ எல்லாம்‌ ஜீவிக்கையாகிறது 'ஜாயமாநம்‌ ஹி 
புருஷம்‌ யம்‌ பஸ்யேத்‌' என்று ஜாயமாந தமையயில்‌ நாம்‌ (திருக்‌ 
கண்கள்‌) கடாக்ஷித்த. பின்பு ஸாத்த்விகனாய்‌ மூமுக்ஷுவான 
அளவிலேயன்றோ! 
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அது கிடக்க அந்த வார்த்தைதான்‌ “ஆயுதம்‌ எடேன்‌' என்று 
ஆயுதம்‌ எடுத்தாப்போலே அன்றிக்கே 'மெய்ம்மைப்‌ பெரு 
வார்த்தை” என்று விஸ்வஸித்திருக்கலாம்படி வாத்ஸல்யம்‌ 
அடியாகப்‌ பிறந்த வார்த்தை என்று அந்த அகவாயில்‌ வாத்ஸல்யத்‌ 
துக்கு ப்ரகாயகமாய்‌ இருப்போமும்‌ நாம்‌ அல்லோமோ! 

அது கிடக்க “யதா கப்யாஸம்‌ புண்டரீகம்‌ ஏவம்‌ அக்ஷிணீ” 
என்றும்‌ 'அனைத்துலகும்‌ உடைய அரவிந்தலோசனன்‌' என்றும்‌ 
சொல்லுகிறபடியே மேன்மைக்கு ப்ரகாமகமாய்‌ இருப்போமும்‌ 
நாம்‌ அல்லோமோ! 


அதற்கு மேலே 'புண்டரீகாக்ஷ ரக்ஷ மாம்‌: என்றும்‌ 'புண்டரீ 
காக்ஷ்‌! ந ஜாநே மரணம்‌ பரம்‌' என்றும்‌ சொல்லுகிறபடியே தம்‌ 
தாமுடைய ஆபந்நிவாரணத்திற்கு உபாயமாகப்‌ பற்றுவதும்‌ 
நம்மைப்‌ புரஸ்கரிக்கையாலே உபாயபாவத்தைப்‌ பூரிக்கிறோம்‌ 
நாம்‌ அன்றோ! ்‌ 


'தாமரைக்‌ கண்ணனை விண்ணோர்‌ பரவும்‌ தலைமகனை! 
என்று அவனுக்கு போக்யதாப்ரகர்ஷம்‌ உண்டாகிறது நம்‌ 
மோட்டைச்‌ சேர்த்தியாலன்றோ!” என்றாப்போலே தங்களுடைய 
(கண்களுடைய) ஏற்றத்தைக்‌ காட்டி 'அவ்வாயன்றி யானறியேன்‌' 
என்றிருக்கிற தம்மை, 'தாமரைக்‌ கண்களுக்கு அற்றுத்‌ தீர்ந்து” 
என்னும்படி பண்ணிக்கொண்ட படியைச்‌ சொல்லுகிறார்‌. 

'செங்கனிவாயின்‌ திறத்ததாயும்‌, செஞ்சுடர்‌ நீள்‌ முடித்த ாழ்ந்த 
தாயும்‌, சங்கொடு சக்கரம்‌ கண்டுகந்தும்‌' என்றவளவும்‌ சொன்‌ 
னார்‌ கழ்‌. ‘தாமரைக்‌ கண்களுக்கு அற்றுத்‌ தீர்ந்த'படி சொல்லு 
கிறார்‌ இதில்‌. ”* 


ஸ்ரீ ஆளவந்தாரும்‌ தாம்‌ அருளிய ஸ்தோத்ர ரத்நத்தில்‌ “ஈ: . 


பத்‌. (க: புண்டரீகநயந:9) எவன்‌ தாமரைக்‌ கண்ணன்‌? 


என்று திருக்கண்களைக்‌ காட்டித்‌ தானே பரதத்த்வ நிஷ்கர்ஷம்‌ 
செய்தருளுகிறார்‌. 
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இனி இந்தத்‌ திருக்கண்கள்‌ இருக்குமிடத்தைக்‌ காட்டி இந்த 
“ தண்களின்‌ நிறம்‌, பரப்பு - நெடுமை, இவை தமக்குச்‌. சய்த 
ழ்‌. கொடுமை இவற்றை விவரிக்கிறார்‌ ஆழ்வாரா. இந்தத்‌ திருக்‌ 
கண்கள்‌ இருக்குமிடம்‌ அரங்கத்து அமலன்‌ முகம்‌ ஆகும்‌. 
. ச்‌ ரங்கத்தில்‌ பள்ளி கொண்டிருக்கிற ஸ்ரீரங்கநாதனுடைய 
4 முகத்தல்‌ இருக்கின்றன இந்தக்‌ கண்கள்‌. 
ஆ இந்தத்‌ திருவரங்கன்‌ அமலன்‌ - பாத்தன்‌ ஆவான்‌. கட்‌ 
ரங்கமே மிகுந்த அழகுடையது. அதற்கு மேலே இதில்‌ பள்‌ 
கொண்டிருக்கும்‌ எம்பெருமான்‌ ஸ்ரீ ரங்கநாதன்‌ மிக மிக அழ 
குடையவன்‌.. அவனுக்கு மேலே அதிகமான்‌ அழகுடையது 
அவனுடைய திருமுகம்‌. இதற்கும்‌ அழகு தருலபேடியா 
யிருக்கின்றன இரண்டு திருக்கண்கள்‌. 
திருமுகம்‌ சந்த்ரமண்டலம்‌ போலிருக்கிறது. இதில்‌ தாமரை 
போல்‌ இரண்டு திருக்கண்கள்‌. அதாவது சந்த்ர மண்டலத்தில்‌ 
இரண்டு தாமரைகள்‌ பூத்தாப்போல உள்ளது என்கிறார்‌. அல்லது 
எம்பெருமான்‌ திருமுகமே ஒரு தாமரை போலிருக்கிறது என்று 
கொண்டால்‌ இதில்‌ உள்ள தாமரை போன்ற இரண்டு திருக்‌ 
கண்கள்‌ ஒரு தாமரையில்‌ இரண்டு தாமரை பூத்தாப்போலேயு 
மிருக்கின்றன என்றபடி. 
ஒரு புஷ்பத்திலே இரண்டு புஷ்பங்கள்‌ பூத்தாப்‌ போலுள்ளது 

திருமுகம்‌, இருக்கண்கள்‌ இவற்றின்‌ சேர்த்தி. 

. காளிதாஸன்‌ என்பவன்‌. ப்ரஸித்தனான ஒரு மஹால. 
இவனை ஆதரித்து வந்தவன்‌ போஜராஜன்‌. இருவரும்‌ பிர யா 

நண்பர்களாகவும்‌ இருந்தனர்‌. ஒரு மையும்‌ மக்‌ 
- காரணமாகக்‌ காளிதாஸன்‌ போஜனை ஸந்திக்காமலேயே ரிந்து 

எங்கோ சென்று விட்டான்‌. அவனைக்‌ காணமல்‌ போஜன்‌ மிக 

மிக வருந்தினான்‌. அவனைக்‌ கண்டுபிடிக்க ஒரு உபாயத்தை 
(வழியை) கண்டு பிடித்தான்‌. ஒரு பாதி ம்லோகத்தில்‌ ஒரு 


A ட (1 
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கேள்வியைக்‌ கேட்டு அதை உலகுக்குப்‌ பறை சாற்றினான்‌. 


இதற்குப்‌ பதிலளிப்பார்‌ நன்கு ஸம்மாநிக்கப்படுவார்‌ என்றும்‌ 


அறிவித்தான்‌. காளிதாஸன்‌ உயிருடன்‌ வாழ்ந்திருந்தால்‌ எங்கிருந் 
தாலும்‌ இதற்குப்‌ பதில்‌ அளிக்க முன்வருவான்‌. இவனைத்‌ தீர 
வேறு எவராலும்‌ இதற்குப்‌ பதில்‌ கூற முடியாது. இதற்குப்‌ பதில்‌ 
கூறுவதற்காக முற்படும்போது காளிதாஸனைக்‌ கண்டுபிடித்து 
விடலாம்‌ என்பது போஜராஜனின்‌ கருத்து. அந்தக்‌ கேள்வி 
அடங்கிய பாதி ம்லோகம்‌ இதுவே- அதாவது: 

அரச குளி: ஏன்‌ உரன்‌! 

(குஸுமே குஸுமோத்பத்தி: ஸ்ரூயதே ந து த்ருங்யதே) 

புஷ்பத்தில்‌ புஷ்பம்‌ உண்டாயிருக்கிறது என்று கேள்விப்‌ 
i டுவது தவிர காணப்படுவதில்லையே/ கண்டதுண்டா? என்று 
இந்தச்‌ செய்தி நாடு முழுவதும்‌ பரவிற்று. ய்த்னுடைய 
நாட்டின்‌ ஒதுக்குப்புறம்‌ ஒன்றில்‌ தன்‌ காநீதையுடன்‌ (காதலி 
யுடன்‌) வஸித்து வந்தான்‌ காளிதாஸன்‌. இவள்‌ இந்தச்‌ செய்தியை 
இவனிடம்‌ கூறி இந்தப்‌ பாதி ம்லோகத்தையும்‌ காட்டினாள்‌. 

இதைக்‌ கண்ட காளிதாஸன்‌ அதை வாங்கி அந்தச்சீட்டிலேயே 
இதற்குப்‌ பதிலையும்‌ எழுதித்‌ தந்தான்‌. அப்பொழுது தன்னு 
டைய பேரன்புக்கு உள்ளாகிய அந்தப்‌ பெண்ணை, அவளுடைய 
அழகிய முகத்தைப்‌ பார்த்து ரஸித்தவாறே அந்தப்‌ பதிலை 
எழுதுகிறான்‌: 


“ளன! எ னன்‌ ன பட்ட டர்‌ 
(போலே! தவ முகாம்போஜே நேத்ரம்‌ இந்தீவர த்வயம்‌) 


அழகிய பெண்ணே! புஷ்பத்தில்‌ புஷ்பம்‌ உண்டாயிருப்பதை 
க்‌ முகத்திலே காணலாமே! உன்னுடைய முகம்‌ தாமரைப்‌ 
பூப்போலே இருக்கிறது. இதில்‌ கண்களாகிற இரண்டு ௧௬ 
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நெய்தல்‌ புஷ்பங்கள்‌ உண்டாயிருக்கின்றனவே! என்று எழுதிக்‌ 
கொடுத்தான்‌. இந்தக்‌ கதையில்‌ : இவ்வளவேதான்‌ நமக்கு 
இங்கு வேண்டியது. இதற்கு மேல்‌ என்ன ஆயிற்று என்ற விசாரம்‌ 
இப்போது வேண்டாம்‌. 
மஹாகவியான இவன்‌ பெண்‌ பித்து பிடித்தவனாகையால்‌ 
ஒரு பெண்ணின்‌ முகத்தைப்‌ பார்த்து இவ்வாறு எழுதினான்‌. 
அவன்‌ பகவத்‌ பக்தனாயிருந்து எம்பெருமானுடைய திருமுகத்‌ 
தின்‌ அழகில்‌ ஈடுபட்டிருந்தால்‌ இந்தப்‌ பதில்‌ எவ்வளவு அழ 
தியதாயிருக்கும்‌. நம்முடைய நெஞ்சைக்‌ கொண்டு நோக்கினால்‌ 
பதில்‌ எப்படி அமையவேண்டும்‌ என்பதை அறியலாமே. 
ண! a FATT எணண | 
(விஷ்ணோ! தவ முகாம்போஜே நேத்ரம்‌ அம்போருஹத்வயம்‌). 
நம்முடைய பூர்வர்கள்‌ பகவத்‌ விஷயம்‌ தவிர மற்றொன்றை 
அறியாதவர்களாகையாலே ஒரு தாமரையில்‌ இரண்டு தாமரை 
பூத்தாப்போலே இருக்கிற திருக்கண்கள்‌ என்று அருளினார்கள்‌. 
ஸ்த்ரீகளுடைய கண்களைக்‌ கருநெய்தல்‌ புஷ்பத்துடன்‌ 
ஒப்பிட்டுப்‌ பேசுதல்‌ கவிகளின்‌ மரபு. ஆகையால்‌ அந்தப்‌ பெண்‌ 
ணின்‌ கண்களைக்‌ கருநெய்தல்களாக உருவகப்படுத்திக்‌ 
கூறினான்‌ காளிதாஸன்‌. 
புருஷர்களுடைய - புருஷோத்தமனுடைய - இருக்கண்களைத்‌ 
தாமரையோடு ஒஓத்திட்டுக்‌ கூறும்‌ மரபையொட்டி இப்படித்‌ 
தாமரைப்‌ பூக்களாகப்‌ பூர்வர்கள்‌ அருளியுள்ளார்கள்‌. 


கரியவாதிப்‌ புடைபரந்து மிளிர்ந்து செவ்வரியோடி 


... இருக்கும்‌ திருக்கண்கள்‌' என்று அவற்றின்‌ பெருமைகளை 


விவரிக்கிறார்‌ ஆழ்வார்‌. வெண்‌ தாமரைபோல்‌ வெளுத்திருக்கும்‌ 
திருக்கண்களின்‌ நடுவில்‌ இருக்கும்‌ இரண்டு கருவிழிகள்‌ 
இவற்றுக்கு அழகைத்‌ தருகிறபடி. 
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௫ எழுமை தும 


புடைபரந்து: பக்கங்களில்‌ எல i 3 
எலலாம்‌ பரவியிருக்கின்றன . 


இந்தத்‌ திருக்கண்கள்‌. 
மிளிர்ந்து: அலைகள்‌ வீசுவது 
அலை மோதுகிறபடி. 


எம்பெருமானை ஸேவிக்க வேண்டும்‌ 
குடைய தவரையை (விரைவை) விட 
வேண்டும்‌ என்ற திருக்கண்களின்‌ த்வ 
இருக்கிறபடி. ' 


என்றிருக்கிற ஆழ்வா 
ஆழ்வாரை விஷயீகரிக்க 
ரை (விரைவு). அதிகமாக 


டு . ட ௬. 
Pa சிவந்த கோடுகள்‌ திருக்கண்களில்‌ நிறைந்‌ 
க டி, a யபதியாயிருக்கையாலும்‌, வாத்ஸல்யம்‌ கொ ப 
ருக்கையாலும்‌ சிவந்திருக்கின்றன இந்தத்‌ இருக்கண்கள்‌. ன்‌ 
நீண்ட: தம்மளவும்‌ ்‌ | 
வும்‌ (இருப்பாணாழ்வார்‌. இருக்குமிடம்‌ 
வரையிலும்‌) நீண்டிருக்கிறபடி. கக்கன்‌ 
 இருக்கண்கள்‌ தமக்கு அருகில்‌ 
நீண்டி ருக்கின்றன என்றபடி. 
foi br! திருமுகத்தில்‌ உள்ள இந்த இிருக்கண்கள்‌ 
டட ரநீண்டிருப்பதற்கு ஸ்ரீபட்டர்‌ என்ற ஆசார்யர்சுவை 
5 கருத்து ஒன்றை அருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌. 


இருக்கிற காதுவரை 


tA 


த கடி ஜ்ஞாநம்‌ உடையாரையும்‌, 
தர்க்க சிறப்பித்தால்‌ பிறர்‌ இந்தச்‌ செயலைப்‌ 
ais த என்ன கார்யம்‌? சிறந்த ஜ்ஞாநம்‌ 
வாகனன்‌ றந்த முறையில்‌ சிறப்பிக்க வேண்டாமா? 
ரர தவர்களுடன்‌ சேர்ந்து ஸமமாக நினைக்கலா 

! உடையவர்களுக்கு என்று தனிப்‌ 6ல்‌ 
தரவேண்டாமா? என்றெல்லாம்‌ கூறி இகழ்‌ 
அவர்களுக்குத்‌ தனியாகச்‌ சிறப்புத்‌ கில்‌ 


அதில்லாரையும்‌ 


பட்ட சிறப்பைத்‌ 
வார்கள்‌. அதற்காக 
ம்‌. 
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போல்‌ ஆவல்‌ இருக்கண்களில்‌: : 


பேதைமை செய்த பெரியவாய கணகள 


.. இந்த முறையில்‌ இருவரங்கனுக்குத்‌ திருமுகத்தில்‌ மட்டும்‌ 
இரண்டு கண்கள்‌ இருந்தால்‌ போதாது என்று அந்தக்‌ கண்கள்‌ 
_.நினைத்தனவாம்‌. பண்டிதர்களுக்கு, அல்லாதார்க்கு ஒரேமாதிரி 
-ஸ்ம்பாவனை கூடாது. இம்மாதிரி ஸ்ரீ ரங்கநாதனுக்கும்‌ மற்றை 

- யோருக்கும்‌ இரண்டு கண்களா? இது தவறு என்று நினைத்தன 
வாம்‌ இருக்கண்கள்‌. இங்கு மற்றையவர்‌ என்பது பரம்‌, வ்யூஹம்‌, 
விபவம்‌, ஹார்தன்‌ என்ற. மற்றைய நிலைகளில்‌ உள்ள எம்பெரு 
மானைக்‌ குறிக்கிறது. இந்த நான்கு வகைப்பட்ட எம்பெருமான்‌ 
களைக்‌ காட்டிலும்‌ ஸ்ரீ ரங்கநாதன்‌ மிகச்‌ சிறப்புடையவன்‌. 
ஆகவே மற்றைய நான்கு நிலைகளில்‌ உள்ள எம்பெருமான்‌ 
திருமுகத்திலும்‌ இரண்டு கண்கள்‌ தான்‌ உள்ளன. ஸ்ரீரங்க 
நாதனுடைய திருமுகத்திலும்‌ இரண்டு கண்கள்‌ தான்‌ இருந்தால்‌ 
இவனுக்கு என்ன சிறப்பு? 

மற்றைய எம்பெருமான்களைக்‌ காட்டிலும்‌ ஸ்ரீ ரங்க 
நாதனுக்கு எவ்விதத்தில்‌ மேன்மை - உயர்வு என்பதை முதலில்‌ 
அறிய வேண்டும்‌. மற்றைய நால்வகைப்பட்ட எம்பெரு 
மான்களைக்‌ காட்டிலும்‌ இவனுக்கு நம்மிடத்தில்‌ க்ருபை 
அதிகம்‌. அவர்களுக்கு அவ்வளவு க்ருபை கிடையாது. 

ஸ்ரீ வைகுண்டநாதனான எம்பெருமானை எடுத்துக்‌ 
கொள்வோம்‌. அவன்‌ யாருக்கு என்னக்ருபை, தயை, அநுக்ரஹம்‌ 
செய்கிறான்‌? அங்குள்ள நித்யஸுரிகளுக்கு எப்பொழுதும்‌ தன்‌ 
ஸேவையைத்‌ தந்து வருகிறான்‌. அவர்களுக்கு இவனுடைய 
க்ருபை வேண்டுவதில்லை. பிறர்க்கு உண்டாகும்‌ கஷ்டங்களைப்‌ 
பார்த்து அவற்றைப்‌ போக்க விரும்புகை தானே க்ருபை. 
நித்யஸ-ரிகளுக்கு எவ்விதக்‌ கஷ்டமும்‌ இடையாதே. ஆகையால்‌ 
எம்பெருமானுடைய க்ருபை அவர்கள்‌ விஷயத்தில்‌ பயனின்றிக்‌ 
இடக்கிறது. அவர்களுக்கு இவன்‌ செய்யும்‌ உபகாரம்‌ தண்ணீரி 
லேயே வாஸம்‌ செய்யும்‌ மீனுக்கு மேலும்‌ தண்ணீர்‌ வார்ப்பது 
போலாகும்‌. க ்‌ 
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ஆராத அழகமுதம்‌ 


எவ்விதக்‌ கஷ்டமுமின்றி எப்போதும்‌ ஆநந்தித்துக்‌ கொண்டே 
இருக்கும்‌ நித்ய ஸ-ஈரிகளை, தன்‌ தர்றநம்‌ தந்து மேன்மேலும்‌ 
ஸந்தோஷப்படுத்துவதைத்தானே ஸ்ரீ வைகுண்ட நாதன்‌ செய்து 
வருகிறான்‌. இது மீனுக்குத்‌ தண்ணீர்‌ வார்ப்பதை ஓக்கும்‌. 

வ்யூஹ நிலையில்‌ இருக்கும்‌ க்ஷ£ராப்‌இிநாதன்‌ - இருப்பாற்‌ 
கடல்‌ நாதன்‌ முதலானோருக்கும்‌ கூட ஸ்ரீ ரங்கநாதனுக்குப்‌ 
போன்ற சிறப்பு கிடையாது. எப்போதும்‌ ஜ்ஞாநிகளாக இருந்து 
பக்தி செய்து மகிழ்ந்து கொண்டிருக்கும்‌ ஸநகர்‌ முதலான யோகி 
களுக்கு மட்டுமே தர்மமநம்‌ கொடுத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌. நம்‌ 
போல்வாருக்கு எந்த அநுக்ரஹமும்‌ செய்வதில்லை. 

விபவ நிலையில்‌ உள்ள ஸ்ரீராமன்‌, ஸ்ரீ க்ருஷ்ணன்‌ முதலான 
எம்பெருமான்கள்‌ அவர்களைப்‌ போலில்லாமல்‌ பூலோகத்தில்‌ 
வந்து ஸம்ஸாரிகளான சிலருக்கு அநுக்ரஹம்‌ செய்கிறார்கள்‌. 
- ஆனாலும்‌ அவர்கள்‌ ஒரு குறிப்பிட்ட காலத்தில்‌ ஒரு குறிப்பிட்ட 
தேஸத்தில்‌ உள்ள சிலருக்கு மட்டுமே க்ருபை செய்து அவர்கள்‌ 
துன்பத்தைப்‌ போக்குகிறார்கள்‌. ஸ்ரீ ராமாவதாரத்தில்‌ .ஸ்ரீ 
குஹப்பெருமான்‌, ஸ்ரீ க்ருஷ்ணாவதாரத்தில்‌ ஸ்ரீ விதுரர்‌ போன்ற 
சிலருக்கு மட்டுமே அநுக்ரஹம்‌ செய்தார்கள்‌ இவர்கள்‌. 

அந்தர்யாமி நிலையில்‌ எம்பெருமான்‌ யோகம்‌ செய்பவர்‌ 
களால்‌ மட்டுமே ஸேவிக்கத்‌ தக்கவன்‌. நம்போல்வார்க்கு 
அவனால்‌ அதிகமான பயனில்லை. இப்படிப்பட்ட வர்களுக்கும்‌ 
கண்கள்‌ இரண்டு. 

பூலோகத்திலே, திருவரங்கத்திலே, அர்ச்சாரூபியாக பய 
நித்துக்‌ கொண்டு கால நியமமும்‌, தேற நியமமும்‌, ஸேவிக்க 
வருபவர்கள்‌ இன்ன தகுதி பெற்றிருக்க வேண்டும்‌ என்றாற்‌ 
போன்ற நியமமும்‌ ஏதுமின்றித்‌ தன்னை ஸேவிக்க வருபவர்கள்‌ 
மிகுந்த நீசர்களானாலும்‌ அவர்களுடைய தாழ்வைப்‌ பார்க்காமல்‌ 
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பேதைமை செய்த பெரியவாய கண்கள்‌ 


த்முள்்‌ செய்து வருகிறான்‌ ஸ்ரீ ரங்கநாதன்‌. ஸம்ஸார மண்ட 


.." லத்தில்‌ ஒருவரும்‌ மிச்சமில்லா மல்‌ ஆத்மஸமர்ப்பணம்‌ பண்ணி 


னால்தான்‌ எழுந்திருப்பேன்‌ என்று ஸாயநித்துக்‌ கொண்டிரு 
இறான்‌ ஸ்ரீ ரங்கநாதன்‌. இதிலிருந்து ஸ்ரீ ரங்கநாதனுக்கு மற்றைய 
நால்வகை நிலையிலுள்ள எம்பெருமான்களைவிட க்ருபை - 
மேன்மை அதிகம்‌ என்பது நன்கு புலனாகின்றதன்றோ? 
இப்படிப்பட்ட பரமதயாளுவான பெரிய பெருமாளுக்கும்‌ 
திருமுகத்தில்‌ இரண்டு கண்கள்தான்‌ என்றால்‌ அலைக்‌ 
காட்டிலும்‌ இவனுக்கு என்ன சிறப்பு சொல்லப்பட்டதாறெது? 


ஆகவே மற்றைய எம்பெருமான்களுக்குத்‌ திருமுகத்தில்‌ 


-. மட்டும்தான்‌ திருக்கண்கள்‌. ஸ்ரீ ரங்கநாதனுக்குத்‌ திருமேனி 


முழுவதும்‌ நாங்கள்‌ (திருக்கண்கள்‌) பரவியிருக்க வேண்டும்‌. 
அப்போதுதான்‌ இவனுக்கு அவர்களைவிடச்‌ சிறப்பு இருப்பது 
புலனாகும்‌. ்ரீ ரங்கநாதனுடைய திருமேனி முழுவதையும்‌ 
தாங்களே ஆக்ரமித்துக்‌ கொண்டு அவனுடைய திருமேனி 
யெல்லாம்‌ நாங்களேயாக இருக்க வேண்டும்‌ எனத்‌ இருக்கண்கள்‌ 
நினைத்தனவாம்‌. இதற்காகக்‌ தங்களுக்கு அருகில்‌ இருக்கும்‌ 
காதுகளை முதலில்‌ ஆக்ரமிக்கக்‌ முற்படுகின்றனவாம்‌. 

உலகம்‌ முழுவதையும்‌ தாங்களே ஆக்ரமித்துத்‌ தங்கள்‌ 
வஸமாக்க நினைக்கும்‌ அரசன்‌ முதலில்‌ தன்னுடைய. நாட்டுக்கு 
ஸமீபத்தில்‌ உள்ள இடங்களை ஆக்ரமித்து வருவதை நாம்‌ 
பார்த்துத்தானே வருகிறோம்‌. அம்மாதிரியே தான திருக்‌ 
கண்களும்‌ செய்கின்றன என்று. ட்‌ 

ஸ்ரீ ரங்கராஜனுடைய திருமேனி முழுவதையும்‌ தாங்களே 
ஆக்ரமித்துக்‌ கொண்டு திருமேனி முழுவதுமே கண்கள்‌ நிறைந்த 
தாக இருக்க வேண்டும்‌ என்று விரும்பி முதலில்‌ தங்களுக்கு மிக 
ஸமீபத்தில்‌ இருக்கும்‌ காதுகளை ஆக்ரமிக்கின்றனவாம்‌ இத்திருக்‌ 
கண்கள்‌. 
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இம்மாதிரி திருக்கண்கள்‌ நீண்டிருப்பதற்குக்‌' கருத்து 


அருளியது பட்டர்‌. ஸ்ரீ ரங்கராஜஸ்தவத்தில்‌ ஒரு ம்லோகத்தினால்‌ 
இதை வெளியிட்டுள்ளார்‌. 


தாள RATT RTE fe AAs | 

எள்‌ அனி எளாஏரார்‌ எண ண ண்ட 

க்ருபயா பரயா கரிஷ்யமாணே 

ஸகலாங்கம்‌ கில ஸர்வதோ5க்ஷிநேத்ரே | 

ப்ரதமம்‌ ங்ரவஸீ ஸமாஸ்த்ருணாதே 

இதி தைர்க்யேண விதந்தி ரங்கநேது: || ... (பூ.யா.98) 

இதன்‌ கருத்துதான்‌ கழே விளக்கப்பட்டது. 

இங்கு முன்‌ கூறிய கருத்துக்களைக்‌ காட்டும்‌ அழகிய மண 
வாளப்‌ பெருமாள்‌ நாயனாருடைய ஸ்ரீ ஸத்திகளே பரம 

. போக்யங்கள்‌. அவற்றை இங்கே அநுபவிப்போம்‌:- 

பெரிய பெரு மாளுடைய திருக்கண்களானவை இருச்செவி 
யளவும்‌ செல்ல. நீண்டிருக்கிறபடிக்கு ஒரு நினைவு (கருத்து) 
உண்டு என்கிறார்‌ பட்டர்‌. அதாவது: - 

“பெரிய பெருமாளுடைய திருக்கண்களானவை 'மீனுக்குத்‌ 
தண்ணீர்‌ வார்ப்பாரைப்போல. நித்யஸரிகளுக்கு முகம்‌ 
கொடுத்துக்‌ கொண்டிருக்கிற ஸ்ரீவைகுண்ட நாதனுக்கும்‌ கண்கள்‌ 
இரண்டாய்‌, ராம க்ருஷ்ணாத்யவதாரம்‌ பண்ணி குஹாதிகள்‌, 
விதுராதிகள்‌ தொடக்கமானார்‌ சிலர்க்கு அல்ப காலம்‌ முகம்‌ 
கொடுத்து விஷமீ ரித்து வந்தாப்‌ போலே, வெறுங்கையோடே 
போனவர்களுக்கும்‌ கண்ணிரண்டாய்‌, 'ஸம்ஸாரம்‌ திழங்‌ - 
கெடுத்தாலல்லது எழுந்திரேன்‌' என்று கோயிலிலே அர்ச்சா 
ரூபியாய்‌ அவ்வவர்‌ நிகர்ஷங்களை (தாழ்வுகளைப்‌) பாராதே 
முகம்‌ கொடுத்துக்‌ கொண்டு கிடக்கிற பெரிய பெருமாளுக்கும்‌ 
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ச தஸ்‌ 'ணிரண்டாயிருக்கவோ? இவருடைய க்ருபையைப்‌ பார்த்‌ 
ட தால்‌ உடம்பெல்லாம்‌ கண்ணாக வேண்டாவோ என்று பார்த்து 
எல்லா மண்டலங்களும்‌ தங்களுக்கே ஆக வேணும்‌” என்றி 


ருக்கும்‌ ராஜாக்கள்‌, முற்படத்‌ தங்களுக்கு ப்ரத்யாஸந்நரான 


.. (ஸமீபத்திலிருக்கிற) அன்னியரை அழியச்‌ செய்யுமாப்போலே, 
.. பெரிய பெருமாளுடைய அவயவாந்தரங்கள்‌ (மற்றைய அவய 


வங்கள்‌) அடைய நாமேயாக வேணும்‌ என்று, பார்ம்வ 
ஸ்தங்களர்ய்‌ இருக்கின்றவை இருச்செவிகளாகையாலே 
அவற்றை வென்று அவ்வருகே போவதாக முற்பட அவற்றுடனே 


அலை எறிகிறாப்போலேயாய்த்துத்‌ திருக்கண்கள்‌ செவிகள்‌ 
. அளவும்‌ நீண்டிருக்றெபடி '' என்று. 


நேரே பார்த்தால்‌ இப்‌ (இந்த) பெரிய வாய கண்கள்‌ என்று 


I தானே கூற வேண்டியிருக்கும்‌? எதிரில்‌ இருப்பதை “இந்த” 


என்றும்‌ மறைவில்‌ இருப்பதை “அந்த” என்றும்‌ கட்டிக்‌ காட்டுவது 
வழக்கம்‌. இதற்கு: மாறாக எதிரில்‌ தெரியும்‌ திருக்கண்களை அப்‌ 
பெரியவாய கண்கள்‌” என்று அருளியதன்‌ கருத்து - இப்படிப்பட்ட 
பேரழகு கொண்ட திருக்கண்களைத்‌ தாமே தேரே பார்த்து 
வர்ணித்தால்‌ தம்முடைய கண்ணே பட்டு அவற்றுக்கு ஏதாவது 
தீங்கு வந்துவிடுமோ என்று அஞ்சித்‌ தன்‌ முகத்தைத்‌ திருப்பிக்‌ 
கொண்டு “அந்தப்‌ பெரியவாய கண்கள்‌” என அருளிச்‌ செய்கிறார்‌ 
திருப்பாணாழ்வார்‌. | 

பெரியாழ்வாரும்‌ இப்படித்தான்‌ “அப்பாஞ்சசன்னியமும்‌ 
பல்லாண்டே” என்று ஸ்ரீ பாஞ்சஜந்யத்திற்குத்‌ தம்முடைய 
த்ருஷ்டியாலே தோஷம்‌ வராமல்‌ இருப்பதற்காக முகத்தை மாற்றி 
வைத்துக்கொள்ள, அது மறைவிலிருப்பது காரணமாக அந்த" 
என்று சுட்டிக்‌ காட்டுகிறார்‌. ' ன்ட்‌ 

இந்தத்‌ திருக்கண்கள்‌ என்னைப்‌ பேதைமை செய்தன, 
என்னை அடியோடு அறிவிழந்தவனாக-. பித்தனாகச்‌ செய்து 
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விட்டன. ஏற்கனவே எம்பெருமானுடைய திருச்செவ்வாய்‌ 
என்னுடைய சிந்தையைக்‌ கவர்ந்து விட்டது. இப்போது இந்தத்‌ 
திருக்கண்கள்‌ என்னை உந்மத்தனாக- பித்தனாகச்‌ செய்து 
விட்டன. சிவந்த திருவாயினால்‌ நோவுபட்டுள்ள என்னை, 
இந்தத்‌ திருக்கண்களும்‌ நோவு படுத்துகின்றன. 


ஒருவனால்‌ அடிபட்ட ஒருவனை மற்றையவரும்‌ அடிப்பதை 
உலகில்‌ கண்டுதானே வருகிறோம்‌. அவ்வாறே இந்த இரண்டு 
திருக்கண்களும்‌.மாறி மாறி என்னைத்‌ துன்புறுத்துகின்றன. ' 

பேதைமை செய்தனவே. ராமனுடைய பாணத்தைவிடக்‌ 
கொடியன எம்பெருமானுடைய இந்தத்‌ திருக்கண்கள்‌. ராம 
பாணம்‌ தனக்கு இலக்கானவர்களை வதம்‌ செய்து அவர்களை 
நிம்மதியாக இருக்கச்‌ செய்கிறது. ப்ராணன்‌ இருந்தால்தானே 
துக்கம்‌. 

இந்தக்‌ கண்கள்‌ உயிருடன்‌ வைத்தே நம்மை வதம்‌ செய்‌ 
கின்றன. எம்பெருமானுடைய சிவந்த திருவாய்‌ ஜ்ஞாநம்‌ பிறக்‌ 
கும்‌ வழியான மநத்தை அபஹரித்தன. திருக்கண்கள்‌ ஜ்ஞாநத்தை 
அபஹரித்தன. திருடர்கள்‌ ஒரு வீட்டில்‌ கொள்ளையடிக்க வரும்‌ 
போது முதலில்‌ பிறர்‌ வருவதற்கு வழியான வாயிற்கதவை 
அடைத்து விட்டுப்‌ பிறகு உள்ளே இருப்பாரைத்‌ தின்புறுத்தி, 
இருக்கும்‌ பொருள்களைக்‌ கொள்ளையடிப்பதுபோல்‌ இருக்கின்‌ 
றன இவற்றின்‌ செயல்களும்‌. 


திருடர்களால்‌ கஷ்டம்‌ தான்‌ ஏற்படும்‌. இவை ஸ-கத்தைத்‌ 
தருவதற்காக இவ்வாறு செய்கின்றன. 'ஜ்ஞாநத்தைப்‌ போக்கின்‌ 
என்பதன்‌ ரஸத்தை அநுபவிக்க வேண்டும்‌. மற்றைய விஷயங்‌ 
களில்‌ சென்ற ஜ்ஞாநத்தைத்‌ திருப்பி எம்பெருமானுடைய 
திருமேனி அழகிலேயே ஈடுபட்டு அலமரும்படி (இண்டாடும்‌ 
படி)ப்‌ பண்ணுகை. 
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சிலருடைய கண்களில்‌ பட்டு, மதி கெட்டு கஷ்டப்பட்டுக்‌, 
கொண்டிருந்த என்னை, இவருடைய கண்கள்‌ தம்‌ அழகைக்‌ 
காட்டி அந்தக்‌ கண்களிலிருந்து மீட்டு, இனி மற்றொன்றில்‌ 
ஈடுபடாதப்டிப்‌ பண்ணின என்றபடி. என்னை அகப்படுத்தி, 
தன்னுள்‌ விழச்‌ செய்து துன்புறுத்திய கண்கள்‌ பெண்களுடைய 
கண்கள்‌. மாதரார்‌ கயற்கண்‌ என்னும்‌ வலையுள்‌ பட்டு அழுந்து 
வேனை” என்று தொண்டரடிப்பொடி ஆழ்வார்‌ அருளிச்‌ செய்‌ 
துள்ளார்‌. மற்றையோருடைய கண்கள்‌ மஹத்தான துக்கத்தைத்‌ 
தருகின்றன. இந்தக்‌ கண்கள்‌ அவற்றில்‌ பற்றறுத்து தம்மிடத்தி 
லேயே ஈடுபடச்‌ செய்து இவற்றிலே நிலைத்திருக்கும்படியாக 
என்னைப்‌ பித்தனாக்கி வைத்தன என்கிறார்‌. 

ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ 'அவன்‌ கண்களாலே அமலங்களாக 
விழிக்கும்‌ (திருவாய்மொழி 1.9.9) என்று அருளிச்‌ செய்கிறார்‌. 
எம்பெருமான்‌ ஆஸ்ரிதர்களுடைய தோஷங்கள்‌ யாவும்‌ நீங்கும்‌ 
படியாகக்‌ கடாக்ஷிப்பான்‌. தோஷங்கள்‌ விலகினால்‌, தெளிந்த 
ஜ்ஞாநம்‌ ஏற்பட்டு எல்லாப்‌ புலன்களாலும்‌ அவனிடமே ஈடு 
படுவர்‌ ஆஸ்ரிதர்‌ என்பது கருத்து. 

ஆனால்‌ என்‌ விஷயத்தில்‌ அது பொய்யாயிற்று. அவனுடைய 
இருக்கண்கள்‌ எனக்கு இருந்த அறிவையும்‌ போக்கின. 

என்னுடைய இந்த நிலையைப்‌ பார்த்தால்‌,கேட்டால்‌, இனி 
எவரும்‌ எம்பெருமானிடம்‌ சென்று 'உன்‌ தாமரைத்‌ திருக்‌ 
கண்களால்‌ கடாக்ஷிக்க வேண்டும்‌” என ப்ரார்த்திக்க மாட்டார்கள்‌ 
என்று திருப்பாணாழ்வார்‌ எம்பெருமான்‌ திருக்கண்களின்‌ அழகில்‌ 
ஈடுபட்டு அதனால்‌ தாம்‌ அறிவிழந்து நிற்கும்‌ நிலையை 
விவரித்தருள்கிறார்‌ இந்தப்‌ பாட்டில்‌. 

ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேஸஙிகன்‌ முநிவாஹநபோகம்‌ என்ற தம்‌ 
வ்யாக்யாநத்தில்‌ இங்கு அருளிச்‌ செய்தவற்றையும்‌ 
அநுபவிப்போம்‌. 
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'ஜிதம்‌ தே புண்டரீகாக்ஷ' இத்யாதிகளிலே. தோற்பித்துத்‌ > 


, திருவடிகளிலே விழப்பண்ணி மேன்‌ மேலே அநுபவத்தை 


. உண்டாக்கி தாமரைக்‌ கண்களுக்குத்‌ தாம்‌. அற்றுத்‌. தீர்ந்தபடியை 
அநுபவிக்கிறார்‌. 


அரங்கத்து அமலன்‌ முகத்து:- பெரிய பெருமாளுடைய 


'கோளிழைத்‌ தாமரை” இத்யாதிகளிலே பேசப்பட்ட பேரழகை 
யுடைத்தாய்‌ சந்த்ரனும்‌ தாரகையும்‌ அவுத்து இருக்கிற 
திருமுகத்தில்‌. 


கரியவாகிப்‌ புடைபரந்து மிளிர்ந்து செவ்வரி ஓடி நீண்ட 
அப்பெரியவாய கண்கள்‌ - நிகர்‌ (ஒப்பு) இல்லாத நீல ரத்நம்‌ 
போலே இருக்கிற தாரகை (கண்விழி) யின்‌ நிறத்தினால்‌ நீலோத்‌ 


பல வர்ணங்களாய்‌ ஆஸ்ரித தர்றந ப்ரீதியாலே அன்றலர்ந்த 


தாமரைப்‌ பூப்போலே அதிவிகஸிதங்களாய்‌ (நன்கு மலர்ந்தன 
வாய்‌) ஆஸந்நர்‌ - ஸமீபத்திலே உள்ளவர்‌-எல்லார்‌ பக்கலிலும்‌ 
ஆதரம்‌ தோன்றும்படியான்‌ உல்லாஸத்தை ( மலர்ச்சியை) உடை 
'யனவாய்‌, அநந்யர்‌ பக்கல்‌ அநுராகத்துக்குக்‌ 8ற்றெடுக்கலாம்‌ 
படியான சிவந்த வரி (கோடு) களாலே வ்யாப்தங்களாய்‌ ( நிறைந்‌ 
தனவாய்‌) ஸ்வபாவ ஸித்தங்களான ஆயாம விஸ்தாரங்களை 


(இயற்கையிலுண்டான .நீளம்‌ -அகலம்‌. இவற்றை) . உடை 


யனவான திருக்கண்கள்‌. 


அப்பெரியவாய்‌ கண்கள்‌ என்பது நாம்‌ கண்களால்‌ காண்ப 

தோடு மட்டுமல்லாமல்‌ பபாஸ்த்ரங்களைக்‌ கொண்டு. அறிய 

I வேண்டிய அளவிறந்த- சுவையின்‌ சிறப்பையும்‌ மாஹாத்ம்யத்‌ 
தையும்‌ உடைய கண்கள்‌. 


என்னைப்‌ பேதைமை செய்தன: இந்தத்‌ திருக்கண்களின்‌ 
அநுபவமான சுவையிலே ஈடுபட்ட என்னை - மற்றையவற்றை 


அறிவதற்கோ மற்றொன்றைச்‌ செய்வதந்கோதகுதியில்லாதபடிச்‌ 


செய்தன என்று. 
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பேதைமை செய்த பெரியவாய கண்கள்‌ 


இனிப்‌ பரமபத ஸோபாநத்தில்‌ முக்தன்‌ எம்பெருமானுடைய 


இருக்கண்களை நேரே அநுபவிக்கும்‌ அழகையும்‌ அநுபவிப்‌ 


போம்‌. .. 


ஈம்வரே$ஹம்‌' என்றிருப்பாரைத்‌ தோற்பித்து 'நமஸ்தே” 
என்று திருவடிகளிலே விழப்பண்ணும்‌ கரியவாகிப்‌ புடைபரந்து 
மிளிர்ந்து செவ்வரி ஓடி நீண்ட அப்பெரியவாய கண்களைக்‌ 
கண்டு “ஏழையர்‌ ஆவி உண்ணும்‌ இணைக்‌ கூற்றங்கொலோ? 
அறியேன்‌ ஆழியங்‌ கண்ணபிரான்‌ திருக்கண்கொலோ? '' என்பது, 
என்று. 
அஹங்காரத்தாலே நானேதான்‌ ஈஸ்வரன்‌, எனக்கு மேற்பட்ட 
ஒருவன்‌ ஈஸ்வரன்‌ அல்லன்‌ என்றிருப்பவர்கள்‌ இந்தத்‌ திருக்‌ 
கண்களை ஸேவித்ததும்‌ தன்‌ அஹங்காரங்கள்‌ யாவும்‌ 
தொலையப்‌ பெற்று எம்பெருமானே! உனக்கு நமஸ்காரம்‌, உன்‌ 
அடியவன்‌ நான்‌ என்றெல்லாம்‌ பேசச்‌ செய்யுமாம்‌ இந்தத்‌ திருக்‌ 
கண்கள்‌. ம்‌ 


“ஏழையர்‌ ஆவி உண்ணும்‌.இணைக்‌ கூற்றங்கொலோ யான்‌ 
அறியேன்‌: என்று வங்கத்து திருக்கண்களைப்‌ பற்றி 
அருளிச்‌ செய்கிறார்‌. 


பக்தர்களை இந்தத்‌. இருக்கண்கள்‌ துன்புறுத்துகின்றன. 
மற்றொன்றில்‌ . ஈடுபட்டுக்‌ காலத்தைப்‌ போக்கவும்‌ முடிய 
வில்லை. எம்பெருமானையும்‌ பெற முடியவில்லை. நடுவே 
இந்தத்‌ திருக்கண்கள்‌ இப்படி நலிதின்றனவே - துன்புறுத்து 
தின்றனவே. இந்த இரண்டு திருக்கண்களும்‌ இரண்டு யமன்கள்‌ 
போலிருக்கின்றன. லோகத்தில்‌ யமன்‌ ஒருவன்தான்‌ உண்டு 
என்று கேள்விப்பட்டிருக்கிறோம்‌. இருவர்‌ உளர்‌ என்று கேள்விப்‌ 
பட்டதில்லை. அதிலும்‌ யமன்‌ எல்லார்க்கும்‌ பொதுவாய்‌, பலம்‌ 
வாய்ந்தவர்கள்‌, பலம்‌ இல்லாதவர்கள்‌, ஆண்கள்‌, பெண்கள்‌ 
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என்ற பேதம்‌ இல்லாமல்‌ யாவரையுமே துன்புறுத்துவான்‌. இந்த 
இரண்டு யமன்கள்‌. பகவத்‌ விஷயத்தில்‌ ஈடுபட்டுத்‌ தவிக்கும்‌ 
துர்பலைகளான பெண்களை மட்டும்‌ துன்புறுத்த வந்த இரண்டு 


யமன்களோ? ஒன்றுக்கொன்று ஸங்கேதம்‌ - ஸங்கல்பம்‌ பூண்டு 


நம்மைத்‌ துன்புறுத்தவந்த இரண்டு யமன்களோ? என்று ஸ்வாமி 
நம்மாழ்வாருடைய அநுபவத்தை ஒட்டி ஸ்ரீ வைகுண்டத்திலும்‌ 
முக்தனானவன்‌ எம்பெருமானை நெருங்கி அவனுடைய இருக்‌ 
கண்களை அநுபவிக்கிறான்‌ என்றபடி. 

திருக்கண்கள்‌ நீண்டிருப்பது போல்‌ வ்யாஸமும்‌ நீண்டு 
விட்டது. ஆனால்‌ அவை பேதைமை பந்த்‌ இவை பேதைமை 
நீக்கும்‌ என்று நம்புகிறோம்‌. 


பரியனாகி வந்த அவுணனுடல்‌ கீண்ட * அமரர்க்கு 
அரிய ஆதிப்பிரான்‌ அரங்கத்‌ தமலன்‌ முகத்து * 


கரியவாகிப்‌ புடைபரந்து மிளிர்ந்து செவ்வரியோடி நீண்ட அப்‌ 
பெரியவாய கண்கள்‌ என்னைப்‌ பேதைமை செய்தனவே (8) 
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9. “நெஞ்சினை நிறை கொண்ட நீலமேனி” 


பகவத்வபுஷஸ்ஸோபா மபா லாவண்யஸம்ஜ்ஞிகா | 
பாணநாதம்‌ ஸமாகர்ஷத்‌ ஹ்ருஷ்டம்‌ ப்ரத்யங்க தர்பமநாத்‌ || 


.  லாவண்யாநுபவஸ்ஸ்வஸ்ய மநோகாம்பீர்யம்‌ அஞ்ஜஸா ॥ 


அபாஹரத்‌ அஹோ சித்ரம்‌ ! இத்யாஹ முநிவாஹந: !! 

கீழ்ப்‌ பாசுரத்தில்‌, திருப்பாணாழ்வார்‌ எம்பெருமான்‌ திருக்‌ 
கண்களின்‌ அழகில்‌ ஈடுபட்டு அந்தத்‌ திருக்கண்கள்‌ தம்முடைய 
அறிவை அழித்தன என்றார்‌. 

எம்பெருமானுடைய திருக்கண்கள்‌ பக்தர்களையும்‌, த்வேஷி 
களையும்‌ ஒரே மாதிரியாகத்‌ துன்புறுத்தும்‌ தன்மை கொண்டன. 


பக்தர்கள்‌ அவனைப்‌ பெறாமையாலே முடி வார்கள்‌. த்வேஷி 
கள்‌ பொறாமையாலே முடிவார்கள்‌. | 

ராம பாணங்களாலே அடிபட்ட ராவணன்‌ அன்று நோவு 
பட்டது போல்‌. இன்று திருப்பாணாழ்வார்‌ எம்பெருமான்‌ 
திருக்கண்களின்‌ கடாக்ஷம்‌ பெற்று நோவுபடுகிறார்‌. 


ராவணன்‌ நோவுபட்டதை ஸ்ரீ வால்மீகி பகவான்‌ அன்று ஸ்ரீ 


ராமாயணத்தில்‌- 


க்தி! 
ண TTT fired எஸ்ரா: ப 


153 


ஆராத அழகமுதம்‌ 


ப்ரஹ்மதண்ட ப்ரகாமாாநாம்‌ வித்யுத்ஸத்ருற வர்ச்சஸாம்‌ | 
ஸ்மரந்‌ ராகவபாணாநாம்‌ விவ்யதே ராக்ஷஸேஸ்வர: || 
என்ற ங்லோகத்தினால்‌ வெளியிட்டார்‌. 


ப்ரஹ்மதண்டம்‌ போல்‌ ஜ்வலித்‌ன்றவைதும்‌, மின்னல்‌ 
போன்ற ஒளியுள்ளவையுமான ராகவனுடைய பாணங்களை 
நினைத்து ராக்ஷ்ஸேய்வரனான ராவணன்‌ மிகவும்‌ நோவு 
பட்டான்‌ என்கிறார்‌ வால்மீகி. 


ஆண்டாளும்‌ எம்பெருமானுடைய இருக்கண்களால்‌,;. தான்‌ 
நோவுபட்டு வருந்தியதை நாய்ச்சியார்‌ திருமொழியில்‌. தானே 
எழுதிவைத்தாள்‌- I 
கஞ்சைக்‌ காய்ந்த கருவில்லி கடைக்கண்‌ என்னும்‌ சிறைக்‌ 
கோலால்‌ 
நெஞ்சு ஊடுருவ ஏவுண்டு நிலையும்‌ தளர்ந்து தைவேனை! 
என்று. 
. எம்பெருமான்‌ திருக்கண்‌ என்பது ஒரு சிறைக்கோல்‌. அது என்‌ 
நெஞ்சில்‌ ஊடுருவிப்‌ பாய்ந்தது. அதனால்‌ நான்‌ நிலை தளர்ந்து 


நைகின்றேன்‌ - வருந்துகின்றேன்‌ என்கிறாள்‌. சிறைக்‌ கோல்‌ - 
சிறகுகள்‌ கொண்ட அம்பு. 


ஸ்ரீராம பாணத்தினால்‌ ராக்ஷ்ஸேஸ்வரனான ராவணன்‌ பட்ட 
: பாடுகளை ஸ்ரீ ஆண்டாள்‌ எம்பெருமான்‌ திருக்கண்களினால்‌ 
படுகிறாள்‌ என்கின்றனர்‌ பூர்வர்கள்‌. 


இப்படித்‌ திருப்பாணாழ்வார்‌ திருவரங்கன்‌ திருமுக்த்துக்‌ ' 


திருக்கண்களினால்‌ படும்‌ பாடுகளை இவரே அருளிச்‌ செய்யக்‌ 
கேட்டது எம்பெருமானுடைய திருமேனி. 


இது எண்ணுகிறது - இந்த ஆழ்வார்‌-இதுவரை கன்டம்‌ 
உள்ள ஒவ்வொரு அவயவத்தையும்‌ தனித்‌ தனியே அநுபவித்தார்‌. 
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மல்லிகை, முல்லை போன்ற புஷ்பங்கள்‌ ஒவ்வொன்றையும்‌ 
தனித்தனியே சூடி அநுபவிப்பாரைப்‌ போல்‌ இவரும்‌ தனித்‌ 
தனியே ஒவ்வொரு அவயவத்தினுடைய அழகையும்‌ அநுபவித்‌ 
தார்‌. இதனால்‌ தான்‌ ஸ்ரமப்படுகிறார்‌. இந்த அவயவங்களுக் 
கெல்லாம்‌ ஆதாரமாயிருக்கும்‌ என்னை (திருமேனியை) அநுப 
வித்தால்‌ அந்த ஸ்ரமங்கள்‌ யாவும்‌ தீரும்‌. தனித்‌ தனியான புஷ்பங்‌ 
களைச்‌ சூடுவார்களுக்கு உள்ள குறைபாடுகள்‌, அந்தப்‌ புஷ்பங்‌ 
கள்‌ பலவற்றாலும்‌ தொடுக்கப்பட்ட கலம்பகன்‌ மாலையைச்‌ 
சூடுவார்களுக்கு ஸம்பவியா. தனித்‌ தனியான புஷ்பங்களைச்‌ 

சூடுபவர்களால்‌ அந்தந்தப்‌ புஷ்பங்களின்‌ வாஸனையை மட்டும்‌ 

தான்‌ அநுபவிக்க முடியும்‌. கலம்பகன்‌ (கதம்ப) மாலையைச்‌ 
சூடிக்‌ கொண்டால்‌ எல்லாப்‌ புஷ்பங்களின்‌ வாஸனைகளையும்‌ 
ஒருங்கே அநுபவிக்கலாமன்றோ? 

திருப்பாணாழ்வார்‌ இதுவரை தனித்‌ தனியான அவயவங்‌ 
களைத்தானே. அநுபவித்தார்‌. அவற்றுடன்‌ சேர்ந்த என்னை 
(முழுத்‌ திருமேனியை) அநுபவிக்கவில்லையே. 

மற்றைய ஆழ்வார்களைப்‌. போல்‌ நிறைய பாசுரங்களைப்‌ 
பேசி நம்மை அநுபவிப்பவர்‌ அல்லர்‌ இவர்‌. சுருக்கமாகக்‌ சுவை 


- படப்‌ பேசும்‌ தன்மையுடையவர்‌. ஆதலால்‌ இவரை நாமே முன்‌ 


சென்று நம்முடைய அழகைக்‌ காட்டி இவரைத்‌ தேற்றுவோம்‌ 
என்று நினைக்கிறது எம்பெருமானுடைய திருமேனி. 


தனக்கென்று தனிப்‌ பெருமையும்‌ உண்டு என்கிறது இது 
(திருமேனி). 


அதாவது:- இதுவரை ஆழ்வார்‌ அநுபவித்த அழகு வாய்ந்த 
அவயவங்கள்‌ அனைத்துக்கும்‌ நான்தான்‌ ஆஸ்ரயம்‌ - ஆதாரம்‌. 
ஆபரணங்களும்‌ என்னிடம்தான்‌ சேர்ந்துள்ளன. இவற்றின்‌ 
சேர்த்தியால்‌ வந்த அழகும்‌ எனக்கு உள்ளது. இது தவிர எனக்‌ 
கென்று ஏற்பட்ட ஸ்வாபாவிகமான லாவண்யமும்‌ என்னிடம்‌ 
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உள்ளது. இவற்றுடன்‌ கூடிய என்னுடைய ஸமுதாய மோபையை 
இவர்‌ அநுபவிக்கும்படி நாம்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்றும்‌ 
எண்ணிற்று இந்தத்‌ திருமேனி. 


இதற்காக இந்தத்‌ திருமேனியானது அவயவங்களையும்‌ 
ஆபரணங்களையும்‌ சேர்த்துக்‌ கொண்டு மேல்‌ விழுந்து ஆழ்வா 
ருடைய திரு உள்ளத்தைத்‌ தன்‌ பக்கலிலே இழுத்துக்‌ கொள்கிறது. 
ஆழ்வாரும்‌ இதில்‌ அகப்பட்டு அதற்கு வமமானார்‌. இதை 
இந்தப்‌ பாட்டில்‌ ஆழ்வார்‌ தாமே அருளிச்‌ செய்கிறார்‌. 

ராஜாக்கள்‌ சிலரை வஸாகரிப்பதற்குத்‌ தங்களுடைய சதுரங்க 
பலத்தையும்‌ (ஸேனையையும்‌) திரட்டிக்‌ கொண்டு அந்தச்‌ சிலர்‌ 
மீது பாய்வார்கள்‌ என்பது உலகில்‌ ப்ரஸித்தம்‌. அதுபோல்‌ தான்‌ 
இப்போது எம்பெருமான்‌ திருமேனியும்‌ அவயவங்களையும்‌, 
திரு ஆபரணங்களையும்‌, அழகுகளையும்‌ திரட்டிக்‌ கொண்டு 
திருப்பாணாழ்வார்மீது பாய்கிறது அவரை வமம்கரிப்பதற்காக. 
முடிவில்‌ அவரை வமம்கரித்தும்‌ விடுகிறது. 


இங்கே அழகிய மணவாளப்‌ பெருமாள்‌ நாயனார்‌ அருளிய ஸ்ரீ 
ஸுக்திகளையும்‌ அநுபவிப்போம்‌. 

_ ஊரழி பூசல்போலே நிறமானது எல்லோரையும்‌ கூட்டிக்‌ 
கொண்டு வந்து என்னெஞ்சைக்‌ கொள்ளை கொண்டதென்கிறார்‌. 
கீழ்ப்பாட்டில்‌ ''கண்கள்‌ என்னைப்‌ பேதைமை செய்தனவே”* 
என்று 

“ப்ரஹ்மதண்டப்ரகாபமாநாம்‌ வித்யுத்‌ ஸத்ருமாவர்ச்சஸாம்‌ | 

ஸ்மரந்‌ ராகவபாணாநாம்‌ விவ்யதே ராக்ஷ்ஸேபவர: || 

என்கிறபடியே ராமமரம்‌ போலே இருக்கிற அந்தக்‌ 
கடாக்ஷ்பாதங்களாலே ''கடைக்கண்‌ என்னுஞ்‌ சிறைக்‌ கோலால்‌ 
நெஞ்சூடுருவ ஏவுண்டு நிலையும்‌ தளர்ந்து நைவேனை” 
என்றாப்போலே இவர்படுகிற பாட்டைக்‌ கண்ட திருமேனி 
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“நெஞ்சினை நிறை கொண்ட நீலமேனி:” 


யானது தனிப்‌ பூச்சூடுவாரைப்‌ போலே நம்முடைய அவயவ 
ஸெளந்தர்யத்தைத்‌ தனித்‌ தனியே அநுபவித்தாரித்தனையன்றோ! 


இனிக்‌ கலம்பகன்‌ மாலை சூடுவாரைப்‌ போலே இந்த அவய 
வங்களுக்கு ஆஸ்ரயமான நம்மை அவற்றோடே கூட அநுப 
விக்கப்‌ பெற்றிலரே! 


இவர்‌ மற்றைய ஆழ்வார்கள்‌ போலே பரக்கப்‌ பேசி நின்று 
அநுபவிக்கவும்‌ வல்லர்‌ அல்லர்‌. ஆன பின்பு இந்த அவயவங்க 
ளோடும்‌ ஆபரணங்களோடுமாகச்‌ சேர்ந்த சேர்த்தியால்‌ வந்த 
அழகும்‌ ஸ்வாபாவிக ஸெளந்தர்யத்தால்‌ வந்த அழகுமான்‌ 
நம்முடைய ஸமுதாய ஸமோபையை இவர்‌ அநுபவிக்க வேணும்‌ 
என்று பார்த்து, ராஜாக்கள்‌ உறுபூசலாய்க்‌ கொலையிலே பரந்து 
தங்களுடைய சதுரங்க பலத்தையும்‌ சேர்த்துக்‌ கொண்டு அணி 
அணியாகச்‌ சிலர்மேலே ஏறுமாபோலே, இந்தத்‌ திருமேனி 
யானது அவயவங்களையும்‌ ஆபரணங்களையும்‌ சேர்த்துக்‌ 
கொண்டு தன்னுடைய ஸமுதாய மோபையைக்‌ காட்டி 
“உய்விடம்‌ ஏழையர்க்கும்‌ அசுரர்க்கும்‌ அரக்கர்கட்கும்‌ எவ்‌ 
விடம்‌?” என்று கொண்டு மேல்‌ விழுந்து தம்முடைய (திருப்பா 
ணாழ்வாருடைய) திருவுள்ளத்தைத்‌ தன்‌ பக்கலிலே இழுத்துக்‌ 
கொள்ள, தாம்‌ (திருப்பாணாழ்வார்‌) அதிலே அகப்பட்டு 
நெஞ்சழிந்தபடியைச்‌ சொல்லுகிறார்‌. '* 

வழக்கம்போல்‌ பாசுரம்‌ முழுவதையும்‌ விவரிக்காமல்‌ 
வேண்டுமளவை மட்டும்‌, காட்டும்‌ உத்தரார்த்தத்தின்‌ (பின்‌ 
பாதியின்‌) பொருளையே விளக்குகிறோம்‌. 

கோலமாமணியாரமும்‌ முத்துத்‌ தாமமும்‌ முடிவில்ல 
தோரெழில்‌ நீலமேனி ஐயோ! நிறை கொண்டதென்னெஞ்‌ 
தனையே! 
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இதில்‌ பெரிய பெருமாள்‌ வடிவு - திருமேனி இருக்கும்‌ 
படியை (வகையை) அருளிச்‌ செய்கிறார்‌ திருப்பாணாழ்வார்‌. 


திருமேனியில்‌ திருமார்பில்‌ சிறந்த . முத்தங்களால்‌, பதக்கம்‌ 
பட்ட ஹாரங்கள்‌ சாற்றப்பட்டுள்ளன. 


இதில்‌ பதிக்கப்பட்டுள்ள ரத்நம்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ ல ஞ்கர்கில்‌ 
ப்ரகாஸிக்கும்‌ ஸ்ரீ. கெளஸ்துபரத்நம்‌ போல்‌ பெருமதிப்‌ 
புடையதாகும்‌. 


இந்த ரத்நஹாரங்கள்‌ எம்‌்பெரும்சன்‌ கல்கக்ர்க்க அலங்கார்‌ 
மாய்‌ அமைந்துள்ளன. 


மேலும்‌ இந்தத்‌ இருமார்யில்‌ ந்ல்மூத்து " பத 
ப்ரகாமிக்கின்றனவாம்‌. 


இந்த முத்துக்களும்‌ எம்பெருமான்‌ இருமேனிக்கு ஏற்றபடி 
அமைந்துள்ளனவாம்‌. 

எம்பெருமானுடைய திருமேனி மிகவும்‌ ம்ருதுவானது. மிக 
மென்மையுடையது. இதற்கேற்பத்‌ திருமார்பில்‌ முத்து வடங்கள்‌ 
அமைந்துள்ளன. இந்த முத்துக்கள்‌ மிகுந்த குளிர்ச்சி உடையன. 
இப்படிப்பட்ட முத்துக்களால்‌ மூன்று ஸரங்கள்‌, ஐந்து ஸரங்கள்‌, 


ஏழு ஸரங்கள்‌ என்றாப்‌ போலே முத்து வடங்கள்‌ பல சாற்றப்‌ 
பட்டுள்ளன்‌. 


எம்பெருமான்‌ திருமேனியில்‌ ன த்ற்ப்ப்ப னை ரத்நஹாரங்‌ 
களும்‌ முத்து வடங்களுமே மிக அழகியவையாக: இருக்கின்றன. 
இவை எம்பெருமான்‌ திருமேனியில்‌ சாற்றப்பட்ட பிறகு மேலும்‌ 
மிக அழகியவையாகக்‌ காட்சியளிக்கின்றன என்பதைக்‌ இருப்‌ 
பாணாழ்வார்‌ ந்த்‌ பக பது முத்துத்‌ தாமமும்‌” என்று 
அருளுகிறார்‌. 


உலகில்‌ நாம்‌ ஆபரணம்‌ பனுல்து ர நமக்கு வன்‌ ஒரு. 
அழகைப்‌ பெறுவதற்காக. 
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எம்பெருமான்‌ திருமேனியில்‌ ஆபரணம்‌ சாற்றுவது அவனுக்‌ 
கில்லாத அழகை உண்டு பண்ணுவதற்காக அன்று. துஷ்டர்க 
ளுடைய கண்ணெச்சில்‌ படாமைக்காக, இருக்கும்‌ அழ்கை 
மறைக்கவே ஆபரணங்கள்‌ சாற்றப்படுகின்றன. எம்பெருமான்‌ 


திருமேனி ஸம்பந்தத்தால்‌ ஆபரணங்கள்‌ அழகு பெறுகின்றன. 


இதற்காகவும்‌ எம்பெருமானுக்குத்‌ திருவாபரணங்கள்‌ சாற்றப்‌ 
படுகின்றன என்பர்‌ பெரியோர்கள்‌. 


“ளான -ளாண!' (ஆபரணஸ்ய- ல்‌ எம்பெரு 
மானுடைய திருமேனி. இதன்‌ அழகுக்கு ஒரு எல்லை கிடையாது 
என்கிறார்‌ ஆழ்வார்‌. 'முடிவில்லதோர்‌ எழில்‌” என்று. எம்பெரு 
மானுடைய வெறும்‌ திருமேனியே கூட பரம போக்யமா 
யிருக்கிறது என்கிறார்‌ அடுத்து 'நீலமேனி” என்ற பதத்தினால்‌. 


இந்த ஆபரணங்களும்‌, ஸமுதாய ஸஷஸோபையும்‌ கூட 
வேண்டாதபடி நீல நிறங்கொண்டு விளங்குகிறது திருமேனி. 


ஆதிஸேஷனாகற திரு அணைமேல்‌ பள்ளி கொண்டிருக்கும்‌ 
பெரிய பெருமாள்‌ பச்சை (மரகத) ரத்ந மலைபோல்‌ ஸேவை 
தருகிறான்‌. அவனுடைய திருமேனியினுடைய ஒளிகள்‌ கூட்ட 
மாகப்‌ பரவுகின்றன. எதிரில்‌ நின்று ஸேவிப்பவர்‌ மீது அந்த 
ஒளிக்கற்றைகள்‌ படி௫ன்றன. இந்த அநுபவத்தைப்‌ பெற்ற 
ஸ்ரீபட்டர்‌ என்ற ஆசார்ய ஸார்வ பெளமர்தக்கதோர்‌ உதாஹரணம்‌ 
கொண்டு தம்முடைய அநுபவத்தை வெளியிட்டருளுகிறார்‌. 
அதாவது: நன்கு காய்ந்து உருகிய தங்கத்தினால்‌ செய்யப்பட்ட 
பொன்‌. மலையொன்று ஸமுத்ரத்தோடு சேர்ந்து நிற்பதாகக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌. முதலில்‌, அப்போது அந்தக்‌ கடலிலிருந்து 
கிளம்பும்‌ அலைகள்‌ கரையில்‌ அருகில்‌ இருப்பவர்களை 


நனைத்து நீராட்டுவிக்கும்‌ அன்றோ! இவ்வாறு எம்பெருமான்‌ 


திருமேனியெனும்‌ பச்சை ரத்நமலையில்‌ ஒளிக்‌ கற்றைகள்‌ அவன்‌ 
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ஆராத அழகமுதம்‌ 


எதிரே உள்ள என்னை (பட்டரை) நனைத்து நீராட்‌ 
என்கிறார்‌ ஸ்ரீ பட்டர்‌. 


ஆதிஸேஷன்‌ திருவுருவத்துடன்‌ கூடி விளங்குகிறது எம்பெரு 
மானுடைய திருமேனி. இது பொன்மலையுடன்‌ சேர்ந்து விளங்‌ 
கும்‌ கருங்கடல்‌ போன்றுள்ளது. ஆதிஸேஷன்‌ உருகிய பொன்‌ 
மலை போன்றுள்ளான்‌. எம்பெருமான்‌ திருமேனி, கடல்‌ போன்‌ 


ட ஆதிஸேஷனுடன்‌ சேர்நீதிருக்கும்‌ எம்பெருமான்‌ திரு 
மனி பொன்மலையுடன்‌ கூடிவிளங்கும்‌ கடல்‌ போன்றுள்ளது 
என்பது இதன்‌ கருத்து. ஸ்லோகம்‌ இது: - 


| சோனா: - ரன - 2௩) 
த்ருத கநகஜகிரி பரிமிலத்‌ உததி- 
ப்ரசலித லஹரிவத்‌ அஹமஹமிகயா | 
ஸ்நபயதி ஜநமிமம்‌, அபஹரதி தம: 
பணிபமயமரதகமணி கிரண கண: || 
(ஸ்ரீரங்கராஜஸ்தவம்‌ - பூர்வதகம்‌ -86) 
நீலமேனி:- திருமேனியில்‌ உள்ள தேஜஸ்ஸை நீக்கி வெறும்‌ 
திருமேனியை மட்டும்‌ ஸேவித்தால்‌ கூட ஸேவிப்பவர்களின்‌ 
கண்கள்‌ குளிரும்படி அவற்றில்‌ மை இட்டு எழுதினாப்‌ போலே 
இருக்கும்‌ திருமேனி என்கிறார்‌. 
நிறை கொண்டது என்னெஞ்சினையே- என்‌ மநத்தினுடைய 
பூர்த்தியை (அதாவது மற்றெதையும்‌ வேண்டாமல்‌ காம க்ரோதங்‌ 
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டுகின்றன 


“நெஞ்சினை நிறை கொண்ட நீலமேனி”' 


களால்‌ அலை பாயாமல்‌ ஸ்திரமாயிருக்கும்‌ தன்மையை அழித்தது 
என்கிறார்‌. 

சேதநங்கள்‌ - அசேதநங்கள்‌ இவற்றின்‌ கரணகளேபரங்களை - 
அதாவது இந்த்ரியங்களையும்‌ இவற்றுக்கு ஆதாரமான 
மரீரத்தையும்‌ ப்ரளயம்‌ அழிக்காதபடி இவற்றைத்‌ தன்‌ திரு 
வயிற்றிலே வைத்துக்‌ காப்பாற்றியவன்‌ தன்‌ இந்த்ரியங்களையும்‌ 
திருமேனியையும்‌ காட்டி என்னுடைய இந்த்ரியங்களை அழித்து 
விட்டானே என்கிறார்‌. நீல நிறங்கொண்ட திருமேனியைக்‌ 
கொண்டு தனக்குள்ளவற்றையெல்லாம்‌ காட்டி எம்பெருமான்‌ 
என்னிடம்‌ உள்ளவற்றை எல்லாம்‌ அபஹரித்துக்‌ கொண்டான்‌. 


“நான்‌ (இருப்பாணாழ்வார்‌) எம்பெருமானிடம்‌ உள்ள 
அழகெல்லாவற்றையும்‌ அநுபவிக்க வேண்டும்‌ என்று விரும்பி 
யிருந்தேன்‌. இப்படியிருந்த என்‌ விஷயத்தில்‌ எம்பெருமானை 
அநுபவிப்பதற்கு முக்ய கருவியாய்‌ இருந்த என்னுடைய 
நெஞ்சைத்‌ தன்‌ பக்கலில்‌' இழுத்துக்‌ கொண்டு விட்டானே 
எம்பெருமான்‌, என்று சொத்தைப்‌ பறி கொடுத்தவர்‌ சொல்வது 
போல்‌ 'ஐயோ என்கிறார்‌ ஆழ்வார்‌. 


இந்தப்‌ பாசுரத்தில்‌ ஸ்ரீ ரங்கநாதனை - ஆலிலைமேல்‌ அன்று 
துயின்ற .பாலகனாய்‌ ஆழ்வார்‌ அநுபவிக்கிறார்‌ “ஆல மாமரத்தி 
னிலைமேல்‌ ஒரு பாலகனாய்‌' என்று. 


இதனால்‌ கிடைக்கும்‌ ரஸத்தைப்‌ பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை 
“இப்பாட்டால்‌ வடதளமயநமும்‌ பெரிய பெருமாள்‌ பக்கலிலே 
உண்டென்றிெது' என்று அருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌. 

இப்படித்‌ திருப்பாணாழ்வார்‌ பெற்ற அநுபவம்‌ நமக்கு 
நம்முடை நம்பெருமான்‌ (ஸ்ரீ லக்ஷ்மீ ந்ருஸிம்ஹன்‌) பக்கலிலே 
இடைக்கறது. எம்பெருமானுடைய எல்லா நிலைகளையும்‌ நாம்‌ 
ஸ்ரீ லக்ஷ்மீந்ருஸிம்ஹன்‌ பக்கலிலே அநுபவித்து வருகிறோம்‌. 
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ஆராத அழகமுதம 


கற்கண்டின்‌ சுவையை அநுபவிப்பதற்கு மஹாபண்டிதனாக, . ப 


மஹா பக்தனாகத்தான்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்ற நியதி கடை 
யாதே! பண்டிதன்‌ - பாமரன்‌, பக்தன்‌ - பக்திஹீநன்‌ யாவருக்குமே 
கற்கண்டு தித்திக்கத்‌ தானே செய்யும்‌! 


இனி முநிவாஹந போகத்தில்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேமமிகன்‌ அருளி 


யுள்ள விஷயத்தை அநுபவிப்போம்‌. 


'அவயவ ஸோபைகளிலே ஈடுபட்ட தம்முடைய (திருப்பா 


னணாழ்வாருடைய) நெஞ்சு வருந்தி அவயவங்கள்‌ அனைத்தி 


னுடையவும்‌ மோபையை - அழகை அநுபவித்துப்‌ பிறகு. 


திருமேனி முழுவதிலும்‌ வ்யாபித்திருக்கும்‌ ஸமுதாய 
பமேரபையை அநுபவித்து அதனால்‌ பூர்ணமான நித்யாநு 
_ பவத்தைப்‌ பெற வேண்டும்‌ என்ற ஆசை கொண்டது. இதன்‌ 
பயனாய்‌ ஸமுதாய மோபையை அநுபவிக்க ஆரம்பித்துத்‌ 
தன்னுடைய (நெஞ்சினுடைய) பூர்த்தியை - நிறைவை இழந்தது 
தன்‌ நெஞ்சம்‌ என்று இப்பாட்டில்‌ திருப்பாணாழ்வார்‌ 
அருளுவதாக அவதாரிகை வைத்தருளியுள்ளார்‌ ஸ்வாமி 
ஸ்ரீ தேமமிகன்‌. 
ஆழ்வாருடைய நெஞ்சானது தனித்‌ தனியே திவ்யா 
வயங்களை அநுபவித்தது. தற்போது ஸமுதாயஸோபையெனப்‌ 
படும்‌ லாவண்யத்தை அநுபவிக்க முற்பட்டது. அப்போது இந்த 
ஸமுதாய ஸமோபையானது இந்த நெஞ்சு முன்பு பெற்றதாக 
நினைத்திருந்த காம்பீர்யத்தை - ஆழத்தை அழித்து விட்டது. 
இதற்கு மேலும்‌ ஒரு வருத்தத்தைத்‌ தன்‌ நெஞ்சில்‌ உண்டாக்கி 
விட்டது இந்த அவயவ. மோபை. அதாவது இப்போது பெற்ற 
பூர்ணாநுபவத்துக்கு விச்சேதம்‌ வந்துவிட்டால்‌ என்ன செய்வது? 
என்று அஞ்சி இந்த ஸமுதாயஸோபையும்‌, இதை அநுபவிப்‌ 


பதற்கு நாமும்‌ எப்போதும்‌ பிரிவின்றி இருக்க வேண்டுமே என்று . 


“பிரிவின்றி ஆயிரம்‌ பல்லாண்டு” என்று எப்போதும்‌ மங்களா 
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“நெஞ்சினை நிறை கொணட நலமமண। :: 


மாஸநம்‌ பண்ணும்படிப்‌ பண்ணிற்று இந்த ஸமுதாயமேமோபை 
என்கிறார்‌ ஆழ்வார்‌ என்பதை ஐயோ! நிறை. கொண்ட 
தென்னெஞ்சினையே!' என்று அருளிச்‌ செய்கிறார்‌ என்று ஸ்வாமி 
ஸ்ரீ தேமமிகன்‌ உரைத்தருளியுள்ளார்‌. 

ஒவ்வொரு அவயவத்தின்‌ ப்ரத்யேகாநுபவத்தில்‌ ஆழ்வார்‌ 
வெளியிட்டருளிய ரஸம்‌ (சுவை )அதிகம்‌. அதனால்‌ ப்ரத்யேகாநு 
வத்தை வெளியிட்ட வ்யாஸங்களிலும்‌ சுவை அதிகமாக இருந்தது. 


ஆலமாமரத்தினிலைமேல்‌ ஒரு பாலகனாய்‌ * 
ஞாலமேழும்‌ உண்டான்‌ அரங்கத்தரவினணையான்‌ * 


கோலமாமணியாரமும்‌ முத்துத்தாமமும்‌ முடிவில்லதோ ரெழில்‌ * 
நீலமேனி, ஐயோ ! நிறைகொண்டதென்‌ நெஞ்சினையே (9) 
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10. அணியரங்கனைக்‌ கண்ட கண்கள்‌ 


ரான்‌ விர்‌ கான | 

ஊம்‌ எண எ எண எண ॥ 

ணின்‌ என எ | 

ஏ இனி என்‌ ண்‌ என ॥ 

எனி எ எண்ணிம | 

கண்னன்‌ ஏரண ஏரா: ॥ 

ஷி எள்ளின்‌ எனின்‌; | 

ண எண அள ளின்‌ Il 
பாணநாதோ5நுபூயைவம்‌ ரங்கநாதஸ்ய விக்ரஹம்‌ | 
ஸ்வஸ்ய சித்தம்‌ ச சிந்தா ச நேத்ரேசா55த்மா ச ஸர்வதா || 
தத்ர தத்ர நிபத்தாநீத்யப்ரவீத்‌ ஸ்வஸ்ய காதயா | 
ஏவம்‌ ரங்கேறஸெளந்தர்யே பத்தம்‌ நேத்ரத்வயம்‌ ஸ்வகம்‌ || 
ததோ5ந்யந்நைவ பஸ்யேத்‌ ஹி ஸத்யமித்யப்ரவீத்‌ த்ருடம்‌ | 
இயதஸ்ஸமயாம்ஸ்தஸ்ய முநிவாஹஸ்ய ஸூக்தய: ॥॥ 
வ்யவ்ரியந்த ஸதாம்‌ ப்ரீத்யை நாராயணயதீஸ்வரை: | 
விவ்ருத்யா சா5நயா ஸ்ரீமாந்‌ ப்ரஸீதேந்‌ ந்ருஹரிர்‌ த்ருவம்‌ || 

இருப்பாணாழ்வார்‌ திருவரங்கனுடைய திருமேனியில்‌ ஒவ்‌ 


வொரு அவயவத்தின்‌ அழகிலும்‌ ஈடுபட்டு அந்த ஈடுபாட்டை 
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அமுதமயமான தம்‌ திருவாக்காலே அருளிச்‌ செய்த அழகை நாம்‌ 
இவ்வளவு நாட்களாக ஸ்ரீ ந்ருஸிம்ஹ ப்ரியா மூலம்‌ படித்துப்‌ 
பேரின்பம்‌ பெற்றோம்‌. 


இதற்கு முன்‌ பகுதியில்‌ இருவரங்கனுடைய திருமேனி 
முழுவதையும்‌ அநுபவித்து அந்த அழகில்‌ திருப்பாணாழ்வார்‌ 
தன்‌ நெஞ்சைப்‌ பறி கொடுத்தமையை அவர்‌ அருளிய திருப்‌ 
பாசுரம்‌ கொண்டே அநுபவித்தோம்‌. 


இப்படித்‌ திருவரங்கன்‌ திருமேனி அழகில்‌ ஈடுபட்ட தம்‌ 
கண்கள்‌ இவனைத்‌ தவிர்த்த மற்ற எதையுமே காண மாட்டாதபடி 
ஆயின என்று அருள்வதைப்‌ பத்தாவதான இந்தக்‌ கடைசிப்‌ 
பாசுரத்தைக்‌ கொண்டு அநுபவிப்போம்‌ நாம்‌ இங்கு. 

திருப்பாணாழ்வார்‌ இளமை தொடங்கியே பகவத்‌ விஷயத்‌ 
தில்‌ ஈடில்லாத ஈடுபாடு கொண்டவர்‌. தாழ்ந்த குலத்திலே 
வளர்ந்தவர்‌. இருவரங்கத்தைத்‌ தவிர்த்த மற்றைய ஊர்களில்‌ 
வஸிப்பவர்‌ அனைவரும்‌ அல்ப ஸாரங்களான ஸப்தாதி விஷயங்‌ 
களில்‌ மிகவும்‌ ஆசை கொண்டு, அவற்றைப்‌ பெறுவதற்காகப்‌ 
பணம்‌ ஸம்பாதிப்பதில்‌ முனைய, அதுவும்‌ எளிதில்‌ கிடைக்‌ 
காமையாலே மிகவும்‌ வருந்தி நிற்கிற நிலையைக்‌ கண்டு, அந்தப்‌ 
பிற ஊர்களிலே சென்று வஸிக்க விரும்பாதவராய்‌ நின்றார்‌. 

அதாவது மற்றைய ஊர்களில்‌ வஸிப்பவர்களுடைய தாழ்‌ 
மையைக்‌ கண்டு அங்கு வஸிக்க விரும்பவில்லை திருப்‌ 
பாணாழ்வார்‌. 

திருவரங்க க்ஷேத்ரமோ அந்தப்‌ பிற ஊர்களைப்‌ போல்‌ இல்‌ 
லாமல்‌ மிகச்‌ சிறந்து விளங்குவது திருப்பாணாழ்வாருக்கு நன்கு 
தெரியும்‌. 

பரம பாவநரான (தன்‌ ஸம்ய்ந்தத்தாலே யாவற்றையும்‌ 
கட த்துக்‌ செய்பவரான) பெரிய பெருமாளையும்‌ 
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பரியாத்தமாகச்‌ செய்ய வல்லது திருவரங்கம்‌ என்ற க்ஷேத்ரம்‌ 
என்றால்‌ இந்த க்ஷேத்ரத்தின்‌ பெருமை எப்படிப்பட்டது என்பது 
தெளிவாகிறது. 


இவ்விடத்தில்‌ அழகிய மணவாளப்‌ பெருமாள்‌ நாயனார்‌ 
அருளியுள்ள ஸ்ரீ ஸ9க்தியையும்‌ இங்கே அநுபவிக்க வேண்டும்‌. 
- 'சிட்டனே செழுநீர்த்‌ திருவரங்கத்‌ தாய்‌” என்று இவ்வூரோட்டை 
ஸம்பந்தத்தாலே பாவந பூதர்‌ என்னும்படியான வைலக்ஷ்ண்‌ 
யத்தை உடைத்தாயிருக்கிறது இவ்வூர்‌ (திருவரங்கம்‌), என்று. 
(இப்பாசுரத்தின்‌ ஈடு வ்யாக்யாநத்தில்‌ அருளப்பட்டிருக்கும்‌ 
பொருள்‌ வேறு.) 

மேலும்‌ இவ்வூரில்‌ உள்ளவர்கள்‌ நம்பெருமாளை அநுப 
வித்துக்‌ கொண்டு அவனுடைய வடிவழகிலே ஈடுபட்டு மோக்ஷத்‌ 
தையும்‌ விரும்பாமலிருக்கிறார்கள்‌. 'நல்லார்கள்‌ வாழும்‌ நளிர்‌ 
அரங்கநாகணையான்‌” என்று சூடிக்‌ கொடுத்த நாச்சியாரும்‌ 
இவ்வூரில்‌ வஸிப்பவர்களை 'நல்லார்‌' என்றே அருளியுள்ளாள்‌. 

இப்படிப்பட்ட பெருமையுடைய திருவரங்கத்திலே திருப்பா 
ணாழ்வார்‌ வாஸம்‌ செய்யலாமே என்றால்‌ “நாம்‌ (திருப்பா 
ணாழ்வார்‌) இவ்வூரிலே புகுருகை இவ்வூருக்கு தோஷத்தை 
உண்டு பண்ணும்‌: என்ற திருவுள்ளத்தால்‌ இங்கும்‌ வஸிக்க 
வில்லை ஆழ்வார்‌ என்பர்‌ பூர்வர்கள்‌. 

மற்றைய ஊர்களில்‌ உள்ளவர்களின்‌ தாழ்வைக்‌ கண்டு 
திருப்பாணாழ்வார்‌ அங்குச்‌ செல்லவில்லை. 

தன்னுடைய தாழ்வைக்‌ கண்டு திருவரங்கத்திற்குள்‌ 
புகுரவில்லை திருப்பாணாழ்வார்‌. 


“நாம்‌ இவ்வூரிலே புகுருகை இவ்வூருக்கு மாலிந்யாவஹம்‌ 
(தோஷம்‌ தருவதாகும்‌) என்று பார்த்து 'அங்குற்றேன்‌ அல்லேன்‌, 
இங்குற்றேன்‌ அல்லேன்‌” என்கிறபடியே பிறருடைய நைச்யத்‌ 
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அணியரங்கனைக்‌ கண்ட கண்கள்‌ 


தாலே அங்குப்‌ போகவும்‌ மாட்டாதே, தம்முடைய நைச்யத்‌ 
தாலே இங்கு (இருவரங்கத்தில்‌) புகுரவும்‌ மாட்டாதே ஆந்தராளி 
கராய்‌ (நடுவில்‌ நிற்பவராய்‌) இருந்தார்‌'* என்று இவ்விஷயத்தை 
விள்க்குகின்றனர்‌ பூர்வர்கள்‌. 

இப்படிப்பட்ட இவர்‌ லங்கையை விட்டு வந்த ஸ்ரீ 
விபீஷணன்‌ - சக்ரவர்த்தித்‌ திருமகன்‌ ஸந்நிதியிலும்‌ புகுராமல்‌ 
ஸமுத்ரத்இன்‌ கரையில்‌ வந்து நின்றதுபோல்‌ இந்தத்‌ திருப்பா 
ணாழ்வாரும்‌ அன்போடு தென்திசை நோக்கிக்‌ கொண்டு கண்‌ 
வளருறெ (துயில்‌ கொள்கிற) பெரிய பெருமாளுடைய (ஸ்ரீ ரங்க 
நாதனுடைய) த்ருஷ்டிபாதமான (கடாக்ஷத்திற்கு விஷயமான) 
தென்னாற்றங்கரையைப்‌ பற்றி நின்றார்‌. இது திருப்பா 
ணாழ்வாருடைய நிலை. 

இனி பெரிய பெருமாளுடைய நிலையைப்‌ பார்ப்போம்‌: - 
அவன்‌ நினைக்கிறான்‌. “உலகத்தில்‌ உள்ளவர்கள்‌ அனைவரும்‌, 
அஹங்காரம்‌ கொண்டு, தமக்குத்‌ தகாதவைகளான ஸாப்தம்‌ முத 
லான விஷயங்களில்‌ ஈடுபட்டு அவை இடைக்காமையால்‌ 
மிகவும்‌ வருந்திக்‌ கொண்டு காலத்தைக்‌ கழித்து வருகிறார்கள்‌. 
இப்படிப்பட்ட இந்த நிலையில்‌ இந்தத்‌ திருப்பாணாழ்வார்‌ 
மட்டும்‌ அந்த மப்தாதி விஷயங்களில்‌ ஈடுபட்டுக்‌ கொள்ளாமல்‌ 
நம்மையே நினைத்து மனம்‌ உருகி நம்மையே பாடி வருகிறார்‌:” 
என்று வியந்து தம்‌ திருவுள்ளத்தாலே இவரை மிகவும்‌ உகந்தார்‌ - 
விரும்பினார்‌. 

இத்துடன்‌ நில்லாமல்‌ பக்தியோகம்‌ முதலான உபாயங்கள்‌ 
ஏதுமின்றி அகிஞ்சநர்களாயிருப்பார்க்கு முக்யமான உபாயமா 
யிருக்கும்‌ தம்முடைய இருவடிகளை இவருடைய திருவுள்ளத்‌ 
திலே வைத்தருளினார்‌ பெரிய பெருமாள்‌. ஆழ்வாரும்‌ தன்‌ 
இருவுள்ளத்திலே பதிந்துள்ள பெரிய பெருமாள்‌ திருவடிகளை 
மாநஸ ப்ரத்யக்ஷத்திலே ஸாக்ஷாத்கரித்து... ''அரங்கத்தம்மான்‌ 
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திருக்கமல பாதம்‌ வந்து என்‌ கண்ணினுள்ளன ஓக்கின்றதே '? 
என்று அருளிச்‌ செய்தார்‌. 


இந்தத்‌ திருவடிகளுக்குமேலே உள்ள திருப்பீதாம்பரமும்‌ திரு 
அரையுமான சேர்த்தியை மடிபிடித்து (மேல்‌ விழுந்து) அநுப 
வித்தார்‌ ஆழ்வார்‌. 

இத்துடன்‌ நில்லாமல்‌ - மற்றைய விஷயங்களிடத்தில்‌ 
செல்லாமல்‌ நாம்‌ எம்பெருமானையே அநுபவிப்பதற்கு ஸாதந 
மாய்‌ அமைந்த மனஸ்ஸையும்‌, நம்மையும்‌ உண்டாக்கியது 
எம்பெருமானுடைய இந்தத்‌ திருநாபீகமலந்தானே என்று 
புகழ்ந்து அதை அநுபவித்தார்‌. இந்தத்‌ திருப்பாணாழ்வாரைக்‌ 
கண்ட்‌ எம்பெருமானுடைய திரு உதரபந்தம்‌ மேன்மைக்கும்‌, 
ஸெளலப்யத்திற்கும்‌ பட்டம்‌ கட்டியிருப்பது நாம்‌ அன்றோ 
என்று தன்‌ பெருமையை அவருக்குக்‌ காட்டி அவரைத்‌ தன்‌ 
பக்கலிலே இழுக்க, இவரும்‌ - திருப்பாணாழ்வாரும்‌ அதிலே 
மண்டி (ஆழ்ந்து ஈடுபட்டு) அத்தை அநுபவித்தார்‌. 

அதற்கு மேலேயிருக்கிற எம்பெருமானுடைய திருமார்‌ 
பானது தன்னிடத்திலே உள்ள ஹாரம்‌ முதலான திருவாபரணங்்‌ 
களையும்‌ பெரிய பிராட்டியாருக்கு வாஸஸ்தாநமாயிருக்கிற 
பெருமையையும்‌ காட்டித்‌ தன்‌ பக்கலிலே ஆழ்வாரை இழுத்துக்‌ 
கொள்ள இவரும்‌ அதற்கு வஸமாகி அந்தத்‌ திருமார்பை 
அநுபவித்தார்‌. அதற்கு மேலே - அந்தப்‌ பிராட்டிக்கும்‌, ஹாரம்‌ 
முதலான ஆபரணங்களுக்கும்‌ ஆஸ்ரயமான திருக்கழுத்தையும்‌, 
அதற்கு மேலே திரு அதரத்தையும்‌ (உதட்டையும்‌) அநுபவித்தார்‌. 

இப்படித்‌ திருப்பாணாழ்வார்‌ எம்பெருமானுடைய திருமேனி 
யில்‌ அவயவங்களைத்‌ தனித்‌ தனியே அநுபவித்து வர, எம்‌ 


பெருமான்‌ திருக்கைகளில்‌ உள்ள திரு ஆயுதங்கள்‌ தம்மை 


ஆழ்வார்‌ ௮நுபவிக்கவில்லையே என்று மனம்‌ வருந்த, அவற்றின்‌ 
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வருத்தம்‌ தீர்வதற்காக அவற்றையும்‌ நடுவிலே “கையினார்‌ 
சுரிசங்கனல்‌ ஆழியர்‌' என்று அநுபவித்து அதற்கு மேலே “ர்‌. 
ண (அபயம்‌ ததாமி) என்று எம்பெருமான்‌ அருளிச்செய்யும்‌ 
திருவார்த்தைகள்‌ யதார்த்தங்களே அன்றி ஏமாற்றுவதற்காகச்‌ 


. சொன்னவையல்ல என்று நம்மை ஆஸ்வஸிப்பிக்கும்‌ (ஆறுத 


லளிக்கும்‌) குளிர்ந்த கடாக்ஷங்களை உடைய திருக்கண்களை 
அநுபவித்தார்‌ ஆழ்வார்‌. 

இவ்வாறு எம்பெருமானுடைய திருமேனியின்‌ திவ்யா- 
வயவங்களைத்‌ தனித்‌ தனியே அநுபவித்து ரஸித்த திருப்‌ 
பாணாழ்வார்‌, பாலும்‌, பழமும்‌, கண்டசர்க்கரையும்‌ (கற்கண்டு) 
ஆன ரஸவஸ்துக்களைச்‌ சேர்த்து புஜிப்பாரைப்‌ போலே இந்த 
அவயவங்களோடுண்டான சேர்த்தியால்‌ வநீத அழகையும்‌, 
ஸ்வாபாவிகமான (இயற்கையாய்‌ இருப்பதான) அழகையும்‌ 
உடைத்தான திருமேனியின்‌ ஸமுதாய ஸோபையையும்‌ முன்பு 
அநுபவித்தார்‌ ஆழ்வார்‌. 

இப்படி இந்தத்‌ திருப்பாணாழ்வார்‌ எப்போதும்‌ தம்மையே 
பூர்ணமாக அநுபவித்து வருவதைக்‌ கண்ட ஸ்ரீ ரங்கநாதன்‌ 
இவரைத்‌ தன்‌ பக்கலிலேயே இருக்க வைத்துக்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌ என்று விரும்பினான்‌. 

ஸ்ரீ ரங்கநாதனுடைய திவ்யாத்புதமான திருமேனி தர்பநம்‌ 
ஒரு தடவை கிடைத்தாலும்‌ அதுவே எனக்குப்‌ போதும்‌, வேறு 
போகமோ மோக்ஷ்மோ எதுவும்‌ எனக்கு வேண்டாம்‌ என்றிருக்‌ 
கிறார்‌ இவர்‌ (திருப்பாணாழ்வார்‌). இப்படிப்பட்டவரை ஒரு 
க்ஷண நேரமும்‌ நாம்‌ பிரிந்து இருக்க மாட்டோம்‌ என்று நினைத்த 
ஸ்ரீ ரங்கநாதன்‌ தூரத்தே இருந்து பாடித்‌ தொழும்‌ திருப்பாணாழ்‌ 
வாரைத்‌ தம்முடைய பக்கலிலே வரவழைப்பது எப்படி? என்று 
சிந்திக்கலானான்‌. 
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தாமே சென்றால்‌ அர்ச்சாவதார நிலைக்குப்‌ பொருந்தாது. 
'செயலும்‌ பேச்சும்‌ அற்றது அர்ச்சாவதார நிலை” (HET = 
என. அஸங்கேதம்‌ - அநாலாபம்‌) என்பது ப்ரஸித்தம்‌. 
இதற்கு விரோதம்‌ வராதபடி நாம்‌ நடந்து கொள்ள வேண்டும்‌. 
ஆகவே, நாமே நேரில்‌ செல்வதும்‌ அவரைக்‌ கூப்பிடுவதும்‌ 
பொருந்தாது. 

'அர்ச்சாவதாரத்தில்‌ செய்கையும்‌, பேசுதலும்‌ அற்றிருக்க 
வேண்டும்‌ நாம்‌” என்று நாமே தானே ஸங்கல்பித்துள்ளோம்‌. 
நம்முடைய ஸங்கல்பத்தை நாமே குலைத்துக்‌ கொள்ளலாமோ! 
ஆகவே நாமே செல்வதோ- நாமே பேசுவதோ கூடாது என்று 
இருந்தான்‌ ஸ்ரீரங்கநாதன்‌. 


இனித்‌ திருப்பாணாழ்வாரே தம்மிடம்‌ வரும்போது அவரைத்‌ - 


தம்மிடத்திலேயே வைத்துக்‌ கொள்ளலாம்‌ என்பதும்‌ சரி 
யன்று.ரக்ஷகன்‌ என்று பெயர்‌ பூண்டிருக்கும்‌ நாம்‌ அவர்‌.இருக்கு 
மிடம்‌ தேடிச்‌ செல்ல வேண்டியிருக்க, அவர்‌ நம்மிடம்‌ தேடி 
வருதல்‌ நம்முடைய ஸ்வரூபத்திற்கு அடியோடு பொருந்தாது. 
இது நம்முடைய ஸ்வரூபத்திற்கே பெருத்த நஷ்டத்தை - 
குறைவை உண்டு பண்ணும்‌. ' 

ஆகத்‌ தாமும்‌ அங்குப்‌ போக முடியவில்லை. அவரும்‌ 
தம்மிடம்‌ வருவதிற்கில்லை, என்ன செய்வது? 

முன்பு நம்மை நோக்கி மாரணம்‌ என்று கூவிக்‌ கொண்டு 
தூரத்தே நின்ற ஸ்ரீ விபீஷணாழ்வானை ஸ-க்ரீவ மஹாராஜரைக்‌ 
கொண்டு அழைத்து வந்தோம்‌ அன்றோ! அவ்வாறே இப்போதும்‌ 
நம்மை நோக்கி வந்து தூரத்தே நிற்கும்‌ தருப்பாணாழ்வாரையும்‌ 
யாரையாவது அனுப்பி அழைத்து வருவதே நன்று. அதுவே தகும்‌ 
என்று யோசித்து நம்பெருமாள்‌ திருப்பாணாழ்வாரை அழைத்து 
வர யாரை அனுப்பலாம்‌ என்று சிந்திக்கலானான்‌. 
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வந்திருப்பவருக்கு ஏற்றவராயிருப்பவரை அனுப்பி வைப்‌ 
பதே நன்று. முன்பு வந்த ஸ்ரீ விபீஷணன்‌ ராஜ்யத்தை விரும்பி 
வந்தவனாவான்‌. இவனுடைய இயல்புக்கு ஏற்ப ராஜ்யத்தை 
விரும்பியவனான ஸ-க்ரீவனை அனுப்பினோம்‌. 
திருப்பாணாழ்வாரோ ராஜ்யம்‌ முதலான அல்பங்களான 
பலனை விரும்பாமல்‌ நம்மையே எப்போதும்‌ மநநம்‌ - சிந்தை 
செய்து வருகிறார்‌. '“அரைச்‌ சிவந்த ஆடையின்‌ மேல்‌ சென்ற தாம்‌ 
என சிந்தனையே”: 'உந்திமேல தன்றோ அடியேன்‌ உள்ளத்தின்‌ 
னுயிரே: 'உதரபந்தம்‌ என்னுள்ளத்துள்‌ நின்றுலாகின்றதே!?* 
“செய்ய வாய்‌ ஐயோ என்னைச்‌ சிந்தை கவர்ந்ததுவே!' 'நீலமேனி 
ஐயோ! நிறை கொண்டது என்னெஞ்சினையே' என்று இவ்வா 
றாக நம்மையே மநநம்‌ - சிந்தை செய்து வருகிறார்‌. இவர்‌ 
நம்மைத்‌ தவிர மற்றெதையும்‌ விரும்புபவர்‌ அல்லர்‌. இப்படி 
அநந்ய ப்ரயோஜநராய்‌ - மற்றைய பலன்களை விரும்பாதவராய்‌ 
இருக்கும்‌ இவரை அழைத்துவர இவரைப்‌ போல்‌ இருக்கும்‌ 
ஒருவரைத்‌ தான்‌ அனுப்ப வேண்டும்‌ என்று யோசித்த 
ஸ்ரீ ரங்கநாதன்‌ தம்‌ பக்கலிலேயே இருந்து கொண்டு, தம்மையே 
ஸேவித்துக்‌ கொண்டு மற்றொன்றையும்‌ மனத்தாலும்‌ சிந்தியாத 
வராய்‌ தம்மையே மநநம்‌ - சிந்தை செய்துவரும்‌ ப்ராஹ்மண 
ம்ரேஷ்டரான லோகஸாரங்க மஹாமுநிகளை அனுப்பி ஆழ்‌ 
வாரை அழைத்துவர நினைத்தான்‌. : - 

(இங்கு வ்யாக்யாநத்தில்‌ ஸ்ரீ விபீஷணாழ்வானை 'ராஜ்ய 
காங்க்ஷீ' என்று அருளியிருப்பது ஆபாதரஸிகராய்‌ இருப்பார்‌ 
(மேல்‌ நோக்காக விஷயங்களை அறிந்து ரஸிப்பார்‌) சிலருடைய 
அபிப்ராயத்தாலே என்று கொள்ள வேண்டும்‌ என்று பூர்வர்கள்‌ 
திருவுள்ளம்‌.) 

தம்மையே எப்போதும்‌ திருப்பாணாழ்வாரும்‌, லோக ஸாரங்க 
முநிவரும்‌ மநநம்‌ செய்துவருவதால்‌ இருவருமே முநிவர்கள்‌ 
ஆவார்கள்‌. 
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ஆக முநிவரை இட்டு முநிவரை அழைத்து வருவதுதான்‌ 
உசிதம்‌. அநந்ய ப்ரயோஜநரை இட்டு அநந்ய ப்ரயோஜநரை 
அழைத்து வருவதுதான்‌ உசிதம்‌ என்று திருவுள்ளம்‌ கொண்டான்‌ 
ஸ்ரீரங்கநாதன்‌. 


ஆனால்‌ இவ்விருவருள்‌ ஒருவர்‌ (திருப்பாணாழ்வார்‌) 
உலகத்தவர்‌ கருத்தின்படி இழி குலத்தவர்‌. மற்றொருவர்‌ (லோக 
ஸாரங்க முநிவர்‌) உயர்‌ குலத்தவர்‌ ஆவார்‌. 

ஆனாலும்‌ லோகஸாரங்க முநிவருக்குத்‌ தாம்‌ உயர்‌ குலத்தவர்‌ 
என்ற அஹங்காரம்‌ கடையாது. 


இழி குலத்தைச்‌ சார்ந்தவர்களாயினும்‌ எம்பெருமானிடம்‌ 
உண்மை பக்தி கொண்டிருப்பார்களாகில்‌ அவர்களையே தனக்கு. 
ஸ்வாமியாகக்‌ கொள்ளும்‌ இயல்புடையவர்‌ லோகஸாரங்க 
முநிவர்‌. இதற்குக்‌ காரணம்‌, “இழி குலத்தவர்களேலும்‌ எம்‌ 
மடியார்களாகிலும்‌ தொழுமினீர்‌ கொடுமின்‌ கொண்மின்‌: 
(தாழ்ந்த குலத்தைச்‌ சார்ந்தவர்களாயினும்‌ .இவர்கள்‌ மெய்யடி 
யார்களாய்‌ இருப்பார்களாயின்‌ அவர்களை உயர்குலத்தைச்‌ 
சார்ந்த நீங்கள்‌ அஹங்காரம்‌ கொண்டு புறக்கணிக்காமல்‌ மனத்தி 
னால்‌ கெளரவித்து சிறப்பித்துக்‌ கொண்டாடுங்கள்‌. உயர்நீத 
ரஹஸ்யார்த்தங்களை அவர்கள்‌ அபேக்ஷித்தால்‌ நீங்கள்‌ 
அவர்களுக்கு உபதேஸியுங்கள்‌, அவ்வாறே உங்களுக்குத்‌ 
தெரியாத ரஹஸ்யார்த்தங்களை அவர்கள்‌ அறிந்து வைத்திருந்‌ 
தால்‌ அவர்களிடமிருந்து நீங்கள்‌ -கொள்ளுங்கள்‌' என்று 
எம்பெருமானே அடிக்கடி அருளிச்‌ செய்யக்‌ கேட்டிருக்கிறார்‌ 
இந்த லோகஸாரங்க மஹாமுநி. ) 


இப்படி எம்பெருமானிடமிருந்து உபதேமும்‌ கேட்டது 
மட்டுமின்றி ஆழ்வார்களிடமிருந்தும்‌ இம்மாதிரி உபதேஸம்‌ 
கேட்டிருக்கிறார்‌ இந்த லோகஸாரங்க மஹர்ஷி. 
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திருமங்கையாழ்வார்‌, எம்பெருமானே! உன்னுடைய திரு 
அஷ்டாக்ஷரம்‌ என்னும்‌ மஹா மந்த்ரத்தை நான்‌ அர்த்தத்துடன்‌ 
கற்று அதன்‌ பயனாய்‌ உன்னடியார்க்கு அடிமை செய்யப்‌ 
பெற்றேன்‌. நின்‌ திருஎட்டெழுத்தும்‌ கற்று நான்‌ உற்றதும்‌ உன்னடி 
யார்க்கு அடிமை என்றும்‌, ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ 'புண்டரீ 
காக்ஷ்னான எம்பெருமானையே த்யாநம்‌ செய்யும்படியான 
பாக்யம்‌ பெற்றவர்‌ எவராக இருந்தாலும்‌ அவர்தான்‌ நமக்கு 
எப்பிறப்பிலும்‌ ஸ்வாமிகளாவார்‌. “பங்கயக்‌ கண்ணனைப்‌ 
பயிலும்‌ திருவுடையார்‌ யவரேலும்‌ அவர்‌ கண்டீர்‌ பிறப்பிடை 
தோறெம்மை யாளும்‌ பரமரே' என்றும்‌ உபதேமமித்திருப்பதை 
இவர்‌ (லோகஸாரங்க முநிவர்‌) பல தடவைகள்‌ கேட்டுள்ளார்‌. 
கேட்டது மட்டுமின்றி அவ்வாறே அநுஷ்டித்தும்‌ வருபவர்‌. 

இப்படிப்பட்டவரை நோக்கி ஸ்ரீ ரங்கநாதன்‌ “நீர்‌ சென்று 
திருப்பாணாழ்வாரை உம்முடைய தோள்‌ மீதேற்றி எழுந்தருளப்‌ 
பண்ணிக்கொண்டு வாரும்‌” என்று நியமித்தான்‌. 

லோகஸாரங்க முநிவரும்‌ அப்படியே செய்வதாகத்‌ திரு 
முன்பே விண்ணப்பம்‌ செய்துவிட்டுத்‌ திருப்பாணாழ்வார்‌ இருக்கு 
மிடம்‌ சென்று ஸ்ரீரங்கநாதனுடைய நியமநத்தைச்‌ சொல்லி அதன்‌ 
படித்‌ தம்முடைய திருத்தோளிலே ஏறியருளுமாறு திருப்பாணாழ்‌ 
வாரை ப்ரார்த்தித்தார்‌. 

இது கேட்ட திருப்பாணாழ்வார்‌ முதலில்‌ திடுக்கிட்டார்‌. 
இழிகுலத்தவனான நான்‌ ப்ராஹ்மணஸ்ரேஷ்டரான லோக 
ஸாரங்க முநிவருடைய தோளில்‌ ஏறுவதா? இது என்ன 
அந்யாயம்‌? நான்‌ அவரைத்‌ தீண்டுவதற்கே தகுதியற்றவனாக 
இருக்க அவர்‌ தோள்‌ மேல்‌ ஏறுவதா? என்றெல்லாம்‌ எண்ணி 
வியந்தார்‌, அஞ்சினார்‌. ஆனால்‌ அடுத்த க்ஷ்ணத்திலேயே 
லோகஸாரங்க முநிவருடைய தோளில்‌ ஏறிவர ஸம்மதித்து : 
விட்டார்‌. 
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காரணம்‌ என்ன தெரியுமா? பகவானுடைய நியமநம்‌ தான்‌ 
முநிவருடைய தோளில்‌ ஏறி வருவதற்குக்‌ காரணமாய்‌ அமைந்‌ 
துள்ளது என்பதுதான்‌. 


திருப்பாணாழ்வார்‌ தன்னுடைய கருத்தின்படி முநிவருடைய 
தோளில்‌ ஏறுவது தவறு-பாபம்‌ என்று ஒதுங்கியிருந்தார்‌. 


அவரே 'எம்பெருமானுடைய நியமநம்‌ இது” என்ற பின்‌, 
இதை மீறினால்‌ பகவானுடைய நியமநத்தை - பகவானையே 
கூட அவமதித்ததாகும்‌ என்ற அச்சத்தினால்‌ முநிவருடைய 
தோளின்மீது ஏறினார்‌. இதனால்‌ தன்னுடைய பகவச்‌ சேஷத்வம்‌ 


- எம்பெருமானுக்கு அடியவனாயிருத்தல்‌ காக்கப்பட்டது என்று 
எண்ணினார்‌. 


இந்த நியமநத்தை மறுத்தால்‌ எம்பெருமானை மதிக்க 
வில்லை என்பதாகும்‌. ஆகையால்‌ லோகஸாரங்க முநிவரின்‌ 
தோள்மீது ஏறினார்‌. 

இம்மாதிரியான செயல்‌, திருப்பாணாழ்வார்‌ போன்ற 
மஹான்கள்‌ சிலருக்கே பொருந்தும்‌. இதைக்‌ கொண்டு மற்றைய 


வர்கள்‌ விஷயத்திலும்‌ ஏன்‌ இப்படி செய்யக்‌ கூடாது என்று 
கேட்பது தவறு. 


இதற்கு ஏற்ற உதாஹரணம்‌. திருக்குடந்தையில்‌ ஒரு ஸமயம்‌ 
திருமழிசையாழ்வார்‌ ஆராவமுதனைத்‌ தர்மமிக்கச்‌ சென்றார்‌. 
ஆராவமுதப்‌ பெருமாள்‌ திருமழிசையாழ்வாரின்‌ பெருமைகளை 
நன்கு அறிவார்‌. 

தமக்குத்‌ தளிகை ஸமர்ப்பிக்கும்போது முதலில்‌ திருமழிசை 


யாழ்வாருக்கு ஸமர்ப்பித்து அவரை அமுது செய்வித்த (உண்ண 


வைத்த) பின்புதான்‌ தான்‌ உண்பாராம்‌. 


“இங்கு ஒரு கேள்வி: பகவான்‌ சொன்னதற்காக ஆழ்வார்‌ 
முதலில்‌ அமுது செய்யலாமா? (சாப்பிடலாமா?) என்று. 
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... இதற்குப்‌ பதில்‌: ஆழ்வார்‌,தாம்‌ முதலில்‌ உண்ணமாட்டேன்‌ 
என்று மறுத்தால்‌, ஆராவமுதனும்‌, அவர்‌ உண்ட பிறகு தான்‌ நான்‌ 
உண்பேன்‌ என்ற பிடிவாதத்தைக்‌ கைவிடாமல்‌ காத்திருப்பான்‌. 


ஆகவே அவனும்‌ நீண்ட நேரம்‌ பட்டினி கடக்க நேரிடும்‌. ஆகவே 
எம்பெருமானை நீண்ட நேரம்‌ பட்டினிபோட விரும்பாத 
ஆழ்வார்‌ தன்‌ ஸ்வரூபத்துக்குப்‌ பொருந்தாவிடினும்‌ ஆராவமுத 
னுடைய நியமநம்‌ ஒன்றையே காரணமாகக்‌ கொண்டு 
அவனுக்கும்‌ முன்னதாக அமுது செய்தாராம்‌. திருநெடுந்‌ 
தாண்டகம்‌ வ்யாக்யாநத்தில்‌ இந்த ஐதிஹ்யம்‌ உள்ளது. 

அவ்வாறுதான்‌ இங்கும்‌. 

லோகஸாரங்க முநிவருடைய தோளில்‌ ஏறி வந்தமையால்‌ 
திருப்பாணாழ்வாருக்கு “முநிவாஹநர்‌” என்ற சிறப்புப்‌ பெயரும்‌ 
உண்டாயிற்று. 

_ இப்படித்‌ தம்மிடம்‌ வந்த திருப்பாணாழ்வாருக்குப்‌ பெரிய 
பெருமாள்தம்முடைய ஸ்வரூபம்‌ - ஸ்வபாவம்‌ முதலானவற்றை 
நன்கு காட்ட, தருப்பாணாழ்வாரும்‌ ஸ்ரீ ரங்கநாதனைத்‌ திருவடி 
முதல்‌ திருமுடி வரை அநுபவித்து மகிழ்ந்தார்‌. 

இப்படிப்பட்ட ஆழ்வாருக்கு நாம்‌ (ஸ்ரீரங்கநாதன்‌) எதைத்‌ 
தரலாம்‌ என்று யோசித்தான்‌. அதாவது பரமபதநாதனுடைய 
அநுபவத்தையோ அல்லது வ்யூஹரூபியான திருப்பாற்கடல்‌ 
நாதனுடைய அநுபவத்தை யோ, அல்லது ராமாதிகளான விபவா 
வதாரத்தின்‌ அநுபவத்தையோ, அல்லது அர்ச்சையில்‌ வேறு ஒரு 
மூர்த்தியின்‌ அநுபவத்தையோ எதைத்‌ தருவது! என்று 
சிந்தித்தான்‌. 

இருப்பாணாழ்வாரும்‌ தம்முடைய ப்ரபந்தத்தில்‌ இந்த ஐந்து 
நிலைகளையும்‌ அநுபவிக்கிறார்‌. 
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முதலில்‌ “ஆதி” பிரான்‌ என்று பரரூபியான எம்பெருமானைக்‌ 
குறிப்பிடுகிறார்‌. அதை அநுபவிப்பதில்‌ ஆசையிருக்கவே தானே 


இவ்வாறு - ஆதி என்று கூற வேண்டும்‌. இவ்வாறே 'விண்ணவர்‌ - 


கோன்‌” என்றும்‌ 'நீதிவானவன்‌' என்றும்‌ முதல்‌ பாசுரத்திலேயே 
பரமபதநாதனை அருளிச்‌ செய்கிறார்‌. 


ஆகையால்‌ இவர்‌ (திருப்பாணாழ்வார்‌) பரமபதநாதனை 
ஸேவிக்க விரும்புகிறார்‌ என்றும்‌ நினைக்கத்‌ தோன்றுகிறது. 

'உலகமளந்து அண்டமுற நிவந்த நீண்‌ முடியன்‌' என்று 
தீரிவிக்ரமனையும்‌, “.... வெங்கணைக்‌ காகுத்தன்‌” என்று சக்ர 
வர்த்தித்‌ திருமகனையும்‌, தம்முடைய பாசுரங்களில்‌ அநுப 
விக்கையாலே இவர்‌ விபவாவதாரத்தை ஸேவிக்க விரும்புகிறார்‌ 
என்றும்‌ நினைக்கத்‌ தோன்றுகிறது. 


மேலும்‌ “விரையார்‌ பொழில்‌ வேங்கடவன்‌” என்கையாலே 
அர்ச்சையிலும்‌ திருவேங்கடமுடையானை ஸேவிக்க விரும்பு 
கிறார்‌ இவர்‌ என்றும்‌ நினைக்கத்‌ தோன்றுகிறது. இவர்‌ எதை 
விரும்புகிறார்‌ என்பது தெளிவாகத்‌ தெரியவில்லையே என்று 
ஸ்ரீ ரங்கநாதனே திகைத்து நிற்கிறான்‌. 

ஸ்ரீ ரங்கநாதன்‌ 'உள்ளுவார்‌ உள்விற்றெல்லாம்‌ உடனிருந்து 
அறிபவன்‌”. ஒவ்வொருவருடைய உள்ளிற்றெல்லாம்‌ அந்தர்‌ 
யாமியாக இருந்து கொண்டு அவர்கள்‌ நினைப்பதை எல்லாம்‌ 
அறிபவனே ஆவான்‌. ஆனாலும்‌ இந்த ஆழ்வாரைப்‌ பரீக்ஷிப்‌ 
பதற்காக உடனே தன்னைப்‌ பூர்ணமாக இவர்‌ அநுபவிக்க ஓட்டா 
மல்‌ சற்று விளம்பம்‌ (தாமதம்‌) செய்கிறான்‌ ஸ்ரீ ரங்கநாதன்‌. 


இவர்‌ அபிப்ராயம்‌ தெரியாமல்‌ இவருக்கு ரங்கநாதன்‌ 
தன்னைக்‌ காட்டினால்‌ “எனக்கு இது வேண்டாம்‌, நான்‌ விரும்பு 


வது வேறு” என்று திருப்பாணாழ்வார்‌ மறுத்து விட்டால்‌ தனக்குத்‌ . 


தாழ்வு வநீது விடுமன்றோ! ஆகவே திருப்பாணாழ்வாருடைய 
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திருவுள்ளத்தை நன்கு அறிவோம்‌ என்று ஸ்ரீ ரங்கநாதன்‌ பரம்‌, 


-வ்யூஹம்‌, விபவம்‌ வேறான அர்ச்சா மூர்த்தி இவற்றைத்‌ 


தனித்தனியே அநுபவிக்கும்படி' அந்தந்த அநுபவங்களைத்‌ 
திருப்பாணாழ்வாருக்குத்தந்தான்‌. திருப்பாணாழ்வாரும்‌ “எனக்கு 


“அவை ஒன்றும்‌ வேண்டாம்‌. பரம்‌, வ்யூஹம்‌, விபவம்‌, வேறு 


அர்ச்சை, அந்தர்யாமி என்ற நிலைகள்‌ யாவற்றையும்‌ நான்‌ பெரிய 
பெருமாளிடத்திலேயே காண்கிறேன்‌. 

மாடுகளின்‌ குளப்படிகள்‌ கடலிலே ஏகதேமாத்தில்‌ அடங்கி 
யிருப்பது போல்‌ பெரிய பெருமாளிடத்தில்‌ மற்றைய அவதா 
ரங்கள்‌ யாவும்‌ அடங்கி உள்ளன. பெரிய பெருமாளை ஸேவிப்ப 


.தாலேயே பரம்‌, வ்யூஹம்‌, விபவம்‌, மற்றைய அர்ச்சா மூர்த்திகள்‌ 


யாவற்றினுடைய அநுபவமும்‌ கிடைத்துவிடும்‌. ஆகையாலே 
எனக்குப்‌ பெரிய பெருமாளை ஒழிய வேறு ஒருவரையும்‌ அநுப 


விக்க. ங்ரத்தை - ஆர்வமில்லை. ஒரு ஸமயம்‌ அவற்றை ஸேவிப்‌ 
்‌ பதில்‌ எனக்கு ஸ்ரத்தை - ஆர்வம்‌ உண்டானாலும்‌ பெரிய பெரு 


மாளை அநுபவித்த என்‌ கண்கள்‌ மற்றொன்றினைக்‌ காணாவே” 
என்று தம்முடைய திருவுள்ளத்தைத்‌ தெளிவாக அருளிச்‌ செய்கி 
றார்‌ இந்தப்‌ பாசுரத்தில்‌. 

திருப்பாணாழ்வார்‌ இந்தப்‌ பாசுரத்தில்‌ “அணியரங்கன்‌ என்‌ 
அமுதினைக்‌ கண்ட கண்கள்‌ மற்றொன்றினைக்‌ காணாவே” என்று 
இவ்வளவு மட்டும்‌ அருளிச்‌ செய்தாலே போதும்‌. இப்படியன்றி 
இந்த ரங்கநாதனை எத்தனை விஷோேஷணங்களிட்டு (அடை 
மொழிகளிட்டு) அநுபவிக்கிறார்‌? 


1) கொண்டல்‌ வண்ணன்‌, (2) கோவலனாய்‌ வெண்ணெய்‌ 
உண்ட வாயன்‌, (3) என்னுள்ளம்‌ கவர்ந்தான்‌, (4) அண்டர்கோன்‌, 
என்றெல்லாம்‌ விபேஷணங்களை அடுக்கி .அநுபவிக்கிறார்‌ 
ஆழ்வார்‌. இவற்றுக்கெல்லாம்‌ இங்கு அழகிய மணவாளப்‌ 
பெருமாள்‌ நாயனார்‌ அருளியுள்ள வ்யாக்யாநம்‌ மிகவும்‌ சுவை 
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யுடையதாகும்‌. மிகவும்‌ சுருக்கமாக இங்குச்‌ சில ரீ ஸூக்திகளை 
மட்டும்‌ தருகிறோம்‌. - 


1) “இவர்‌ பக்கல்‌ ஒளதார்யமில்லை என்று போகவோ 


வடிவில்‌ பசையில்லை என்று போகவோ, 2) ஸெளமபீல்ய 
மில்லை என்று போகவோ, (3) நெஞ்சுக்குப்‌ பிடித்திருந்த 
தில்லை என்று போகவோ, (4) மேன்மையில்லை என்று போகவோ, 
(5) ஸெளலப்யமில்லை என்று போகவோ, (6) போக்யதை 
யில்லை என்று போகவோ, (7) அநுபவத்தில்‌ குறையுண்‌ டென்று 
போகவோ!" என்று. 

ஒருவரைவிட்டு மற்றொருவரிடம்‌ செல்ல வேண்டுமானால்‌ 
அதற்குப்‌ பல காரணங்கள்‌ உண்டு. 

நாம்‌ அநுபவிக்க - ஆஸ்ரயிக்க விரும்பும்‌ ஒருவரிடம்‌ 
ஒளதார்யம்‌ (வள்ளன்மை) வாரி வழங்கும்‌ ஸ்வபாவம்‌ இல்லை 
என்று வைத்துக்‌ கொள்வோம்‌. அப்போது இவரை விட்டு 
வள்ளன்மை - யாசிப்பவர்க்கு நிறையக்‌ கொடுக்கும்‌ தன்மை - 
உள்ள வேறு ஒருவரை நாடிப்‌ போக நேரிடும்‌. முதலில்‌ நாம்‌ 
விரும்பியவரால்‌ ஒரு பைசாவும்‌ கிடையாது என்றர்கிவிட்டால்‌ 
அவரை அநுபவிப்பதால்‌ - ஆஸ்ரயிப்பதால்‌ என்ன லாபம்‌ என்று 
முதலில்‌ இவரிடம்‌ வெறுப்பு உண்டாகும்‌; இதன்‌ காரணமாக 
இவரை விட்டு வேறொருவரை நாடிச்‌ செல்ல நேரும்‌. 

இவ்வாறாக எம்பெருமானை அநுபவிக்க விரும்பி வந்த 
ஒருவன்‌ இவனுக்கு ஓளதார்யம்‌ - வழங்கும்‌ தன்மை: இல்லை 
என்றதால்‌ மற்றொருவனிடத்தில்‌ செல்லத்‌ தோன்றும்‌. 

அப்படியன்று. எம்பெருமான்‌ 'கொண்டல்‌ வண்ணன்‌”. 

மேகம்‌ போல்‌ கைம்மாறு (பதில்‌ உதவி - ப்ரதிப்ரயோஜநம்‌) 
கருதாமல்‌ அனைவருக்கும்‌ விரும்பியவற்றைக்‌ கொடுக்க வல்ல 
வன்‌ நம்பெருமான்‌. என்பதைக்‌ காட்ட “கொண்டல்‌ வண்ணன்‌: 
என்று ஸ்ரீ ரங்கநாதனை விஸேஷிக்கிறார்‌ திருப்பாணாழ்வார்‌. 
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பெரிய பெருமாள்‌ தன்னை ஆஸ்ரயிப்பவர்க்குப்‌ புருஷார்த்‌ 


தங்கள்‌ அனைத்தையும்‌ ‘இவன்‌ இன்னான்‌, இனையவன்‌' 


என்றெல்லாம்‌ விசாரிக்காமல்‌ வாரி வழங்குபவன்‌ என்கிறார்‌. 
மேகமும்‌ இப்படித்தானே, மழை நீரை வாரி வழங்குகின்றது. 


எம்பெருமானுக்கு ஒளதார்யம்‌ - வள்ளன்மை உண்டு 
என்பதைத்‌ திருப்பாணாழ்வார்‌ 'கொண்டல்‌ வண்ணன்‌” என்ற 
அடைமொழியினால்‌ விளக்குகிறார்‌. கொண்டல்‌ -மேகம்‌, 
வண்ணம்‌ - ஸ்வபாவம்‌ - தன்மை. 

இப்படி எம்பெருமான்‌ பரமோதாரனாக இருந்தாலும்‌ அவனு 
டைய உருவம்‌ பார்ப்பவர்களுக்குப்‌ பிடிக்காததாய்‌ இருக்கு 
மானால்‌ யாரும்‌ அவனிடம்‌ நெருங்கமாட்டார்கள்‌ என்ற 
எண்ணத்தைப்‌ போக்குகிறது (கொண்டல்‌ வண்ணன்‌” என்ற 
விஷேஷணம்‌. நீருண்டு கருத்த, பெருத்த மேகம்‌ பார்ப்பவ 
ருடைய தாபங்களைப்‌ போக்கிக்‌ கண்களுக்குக்‌ குளிர்ச்சியையும்‌, 
ஆநந்தத்தையும்‌ தருவதுபோல்‌ நம்‌ பெருமானுடைய 
திருமேனியும்‌ காண்பவர்களுடைய ஸர்வதாபங்களையும்‌ 
போக்கவல்லது. 

ஆகக்‌ 'கொண்டல்‌ வண்ணன்‌: என்ற விபேஷணம்‌. ஸ்ரீரங்க 
நாதனுக்கு ஒளதார்யம்‌ - வள்ளன்மை இல்லை என்ற காரணத்தி 
னாலோ, அல்லது அவன்‌ திருவடிவு பார்ப்பதற்கு இனியதா 
யிராது என்ற காரணத்தினாலோ அவனை விட்டு அகல வேண்‌ 
டாம்‌. இவனுக்கு மிகுந்த ஒளதார்யமும்‌ உண்டு,. தாபங்களைப்‌ 
போக்கும்‌ திருமேனியும்‌ உண்டு என்றபடி. 

இவ்வளவு இருந்தும்‌ ஸெளஸீல்யம்‌ - அதாவது தன்‌ 
மேன்மையைப்‌ பாராட்டாமல்‌ ஜாதி-குணம்‌ - ஒழுக்கம்‌ வெற்‌ 
றால்‌ தாழ்ந்தவர்களிடமும்‌ பேதமின்றிப்‌ பழகும்‌ குணம்‌ இல்லா 
விடில்‌ உதாரனாயிருந்தும்‌ அவனிடம்‌ யாரும்‌ செல்லமாட்டார்‌ 
கள்‌. எம்பெருமானும்‌ இப்படி நம்‌ போல்வாருடனும்‌ கலந்து 
பழகமாட்டானோ என்ற ஸந்தேஹம்‌ வர அதைத்‌ தீர்ப்பதற்கு 
“கோவலனாய்‌' என்ற விமேஷணமிட்டுள்ளார்‌ ஆழ்வார்‌. 
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ஆயர்‌ பாடியில்‌ வளர்ந்து இடக்கை - வலக்கை அறியாதவர்க 
ளுடனும்‌ எம்பெருமான்‌ பழகியுள்ளதை நினைத்தால்‌ இவனு 
டைய ஸெளணஸீல்யத்தை யாவருமே நன்கு அறியலாம்‌. 


இங்கு அழகிய மணவாளப்பெருமாள்‌ நாயனார்‌ ஸ்ரீ ஸூக்தி 
கள்‌ - “அந்த மேகமானால்‌ ஆகாஸாத்தே கடக்க (தூரத்தில்‌) நின்று 
வர்ஷித்துப்‌ போமித்தனையிறே! அங்ஙனன்றிக்கே இடையரோடு 
இடைச்சியரோடு வாசியற (பேதமின்றி) ஒரு நீராக (ஒரு தன்மை 
யாக)க்‌ கலந்துத்‌ தன்‌ வடிவழகை அவர்களுக்கு ஸர்வஸ்வ தானம்‌ 
பண்ணினபடி. ”' 


இங்கு அத்புதமான அநுபவம்‌ ஒன்று உள்ளது: நாமும்‌ அதைப்‌ 
பெற வேண்டும்‌. 


“நாம்‌ ஆஸ்ரயிக்கும்‌ எம்பெருமான்‌ உதாரனாக - வள்ளலாக 
இருப்பானோ” என்று உலகில்‌ பலர்‌ நினைக்கக்‌ கூடும்‌. அவ்வாறு 
அவன்‌ இல்லை என்றால்‌ உதாரராயிருப்பாரை அவர்கள்‌ நாடிச்‌ 
செல்லக்கூடும்‌. இப்படி எண்ணி யாரும்‌ மற்றோரிட்ம்‌ போக 
வேண்டாம்‌.இவனே எல்லாவற்றையும்‌ ஆஸ்ரிதர்களுக்கு வாரிக்‌ 
கொடுப்பான்‌ - என்பதைத்‌ தெரியப்படுத்த ‘கொண்டல்‌ 
வண்ணன்‌” இவன்‌ என்றார்‌ முதலில்‌ ஆழ்வார்‌. 

மேகத்தைப்‌ போல்‌ கைம்மாறு கருதாமல்‌ வாரி வழங்குபவன்‌ 
எம்பெருமான்‌ என்ற நிஸ்சயம்‌ ஏற்பட்டு விட்டது. இதன்‌ மேல்‌ 
ஜநங்களுக்கு மற்றோர்‌ மேகம்‌ உண்டாகிவிட்டது. அதாவது 
'நிறைய மழையைப்‌ பொழியும்‌ மேகம்‌ நமக்கு எட்டாக்கை 
யில்‌ - வெகு தூரத்தில்‌ இருக்கிறது. இவ்வாறே எம்பெருமானும்‌ 
நமக்கு எட்டாத வகையில்‌ வெகு தூரத்தில்‌ இருந்து கொண்டு 
விரும்பியதைக்‌ கொடுத்தாலும்‌ அவன்‌ அருகில்‌ சென்று அவனு 
டன்‌ நெருங்கிப்‌ பழகி ரஸாநுபவம்‌ செய்ய முடியாதோ' என்ற 
ஸந்தேஹம்‌ வர, அதைப்‌ போக்குவதற்காக 'கோவலனாய்‌' என்ற 
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விஸேஷணம்‌. இதனால்‌ எம்பெருமானுடைய ஸெளஸீல்யம்‌ 


கூறப்பட்டதாறெது. 


நந்தகோபன்‌ தன்‌ வீட்டிலிருக்கும்‌ பசும்‌ பால்‌, பசுந்‌ தயிர்‌, 
பசும்‌ வெண்ணெய்‌ முதலியவற்றை வாரி விழுங்க ஒரு குழந்தை 
வேண்டுமே என்று தவம்‌ செய்து பெற்ற பிள்ளை கண்ணன்‌. 
ஆகையாலே வெண்ணெயுண்பதை மேற்கொண்டான்‌ எம்பெரு 
மான்‌ என்றபடி. ்‌ 


ஆகையால்‌ எம்பெருமானுக்கு ஸெளஸீல்யமில்லை என்று 
ஒருவரும்‌ எம்பெருமானை விட்டு அகல.வேண்டாம்‌ என்றபடி. 

இதற்கு மேல்‌ எம்பெருமான்‌ நம்‌ மனத்துக்குப்‌ பிடிக்காதவனா 
யிருந்தால்‌ இவனை விட்டு அகலத்தானே வேண்டும்‌ என்று 
எண்ணாமைக்காக, “என்‌ உள்ளம்‌ கவர்ந்தானை” என்ற வியே 
ஷணம்‌ என்றதாயிற்று. 

வெண்ணெய்‌ வைத்த “பாத்ரம்‌ இருக்க அதில்‌ .இருந்த 
வெண்ணெயை மட்டும்‌ கவர்ந்தான்‌. எம்பெருமான்‌. அதுபோல்‌ 
இங்கு நம்‌ மரீரமிருக்க அதனுள்‌ இருக்கும்‌ மநஸ்ஸை மட்டும்‌ 
அபஹரித்தவன்‌ இவன்‌”: என்கிறார்‌ ஆழ்வார்‌. இதனால்‌ 
மனத்துக்குப்‌ பிடிக்காதவன்‌ என்று அகல வேண்டாம்‌ என்ற 
தாயிற்று. . a 

இவ்வளவு இருந்தும்‌ மேன்மை - பெருமை இல்லை 
என்பதனால்‌ இவனை விடலாமோ என்ற எண்ணமும்‌ வேண்டாம்‌ 
என்பதற்காக: “அண்டர்கோன்‌' என்ற அடைமொழி - விஸே 
ஷணம்‌. அண்டர்கோன்‌ - நித்ய ஸுூரிகளுக்கு நிர்வாஹகன்‌ - 
அப்படிப்பட்டவன்‌ இப்படித்‌ தாழ வந்தான்‌ என்றபடி. ஆக 
பரத்வமும்‌ (மேன்மையும்‌) உண்டு. இது இல்லை என்பதற்‌ 
காகவும்‌ இவனை விட வேண்டாம்‌ என்றபடி... 


இவ்வளவு இருந்தும்‌ எளிதில்‌ யாவராலும்‌ இவனைச்‌ சென்று 
நெருங்க முடியாதபடி துர்லபனாய்‌ எங்கோ வெகு தூரத்திலிருக்கி 
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றானோ இவன்‌ என்ற ஸந்தேஹம்‌ வர, அதற்காக “அணியரங்கன்‌” 
என்கிறார்‌. நாம்‌ இருக்கும்‌ இந்த ப்ரக்ருதி மண்டலத்திலேயே 
ஸ்ரீ ரங்கக்ஷேத்ரத்திலே எழுந்தருளியிருக்கிறான்‌ என்றபடி. ஆகை 
யாலே வெகு தூரத்தில்‌ இருப்பவனிவன்‌ என்றும்‌ இவனை விட 
வேண்டாம்‌. 


எளிதில்‌ சென்று திட்டினாலும்‌ அநுபவிக்க முடியாதபடி 
வெறுக்கத்‌ தக்கதான பொருளாக இருப்பானோ என்ற ஸந்தேஹம்‌ 
வர அதற்காக “என்‌ அமுதினை என்று விஸேஷிக்கிறார்‌ - பரம 
போக்யனாய்‌ இருக்கிறவன்‌ என்றபடி. 


சுவை மிக்கதாய்‌ அநுபாவ்யமாய்‌- போக்யமாய்‌ இருந்தும்‌ 
அது பூர்ணமாகக்‌ கிடைக்காமல்‌ அரை வயிறு அநுபவமே 
கிடைத்தால்‌ வயிற்றைப்‌ பூர்ணமாக்கிக்‌ கொள்ள இவனைவிட்டு 
வேறிடம்‌ செல்ல வேண்டியிருக்குமோ? என்ற ஸந்தேஹம்‌ வர 
அதை நீக்குகிறார்‌ 'கண்ட கண்கள்‌” என்ற வாக்யத்தால்‌. ' 


“இக்காட்சி தான்‌ அரை வயிற்றாய்த்ததாகிலும்‌ புறம்பு 
போகலாய்த்து; அங்ஙனன்றிக்கே பூர்ணாநுபவம்‌ பண்ணின 
கண்கள்‌. ' 

என்னமுதினைக்‌ கண்ட கண்கள்‌ மற்றொன்றினைக்‌ 
காணாவே: ஸ்ரீ ரங்கநாதனுடைய பூர்ணாநுபவம்‌ பெற்றமையால்‌ 
என்னுடைய கண்கள்‌ - பரம்‌, வ்யூஹம்‌, விபவம்‌, மற்றை 
அர்ச்சை, அந்தர்யாமி ரூபம்‌ என்ற எம்பெருமானுடைய எந்த 
நிலையையும்‌ காணாது என்று தன்‌ உறுதிப்பாட்டைத்‌ திருப்பா 
ணாழ்வார்‌ வெளியிட ஸ்ரீ ரங்கநாதனும்‌ இவருக்குத்‌ தன்னுடைய 
பூர்ணாநுபவத்தைத்‌ தந்து தன்‌ திருமேனியிலேயே ஒன்றிக்‌ 
கடக்கும்படிச்‌ செய்து கொண்டான்‌. ஆ 

இப்படி ஸ்ரீ ரங்கநாதனுடைய பூர்ணாநுபவத்தில்‌ மூழ்கி 
இருப்பதால்‌ இந்த ப்ரபந்தத்தில்‌ தம்முடைய பெயரையோ 
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. பாசுரங்களின்‌ எண்ணிக்கையையோ மற்றைய ஆழ்வார்கள்‌ 


தந்துள்ளது போல்‌ தரவில்லை - குறிக்கவில்லை. இதற்குக்‌ 
காரணம்‌ அழகிய மண வாளப்‌ பெருமாள்‌ நாயனார்‌ அருளிச்‌ 
செய்கிறார்‌: - 

ஸ்ரீ ரங்கநாதனுடைய திவ்யாநுபவத்தில்‌ தம்மையே திருப்பா 
ணாழ்வார்‌ மறந்து விட்டார்‌ என்று. 

இப்படியே தான்‌ ஸ்ரீ ப்ரஹ்லாதாழ்வானும்‌ ஸ்ரீ ந்ருஸிம்ஹ 
னுடைய திவ்ய தர்மநத்தாலுண்டான ஸந்தோஷாதியயத்தாலே 
தன்னையே மறந்து விட்டான்‌. (வனா எசா55ார்‌ சானா. 
ff - (விஸஸ்மார ததா$த்மாநம்‌ நாந்யத்‌ கிஞ்சித்‌ 
அஜாநத!) என்று பராபர மஹர்ஷி அருளியுள்ளார்‌. 

இவ்வாறேதான்‌ திருப்பாணாழ்வாரும்‌. ஆகவே மற்றைய 
ஆழ்வார்களைப்‌ போல்‌ ப்ரபந்தத்தின்‌ முடிவில்‌ தம்‌ பெயர்‌, 
பாசுர எண்‌ முதலியவற்றைக்‌ குறிப்பிடவில்லை. 

“அல்லாதார்‌ திருநாமப்‌ பாட்டுப்‌ போலே தம்மைச்‌ சொல்லிற்‌ 
நிலர்‌' “விஸ்ஸ்மார ததா$5த்மாநம்‌' என்கிறபடியே தாம்‌ போக 
(அநுபவ) ப்ரவணராய்த்‌ தம்மை மறக்கையாலே 'என்‌ அமு 
தினைக்‌ கண்ட கண்கள்‌ மற்றொன்றினைக்‌ காணாவே: என்றார்‌. 
ஸ்ரீரங்கநாதன்‌ திருமேனி அழகிலே துவக்குண்ட என்‌ கண்கள்‌ 
ப்ராக்ருதமான மற்றைய விஷயங்களைக்‌ காணா” என்று அர்த்தம்‌ 
சொல்லுவது ஆழ்வாருக்குப்‌ பொருந்தாது. இவர்‌ ஏற்கெனவே 
ஸர்வ விஷயவிரக்தராயன்றோ பகவத்‌ விஷயத்தில்‌ ஈடுபட்‌ 
டுள்ளார்‌. ன 

ஆகவே நம்‌ பூர்வாசார்யர்‌ இங்கு 'மற்றொன்றினை”' என்ற 
சொல்லுக்கு ஸ்ரீ ரங்கநாதனைத்‌ தவிர்த்த. மற்றைய நிலைகளில்‌ 
உள்ள எம்பெருமானையே குறிப்பதாக வ்யாக்யாநம்‌ 
செய்துள்ளார்கள்‌. 

அதாவது பரரூபத்திலும்‌, வ்யூஹற நிலையிலும்‌, விபவ 
நிலையிலும்‌ உள்ள எம்பெருமான்களையும்‌, அர்ச்சா நிலையில்‌ 
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உள்ள மற்றைய எம்பெருமான்களையும்‌ கூட 'என்‌ கண்கள்‌ 
காணா' என்று ஆழ்வார்‌ திருவுள்ளமாக வ்யாக்யாநம்‌ 
செய்துள்ளனர்‌. 

இந்த ஸமுதாய ஸோபையை அநுபவித்த பிறகு மீண்டும்‌ 
திருமுடி முதல்‌ திருவடி வரை தனித்‌ தனியே காணவேண்டும்‌ 
என்றாலும்‌ அதற்கும்‌ அபமக்தனாக உள்ளேன்‌. 

‘இந்தப்‌ பெரிய பெருமாள்‌ தம்மைக்‌ கேணாதி பாதாந்தமாக 
அநுபவிக்க வேணுமென்று பார்த்தாலும்‌ மக்தனல்லேன்‌' என்று 
உரையருளுகிறார்‌ அழகிய மணவாளப்‌ பெருமாள்‌ நாயனார்‌. . 


மற்றொன்றினைக்‌ காணாவே - “அம்ருத பாநம்‌ 
பண்ணினாரைப்‌ பாலையும்‌ சோற்றையும்‌ தற்றப்‌ போமோ!” 
என்கிறார்‌ உரையாசிரியர்‌. அம்ருதத்தைப்‌ பருகினவர்கள்‌ 
பாலையும்‌ சோற்றையும்‌ லக்ஷ்யம்‌ செய்வார்களா? அம்மாதிரி 
தான்‌ இங்கும்‌. 

அடுத்த பகுதியில்‌ இந்தப்‌ பாசுரத்திற்கு ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேமமிகன்‌ 
அருளிய 'முநிவாஹனபோகம்‌' என்ற வ்யாக்யாநத்தில்‌ உள்ள 
விபேஷங்களை அநுபவிக்கலாம்‌. 


கொண்டல்‌ வண்ணனைக்‌ கோவலனாய்‌ வெண்ணெ 
யுண்டவாயன்‌ * என்‌ னுள்ளம்‌ கவர்ந்தானை * 


அண்டர்கோன்‌ அணியரங்கன்‌ என்னமுதினைக்‌ 
, கண்ட கண்கள்‌ மற்றொன்றினைக்‌ காணாவே. (10) 
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எண என்னன ணக ணி ॥ 


முநிவாஹநபோகே5ஸ்மிந்‌ வேதோத்தம்ஸ குரூத்தமை: ॥ 
ப்ரோக்தாநேவம்‌ விவ்ருணுதே நாராயண யதீஸ்வர: || 
பகவத்பக்தியுக்தஸ்து பரிசர்யா குதூஹலாத்‌ | . 
நேக்ஷேத பத்மயோந்யாதீந்‌ தத்பார்ஸவம்‌ ஸங்கதாநபி || 


திருப்பாணாழ்வார்‌ அருளிய 'அமலனாதிபிரான்‌” என்ற திவ்ய 
ப்ரபந்தத்தில்‌ பத்தாவது பாசுரத்தில்‌ உள்ள “என்னமுதினைக்‌ 
கண்ட கண்கள்‌ மற்றொன்றினைக்‌ காணாவே” என்ற பாகத்தின்‌ 
அர்த்த விமோேஷங்களைச்‌ சென்ற இதழில்‌ அழகிய மணவாளப்‌ 
பெருமாள்‌ நாயனாருடைய உரையில்‌ உள்ளபடி வெளி 
யிட்டோம்‌. 

இப்போது இந்த மாத இதழில்‌ இந்தப்‌ பாகத்திற்கே ஸ்வாமி 
ஸ்ரீ தேமமிகன்‌ அருளிய “முநிவாஹந போகம்‌” என்ற வ்யாக்யா 
நத்தில்‌ உள்ள விஷயங்களை விவரிக்கிறோம்‌. 

கொண்டல்‌ வண்ணனைக்‌ கோவலனாய்‌ வெண்ணெய்‌ 

உண்டவாயன்‌ என்‌ உள்ளங்‌ கவர்ந்தானை 

அண்டர்கோன்‌ அணியரங்கன்‌ என்னமுதினைக்‌ 

கண்ட கண்கள்‌ மற்றொன்றினைக்‌ காணாவே. 


அமலனாதிபிரானில்‌ பத்தாவது பாசுரம்‌ இது. 
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பெரும்பாலரான ஆழ்வார்கள்‌ தாமியற்றிய பாசுரங்களில்‌ 


தம்முடைய ஊரையும்‌ திருநாமத்தையும்‌ குறிப்பிட்டுள்ளார்கள்‌. . 


ஆனால்‌ திருப்பாணாழ்வார்‌ தாம்‌ அருளிய இந்த 'அமலனாதி 
பிரான்‌” என்ற ப்ரபந்தத்தில்‌ கடைசிப்‌ பாசுரமான இதில்‌ தம்மு 
டைய ஊர்‌-பெயர்‌ எதையுமே குறிப்பிடவில்லை. அடியேன்‌ 
என்று தம்மை அருளிச்‌ செய்துள்ளமையால்‌ அடியோடு தம்மை 
மறந்துவிட்டார்‌ இந்த ஆழ்வார்‌ என்றும்‌ சொல்லுவதற்கில்லை. 

ஊர்‌-பெயர்‌ இவற்றைக்‌ குறிக்காமல்‌ தம்மை 'அடியேன்‌' 
என்று மட்டும்‌ குறித்துள்ளமையால்‌ மறக்க வேண்டியது எது? 
மறக்காமல்‌ இருக்க வேண்டியது எது? என்ற பாகுபாட்டைக்‌ 
காண்பித்து இப்படித்‌ தன்‌ பெயர்‌ - ஊர்‌ இவற்றை மறக்கும்படிச்‌ 
செய்தது தாம்‌ பெற்ற பெரியபெருமாளுடைய அத்புதமான 
அநுபவம்தான்‌ என்று சொல்லும்படி யுள்ளது. 

இங்கு ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேமமிகன்‌ அருளியுள்ள ஸ்ரீ ஸஈக்திகள்‌ 
பின்வருமாறு (கொண்டல்‌ வண்ணனை) ''இவ்வாழ்வார்‌ 
(திருப்பாணாழ்வார்‌) “அடியேன்‌” என்னுமதொழிய இப்‌ பிரபந்தம்‌ 
தலைக்கட்டுகிற (பூர்த்தி பெறுகிற) அளவிலும்‌ தம்முடைய 
பேரும்‌ ஊரும்‌ பேச மறக்கும்படித்‌ தாம்‌ பெற்ற அநுபவத்துக்குப்‌ 
பெரிய பெருமாள்‌ இனி ஒரு விச்சேதம்‌ வாராதபடி பண்ணின 
படியைக்‌ கண்டு தம்முடைய ஆத்மாவதியான அநந்யாநுபவ 
ரஸத்தை முக்தனுடைய ஸாம கானத்தின்படியிலே பாடி, 
அநாதிகாலம்‌ பாஹ்யாநுபவம்‌ பண்ணின க்லேமம்‌ தீர்ந்து 
கீருதார்த்தராகிறார்‌” * என்று. 


எல்லாவற்றாலும்‌ மிச்‌ சிறந்து விளங்கும்‌ ஒரு பொருளை 


அநுபவிக்கும்போது அந்த அநுபவம்‌ மற்றெதையும்‌ மறக்கச்‌. 


செய்வது வழக்கமே. 


உலகிலும்‌ ஒருவன்‌, தான்‌ ஒரு பொருளை மிகச்‌ சிறந்ததாகக்‌ 
கருதி அத்தை அநுபவித்து வரும்போது தன்னையும்‌ மறந்து 
விடுவதைக்‌ கண்டே வருகிறோம்‌. 
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பெரிய பெருமாளுடைய அநுபவம்‌ மிகச்‌ சிறந்ததாகும்‌. 
இப்படிப்பட்ட இந்த அநுபவத்தைப்‌ பெற்ற இவர்‌ இதன்‌ 
பெருமையால்‌ தன்னுடைய பெயரையும்‌ மறந்தார்‌, ஊரையும்‌ 
கூட மறந்தார்‌. 


இப்படித்‌ தன்‌ பெயரையும்‌, ஊரையும்‌ மறந்த இவர்‌ 
தன்னுயை பகவச்‌ சேஷத்வத்தை மட்டும்‌ மறக்கவில்லை. 
அத்தையும்‌ மறந்துவிட்டால்‌ அநர்த்தமே நேரிடும்‌. 


ஆகவே 'அடியேனை ஆட்கொண்டதே” என்றும்‌, 'அடி 
யேனை உய்யக்‌ கொண்டதே! என்றும்‌ தன்னைப்‌ பற்றிக்‌ கூறிக்‌ 
கொண்டார்‌. 

இப்படித்‌ தன்‌ எர்‌-பெயர்‌ ஆகியவற்றை மறக்கும்படிச்‌ செய்த 
பெரியபெருமாளுடைய அநுபவம்‌ இந்த ஆழ்வாருக்குக்‌ 
கிடைத்தது. கிடைத்த இந்த அநுபவம்‌ மீண்டும்‌ ஒருபோதும்‌ 
அழியாதபடித்‌ தனக்குப்‌ பெரிய பெருமாள்‌ அருள்‌ செய்த 
மையைக்‌ கண்டு களித்தார்‌ திருப்பாணாழ்வார்‌. இந்த அநுபவம்‌ 
இவருடைய ஆத்ம தத்த்வம்‌ உள்ள அளவும்‌ நீடித்திருக்கும்‌. 
ஆகையால்‌ இந்த அநுபவத்தைப்‌ பாசுரங்கள்‌ உருவில்‌ வெளி 
யிட்டு கானம்‌ செய்கிறார்‌ இந்த ஆழ்வார்‌. 

இது முக்தர்கள்‌ செய்யும்‌ ஸாமகானத்திற்கு ஒப்பாகும்‌. 
இப்படிப்‌ பாடித்‌ திருப்பாணாழ்வார்‌ இதற்கு முன்‌ அநாதிகாலமாக 
பாஹ்யாநுபவம்‌ பண்ணி (வெளி விஷயங்களின்‌ அநுபவத்தைச்‌ 


: செய்து). பெற்ற கஷ்டங்கள்‌ யாவும்‌ தீரப்‌ பெற்றவராய்‌ 


க்ருதார்த்தராகிறார்‌ (பயன்‌ பெற்றவராகிறார்‌). 

இனிப்‌ பாசுரத்தில்‌ உள்ள ஒவ்வொரு விஷஸேஷணத்திற்கும்‌ 
அத்புதமான கருத்துக்களை அருளுகிறார்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேஸ்ஙிகன்‌. 
அநுபவத்தை விளக்கும்‌ போது ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேமமிகன்‌ பெரும்பா ' 
லான இடங்களில்‌ தமக்கு முன்‌ இருந்த பெரியோர்கள்‌ காட்டிய 
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வழியிலேயே செல்கிறார்‌. ஆங்காங்குச்‌ சில புதுமைகளையும்‌ 
புகுத்துகிறார்‌. தத்த்வங்களைக்‌ காட்டும்போது தனியாகச்‌ சிறப்‌ 
பான தமக்கே உரிய பாணியைப்‌ பின்பற்றுகிறார்‌. 


கொண்டல்‌ வண்ணனை: 


கொண்டல்‌ என்பது மேகத்தைக்‌ குறிக்கும்‌. மேகம்‌ எங்கும்‌ 
வர்ஷிக்கும்‌. மழை பொழியும்‌. எம்பெருமானும்‌ எல்லோருக்கும்‌ 
அநுக்ரஹம்‌ என்ற மழையைப்‌ பொழிகதிறான்‌. 


இங்குப்‌ பெரியபெருமாளைக்‌ ‘கொண்டல்‌ வண்ணன்‌” 
மேகத்தினுடைய ஸ்வபாவத்தை உடையவன்‌ என்று குறிப்பிடு 
கிறார்‌. இந்தப்‌ பெரியபெருமாள்‌ உபயகாவேரீ மத்யத்தில்‌ 
பயயநித்துக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌. இவன்‌ மேகம்‌ போல்‌ வெறும்‌ 
தண்ணீரைப்‌ பொழிகின்றவன்‌ அல்லன்‌. அருள்மாரி பொழிகின்‌ 
றவன்‌. இவையனைத்தையும்‌ உள்ளத்தில்‌ கொண்டு உவமையைத்‌ 
திருத்தியமைக்க வேண்டும்‌. இவ்வாறு க்கல்‌ உவமையைத்‌ 
திருத்தியமைக்கிறார்‌. 


ஒரு காளமேகம்‌ கடல்‌ நீர்‌ அத்தனையையும்‌ பருகி, வயிறு 
பருத்து இரண்டு காவேரிகளின்‌ நடுவே படுத்துக்‌ கொண்டிருந்‌ 
தால்‌ எப்படி இருக்குமோ அப்படிப்‌ பெரிய பெருமாள்‌ ஸேவை 
தருகிறார்‌ என்கிறார்‌ ஆழ்வார்‌'* என்கிறார்‌ ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேமமிகன்‌. 


அல்லது பொதுவாக மேகம்‌ செய்யும்‌ செயலைப்‌ பெரிய 
பெருமாள்‌ செய்கிறார்‌. ஆகையால்‌ இவர்‌ 'கொண்டல்வண்ண' 
னாகக்‌ கூறப்படுகிறார்‌. மேகம்‌, ஜங்கமப்‌ பொருள்‌ (அசையும்‌ 
பொருள்‌) இது,அல்லது ஸ்தாவரப்‌ பொருள்‌ (அசையாப்‌ 
பொருள்‌) இது என்ற பாகுபாடின்றி யாவும்‌ வாழும்படி ஜலம்‌- 
ஸ்தலம்‌ என்ற பேதமின்றி எங்கும்‌ மழை பொழிகிறது. 
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இவ்வாறே எம்பெருமானும்‌ மக்களிடையே வேற்றுமை 
பாராமல்‌ காருண்யம்‌ எனும்‌ நீரைப்‌ பொழிந்து உலகமனைத்‌ 
தையும்‌ காப்பதால்‌. கொண்டல்வண்ணன்‌, மேகத்தின்‌ 
ஸ்வபாவம்‌ கொண்டவன்‌ என்று அநுபவிக்கப்படுகிறான்‌. 


இங்கு. ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேபமிகன்‌ அருளியுள்ள ஸ்ரீ ஸூக்தி 
கள்‌: - “கடலிலுள்ள நீரெல்லாம்‌ வாங்கிக்‌ காவேரீ மத்யத்திலே 
படிந்ததொரு காளமேகம்‌ போலே, கண்டார்க்கு ங்ரமஹரமான 
திருமேனியை உடையவனை. அங்ஙனன்றிக்கே ஜங்கம- ஸ்தாவ 
ரங்கள்‌ எல்லாம்‌ உஜ்ஜீவிக்கும்படி ஜல- ஸ்தலவிபாகம்‌ அறக்‌ 
காருண்ய ரஸத்தை வர்ஷிப்பதொரு காளமேகத்தின்‌ ஸ்வபா 
வத்தை உடையவனை என்னுமாம்‌”” என்று. 

வெயிலில்‌ வாடிய ப்ராணிகளுக்கு மேகம்‌ தன்‌ வடிவைக்‌ 
காட்டி அவற்றின்‌ தாபங்களை-ஸ்ரமங்களைப்‌ போக்குவது 
போல்‌ எம்பெருமானும்‌ தன்னுடைய கறுத்த திருமேனியைக்‌ 
காட்டியே ஸர்வாத்மாக்களுடையவும்‌ ங்ரமங்களைப்‌ போக்கி 
யருளுகிறான்‌. இதனால்‌ கொண்டல்‌ வண்ணன்‌ என்று இங்குக்‌ 
கூறப்பட்டுள்ளான்‌ என்றும்‌ அருளியுள்ளார்‌. 

கோவலனாய்‌ வெண்ணெய்‌ உண்டவாயன்‌:- ஸ்ரிய: பதியான 
எம்பெருமான்‌ கோபாலனானான்‌. வெண்ணெயை உண்டான்‌ 
என்ற இரண்டு விமேஷணங்களினால்‌ இரண்டு ஸமாஸ்த்ரார்த்தங்‌ 
கள்‌ வெளிப்படுகின்றன. 

(1) எம்பெருமான்‌ ஸர்வலோக ரக்ஷ்கன்‌, (2) ஆஸ்ரிதர்‌ உகந்த 
- அதாவது ஆஸ்ரிதர்களுக்கு விருப்பமானத்ரவ்யத்தையே தானும்‌ 
விரும்பிக்‌ கொள்கிறான்‌. என்ற இரண்டு ஸாஸ்த்ரார்த்தங்கள்‌ 
இந்த. இரண்டு அடைமொழிகளாலே - விமேஷணங்களாலே 
வெளிப்படுகின்றன. 

ஸர்வரக்ஷ்கனாய்‌ இருப்பவன்‌ தன்னால்‌ ரக்ஷிக்கப்பட 
வேண்டியவற்றுள்‌ உயர்வு தாழ்வு பார்த்து உயர்ந்தவற்றை | 
ரக்ஷிப்பதும்‌ தாழ்ந்தவற்றை ரக்ஷியாமலிருப்பதும்‌ செய்யக்‌ 
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கூடாது. யாவற்றையும்‌ ரக்ஷித்தால்தான்‌ அவன்‌ ஸர்வரக்ஷகன்‌ 
என்பது நிலைக்கும்‌. 

இடக்கை இது, வலக்கை இது என்று இவ்விரண்டின்‌ பேதத்‌ தை 
உணர்ந்தால்‌ வலக்கையினால்‌ செய்ய வேண்டிய கார்யமிது. 
இடக்கை யினால்‌ செய்ய வேண்டிய கார்யமிது. வலக்கையினால்‌ 
செய்யக்‌ கூடாத கார்யமிது, இடக்கையினால்‌ செய்யக்‌ கூடாத 
கார்யம்‌ இது என்று அறியலாம்‌. அறிந்தால்‌ செய்ய வேண்டிய 
வற்றைச்‌ செய்யவும்‌, செய்யக்‌ கூடாதவற்றைச்‌ செய்யாமலிருக்‌ 
கவும்‌ முடியும்‌. இவையிரண்டையும்‌ தவிர்த்தவர்கள்‌ இடையர்‌ 
கள்‌ என்று ஒரு ப்ரஸித்தி. இப்படிப்பட்ட வம்ஸத்தில்‌ வளர்ந்து 
தன்னையும்‌ 'கோபன்‌' என்று தானே சொல்லிக்‌ கொண்டு 
நின்றான்‌. 

இப்படி இடையர்களுள்‌ ஒரு இடையனாக அவதரித்த இவன்‌ 
அவர்களுக்கு நேர்ந்த ஆபத்துக்கள்‌ பலவற்றையும்‌ போக்கினான்‌. 
அவர்களை ஸம்ரக்ஷித்தான்‌. இதனால்‌ இவன்‌ ஸர்வலோகரக்ஷ்கன்‌ 
என்பது யாவர்க்கும்‌ ப்ரஸித்தமாயிற்று. 

இவன்‌ எப்போதுமே இடையன்தான்‌. இடை என்பது நடுவே 
என்ற. பொருளையும்‌ தரும்‌. ஆக. இடையன்‌ - .நடுவில்‌ 
இருப்பவன்‌. அதாவது ப்ரஹ்மா மமிவன்‌ இவர்கள்‌ இருவருக்கும்‌ 
நடுவில்‌ இருப்பவன்‌ என்றபடி. 

ப்ரஹ்மா, விஷ்ணு, மமிவன்‌ என்று மும்மூர்த்திகளைக்‌ 
குறிக்கும்போது ப்ரஹ்மாவுக்கும்‌ மமிவனுக்கும்‌ இடையில்‌, 
நடுவில்‌ வைத்துத்தானே எம்பெருமானை எண்ணுகிறார்கள்‌. 

என்‌ fA: ரண: (மத்யே விரிஞ்சியிவயோ: 
விஹிதாவதார:) ப்ரஹ்மா, மமிவன்‌ இவர்களின்‌ நடுவில்‌ 
அவதாரம்‌ செய்தவன்‌ எம்பெருமான்‌ என்று பூர்வர்களின்‌ அருளிச்‌ 
செயலாலும்‌ எம்பெருமான்‌ இடையன்‌ என்பது ஸ-ப்ரஸித்தம்‌. 

வெண்ணெய்‌ உண்ட வாயன்‌: ஆஸ்ரிதர்கள்‌ எந்த ஒரு 
பொருளை மிகவும்‌ விரும்பியிருப்பார்களோ, அதையே தானும்‌ 
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விரும்புவான்‌ எம்பெருமான்‌. 


இடையர்கள்‌ மிக விரும்பிச்‌ சேமித்து வைப்பது வெண்‌ 
ணெயை; இதைத்தான்‌ எம்பெருமானும்‌ அதிகமாக விரும்பு 
கிறான்‌. 
ஸ்ரீ வைகுண்டத்தில்‌ நித்யபஸூரிகள்‌ அப்ராக்ருதமான 
போக்யவஸ்துக்களைக்‌ கொண்டு எம்பெருமானை உபசரிக்க 
றார்கள்‌. விரஜாநதியின்‌ தீர்த்தத்தினால்‌ திரு அபிஷேகம்‌ செய்து 
வைக்கிறார்கள்‌. அப்ராக்ருதமான திவ்யபுஷ்பங்களைக்‌ கொண்டு 
மாலைகளாகத்‌ தொடுத்துச்‌ சூட்டுகிறார்கள்‌. பிறகு அப்ராக்ருத 
மான தூபம்‌ கொண்டு எம்பெருமானுக்கு ஸமர்ப்பிக்கிறார்கள்‌. 
அலங்காராஸநம்‌ வரை ஸ்ரீ வைகுண்டத்தில்‌ நடைபெறுகிறது. 
பிறகு நித்யஸ-ஈரிகள்‌ போஜ்யாஸநம்‌ ஸமர்ப்பித்து எம்பெரு 
மானுக்கு அப்ராக்ருதங்களான போஜ்ய பதார்த்தங்களை 
ஸமர்ப்பிக்க எண்ணியிருந்த ஸமயத்தில்‌ எம்பெருமான்‌ அவற்‌ 
றை அநாதரித்து விட்டுப்‌ பூலோகத்தில்‌ க்ருஷ்ணனாகத்‌ திருவவ 
தாரம்‌ செய்து நந்தகோகுலத்தில்‌ பக்தர்களான இடையர்கள்‌ 
கடைந்து வைத்த வெண்ணெயை அழுது செய்ய இங்கு எழுந்‌ 
தருளிவிட்டான்‌! 
இவ்விஷயத்தை ஸ்வாமி நம்மாழ்வார்‌ திருவிருத்தத்தில்‌ 
“சூட்டு நன்மாலைகள்‌ தரயன ஏந்தி 
விண்ணோர்கள்‌ நன்னீர்‌ 
ஆட்டி அந்தூபம்‌ தராநிற்கவே 
அங்கு ஓர்‌ மாயையினால்‌ 
ஈட்டிய வெண்ணெய்‌ தொடுவுண்ணப்போந்து 
இமிலேற்றுவன்‌ கூன்‌ 
கோட்டிடை யாடினை கூத்து, அடலாயர்‌ 
தம்‌ கொம்பினுக்கே. 
-திருவிருத்தம்‌ (21) 
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என்று அத்புதமாக அருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌. 


இங்கு ஈடு என்ற வ்யாக்யாநத்தில்‌ உள்ள அத்புதமான விஷயத்‌ 
தையும்‌ நாம்‌ அவம்யம்‌ அநுபவிக்க வேண்டும்‌. 


ஸ்ரீ வைகுண்டத்தில்‌ நித்யஸூரிகள்‌ அநந்ய ப்ரயோஜ 
நர்களாய்‌ அதாவது எம்பெருமானுக்குக்‌ கைங்கர்யம்‌ செய்வதைத்‌ 
தவிர அதனால்‌ வரும்‌' வேறு எந்தப்‌ பயனையும்‌ விரும்‌ 
பாதவர்களாய்‌ எம்பெருமானுக்குத்‌ திருமஞ்ஜநம்‌ செய்வித்து 
அப்ராக்ருதமான புஷ்பங்களை ஸமர்ப்பித்து அவனை அலங்‌ 
கரித்தார்கள்‌. 

ஸ்ரீ வைகுண்டத்தில்‌ எம்பெருமானை எதற்காக நீராட்ட 
வேண்டும்‌? எம்பெருமான்தான்‌ எதற்கு நீராட வேண்டும்‌? 
உடம்பில்‌ அழுக்கு இருந்தால்‌ அதைப்‌ போக்குவதற்காகத்‌ தானே 
குளிப்பது வழக்கம்‌? அப்ராக்ருதமான எம்பெருமான்‌ திரு 
மேனியில்‌ அழுக்கு உண்டோ? எதற்காக நீராட வேண்டும்‌? என்ற 
ஓர்‌ கேள்வி எழ அதற்கு ஈடு என்ற உரையில்‌ நம்பிள்ளை பதில்‌ 
அருளுகிறார்‌. “கர்ம வங்யரைப்போலே அழுக்குக்‌ கழலக்‌ 
குளிக்கையன்றிக்கே அங்குள்ளார்க்கு உஜ்ஜீவநமாக - நாடு வாழக்‌ 
குளிக்கும்‌ குளிப்பாயிற்று - நம்பெருமாள்‌ திருமஞ்ஜநம்‌ செய்‌ 
தருளுமாப்போலே என்று. 


கர்மாதீநமான அழுக்கு உடம்பு படைத்தவர்களான நாம்‌ 
குளிப்பது, உடம்பில்‌ உள்ள அழுக்கு போவதற்காக. எம்பெரு 
மான்‌ திருமஞ்ஜநம்‌ கண்டருள்வது அழுக்கு போவதற்காக 
அன்று. பின்‌? இவன்‌ திருமஞ்ஜநம்‌ கண்டருள்வதைக்‌ கண்டு 
நித்யர்களும்‌ முக்தர்களும்‌ பேரானந்தம்‌ கொள்கிறார்கள்‌. இவன்‌ 


நீராடினால்‌ நாடு முழுவதும்‌ நல்‌ வாழ்வு பெறும்‌. ஆகையால்‌ 


தான்‌ எம்பெருமான்‌ திருமஞ்ஜநம்‌ கண்டருள்கிறான்‌. 
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பூலோக வைகுண்டம்‌ எனப்படும்‌ திருவரங்கத்தில்‌ நம்பெரு 
மாள்‌ (ஸ்ரீரங்கநாதன்‌) திருமஞ்ஜநம்‌ கண்டருள்வதும்‌ இம்மாதிரி 
தானே! என்று அருளுகிறார்‌ நம்பிள்ளை. 


இதற்குப்‌ பிறகு அமுது செய்ய வேண்டும்‌.. அதற்காக 
போஜ்யாஸநம்‌ ஸமர்ப்பிக்க விரும்புகிறார்கள்‌ நித்யஸரிகள்‌. 
அர்க்யம்‌ முதலியன ஸமர்ப்பித்து தூபமும்‌ ஸமர்ப்பிக்கிறார்கள்‌. 
மணம்‌ மிகுந்த அகில்புகை ஸ்ரீ வைகுண்டத்தில்‌ திருமாமணி 
மண்டபம்‌ முழுவதும்‌ சூழ்ந்தது. 

இதற்குமேல்‌ தளிகைகள்‌ (ப்ரஸாதங்கள்‌) ஸமர்ப்பிக்கப்பட 
வேண்டும்‌. இந்த நிலையில்‌ ஸ்ரீ வைகுண்டத்தில்‌ அத்புதமான 
நிகழ்ச்சி ஒன்று நடந்தது. அதாவது - 

எம்பெருமான்‌ அழுது செய்யும்‌ ஸமயத்தில்‌ ஸ்ரீ வைகுண்டத்‌ 
தில்‌ நாரதர்‌ முதலானோர்‌ மூலம்‌ ஓர்‌ செய்தி எம்பெருமான்‌ 
திருச்செவியிலே பட்டது. அந்தச்‌ செய்தியாவது - யஸோதைப்‌ 
பிராட்டி இருமாளிகையிலே வெண்ணெய்‌ திரண்டது என்பதே 
யாம்‌. இதைக்‌ கேட்ட உடனே எம்பெருமான்‌ அதை அமுது 
செய்ய விரும்பி இவ்விடத்திலிருந்து அங்குச்‌ செல்ல ஸங்கல்பம்‌ 
கொண்டான்‌. 

நித்யஸ-ஒரிகளுக்குத்‌ தெரியாமல்‌ நந்தகோகுலம்‌ செல்ல 
வேண்டும்‌; நித்யஸரிகளோ தூக்கமின்றி விழித்த கண்கள்‌ 
விழித்தபடியே எம்பெருமானை ஸதா தர்மநம்‌ செய்து 
வருகிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ கண்களிலே மணலைத்‌ தூவிவிட்டுத்‌ 
தான்‌ விரும்பியபடியே நந்தகோகுலம்‌ சென்று யஸோதைப்‌ 
பிராட்டி கடைந்து எடுத்து வைத்த வெண்ணெயை அமுது 
செய்யலானான்‌. 

தன்னுடைய ஸங்கல்பத்தாலே உண்டாக்கி அதை அமுது 
செய்வதைவிட பக்தர்களான கோபிகைகள்‌ கை தொட்டு ஸ்ரமப்‌ 
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பட்டுக்‌ கடைந்து வைத்ததையே எம்பெருமான்‌ மிகவும்‌ 
விரும்பினான்‌. 

இந்த அர்த்தத்தைத்‌ தரும்‌ இவ்விடத்திய நம்பிள்ளை 
ஸ்ரீ ஸூ9க்திகள்‌: - 

“இப்படி இவர்கள்‌ (நித்யஸரிகள்‌) அநுவர்த்தியா நிற்க 
யஸோதைப்பிராட்டி இருமாளிகையிலே வெண்ணெய்‌ திரண்ட 
தென்று கேட்டவாறே திருவுள்ளமானது இங்கே (நந்தகோகு 
லத்தில்‌) குடி போந்தது. ப்ராப்தயெளவநரானால்‌ பித்ராதி 
ஸந்நிதிகள்‌ பொருந்தாதாற்‌ போலே. 

அங்கு அங்ஙனே செல்லா நிற்கச்‌ செய்தே இங்கே 
வெண்ணெய்‌ இிரண்டதென்று நாரதாதிகள்‌ சொல்லக்கேட்டு 
அவர்கள்‌ கொடுக்கிற தூபத்திலே தன்னை மறைத்து “ஸதா 
பஸ்யந்தி'பண்ணுகிறவர்கள்‌ கண்ணிலே மணல்‌ தூவினபடி! 

தன்‌ ஸங்கல்பத்தாலே உண்டாக்கி புஜிக்குமதிலும்‌ இவர்கள்‌ 
கை தொட்டு க்லேயித்ததையாயிற்று விரும்புவது. மத்தின்‌ 
விவரத்திலுள்ளதையும்‌ (சந்துக்களில்‌ உள்ளதையும்‌: கூட) 
விடார்களிறே. 

அத்புதமான ஸ்ரீ ஸூக்திகள்‌ இவை. 

நித்யஸ9ரிகள்‌ ஸமர்ப்பித்த தூபத்தின்‌ அடர்ந்த புகையிலே 
தன்னை மறைத்துக்‌ கொண்டு சென்றானாம்‌ எம்பெருமான்‌. 
உலகிலும்‌ ஆண்களோ - பெண்களோ எவராயினும்‌ சிறிய 
வயதில்‌ மாதா பிதாக்களின்‌ அருகிலேயே இருந்து அவர்கள்‌ 
சொற்படி நடந்து வருவார்கள்‌. இப்படி அடங்கி நடந்து 
வந்தவர்களே யெளவநப்பருவம்‌ வநீது விட்டால்‌ தங்களுக்குப்‌ 
பிடித்தவற்றை அநுபவிக்கப்‌ பெற்றோர்கள்‌ ஸநீநிதியை விட்டு 
அகன்று விடுவார்கள்‌. இது உலக இயற்கை. இவ்வாறேதான்‌ 


இப்போது எம்பெருமானும்‌ என்பதை 'ப்ராப்தயெளவநரானால்‌ 
அ ய வவையயயைகைவளைகைைைையையையையையைகைவை ளை கவை ளா பா 
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பித்ராதி ஸந்நிதி பொருந்தாதாற்போலே' என்று நம்பிள்ளை மிக 

 நளிநமாக அருளியுள்ளார்‌. இப்பாசுரத்தில்‌ இவ்வளவு நமக்கு 
இப்போது போதுமாகையால்‌ இத்துடன்‌ இதன்‌ விளக்கத்தை 
நிறுத்திக்‌ கொள்வோம்‌. 


இப்போது அமலனாதிபிரான்‌ என்ற ப்ரபந்தத்தில்‌ கடைசிப்‌ 
பாசுரமான 'கொண்டல்வண்ணனை: என்பதில்‌ 'கோவலனாய்‌ 
வெண்ணெய்‌ உண்ட வாயன்‌: என்பதற்கு ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேஸ்மிகன்‌ 
முநிவாஹநபோகம்‌ என்று தாம்‌ அருளிய உரையில்‌ அருளியுள்ள 
ஸ்ரீஸக்திகளையும்‌ அநுபவிப்போம்‌. 

கோவ்லனாய்‌. வெண்ணெய்‌ உண்டவாயன்‌:- ““எட்டும்‌ 
இரண்டும்‌ அறியாத இடையரையும்‌ இடைச்சிகளையும்‌ ரச்ஷிக்‌ 
கையிலே தன்னுடைய ஸர்வலோக ரக்ஷகத்வம்‌ வெளிப்படும்படி 
இடையரில்‌ ஒரு ரூபத்தைக்‌ கொண்டு. ஆஸ்ரிதர்‌ உகந்த த்ரவ்யம்‌ 
எல்லாம்‌ தனக்கு உகப்பென்னும்படி தோற்ற அவர்கள்‌ ஈட்டிய 
(திரட்டிய) வெண்ணெய்‌, சூட்டுநன்‌ மாலையிற்படியே அப்ரா 
க்ருத போகம்‌ போலே அநுபவித்து அத்தாலே இப்போதும்‌ 
குணுங்கு நாறும்படியான திருமுகத்தை உடையவன்‌?” என்று. 

இப்படிப்பட்ட எம்பெருமானுக்கு, இடைச்சிகள்‌ வைத்த 
வெண்ணெய்‌ போலே திருப்பாணாழ்வாருடைய திருவுள்ளமும்‌ 
- நெஞ்சமும்‌ பரம போக்யமாயிற்று என்பதைத்‌ திருப்பா 
ணாழ்வாரே, “என்‌ உள்ளம்‌ கவர்ந்தானை' என்று அருளுகிறார்‌. 

இதுவரை எம்பெருமானுடைய ஸெளமரீல்யம்‌ சொல்லப்‌ 
பட்டது. இனி இவனுடைய பரத்வத்தை வெளியிடுகிறார்‌ 
ஆழ்வார்‌ அண்டர்கோன்‌ என்று. 

அண்டர்‌ என்பது அண்டாதிபதியான ப்ரஹ்மா மற்றும்‌ 
அண்டத்துக்குள்ளே இருக்கற தேவாதிகள்‌ அனைவரையும்‌ 
குறிப்பதாக ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேமமிகன்‌ அருளியுள்ளார்‌. இவர்களுக்கு 
ஸ்வாமீ. இவர்களைத்‌ தன்னிச்சைப்படி நியமிப்பவன்‌ இவன்‌. 
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எளிமைக்‌ குணமாவது எல்லோரிடத்திலும்‌ அரிது. அதாவது 
எளியோராய்‌ மட்டும்‌ இருப்பவரிடம்‌ உள்ள எளிமை, ஸெளலப்யம்‌ 
என்னும்‌ குணமாகாது. மேன்மை பெற்றவருடைய எளிமை தான்‌ 
குணமாகும்‌. 


அண்டர்கோனாயிருந்து இடையர்களுக்கும்‌ எளியனாய்‌ 
இருக்கிறான்‌ என்பதால்‌ எம்பெருமானுடைய எளிமையே குண 
மாகும்‌. இதைத்தான்‌ அனவைரும்‌ கொண்டாடுகிறார்கள்‌. பெரிய 
திருமொழியிலே 11வது பத்தில்‌ திருமங்கையாழ்வார்‌ எம்‌ 
பெருமானுடைய எளிமையைப்‌ பார்த்து ஒருவர்‌ இகழ 
மற்றொருவர்‌ அதை மறுத்து அந்த நிலையிலேயே அவனுடைய 
மேன்மையைப்‌ பேசுவதாகப்‌ பத்துப்‌ பாசுரங்களால்‌ 


வெளியிடுகிறார்‌. 


ஒருத்தி எம்பெருமான்‌ க்ருஷ்ணாவதாரத்தில்‌ தாம்பினால்‌ 
கட்டுண்டமையைச்சுட்டிக்காட்டி அவனை இகழ, மற்றொருத்தி 
அந்த நிலையிலேயே அவனுடைய பெருமையை வெளியிடு 
கிறாள்‌. 

“கண்ணிக்குறுங்கயிற்றால்‌ கட்டுண்டான்‌ ஆகிலும்‌ எண்ணற்‌ 
கரியான்‌ இமையோர்க்கும்‌” (பெரிய திரு.11-5-5) என்ற பாசுரத்தை 
அடியொற்றி அமைந்துள்ளன கோவலனாய்‌ வெண்ணெயுண்ட 
வாயன்‌ அண்டர்கோன்‌” என்ற வாக்யங்கள்‌. 

அணியரங்கன்‌: நித்யஸூரிகளும்‌ தங்களுடைய தேமமான 
ஸ்ரீ வைகுண்டத்தை விட்டு இங்கே வந்து ஸேவிக்கும்படியாய்‌, 
அதனால்‌ ஆகர்ஷகமான (வஸீகரிக்கக்‌ கூடியதான) அழகை 
யுடையதான ஸ்தாநவிஸேஷம்‌ ஸ்ரீரங்கக்ஷேத்ரம்‌. அநாதிகாலம்‌ 
மற்றைய விஷயங்களையே அநுபவித்து வந்த என்னை இந்த 
க்ஷேத்ரத்திலே எழுந்தருளியிருந்து தன்‌ அநுபவத்தைத்‌ தந்து 
அதுக்குப்‌ பரவமமாக்கினான்‌ என்கிறார்‌ ஆழ்வார்‌. 
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என்‌ அமுதினை: பரமபதத்திலும்‌, க்ஷீர ஸமுத்ரத்திலும்‌ 
ஆதித்ய மண்டலம்‌ முதலானவற்றிலும்‌ இந்த எம்பெருமான்‌ 
அம்ருதமாய்‌ மிகச்‌ சுவையுடையனாய்‌ இருக்கிறான்‌. ஆனால்‌ 
அந்த அம்ருதத்தை ஆங்காங்கு உள்ளவர்களால்தான்‌ அநுபவிக்க 
முடியும்‌. 

அப்படியன்றி நீசனான நானும்‌ அநுபவிக்கலாம்படி 
இருக்கிறது அணியரங்கனாகிய அமுது. இது என்‌ அமுது. எனக்கு 
மட்டுமே உரியதான அமுது இது. 

தேவலோகத்தில்‌ உள்ள ப்ரஸித்தமான அமுது ஸம்ஸார 
பந்தத்தை வளர்க்கும்‌. 

இந்த அமுதம்‌ தன்னை அநுபவிப்பவர்களுடைய பிறப்பு 
இறப்புக்களை அடியோடு ஒழிக்க வல்லது. நிரதியயமான 
போக்யமானது. அல்பமான ஆநந்தத்தைத்‌ தரவல்ல ப்ரஸித்த 
மான அம்ருதத்தை தேவர்கள்‌ மிகுந்த ப்ரயாஸத்துடன்‌ பெற்‌ 
றார்கள்‌. | 

..பரமாநந்தத்தைத்‌ தரவல்ல.இந்த அமுதினை நான்‌ (ஆழ்வார்‌) 

ப்ரயாஸம்‌ ஏதுமின்றியே பெற்றேன்‌ என்கிறார்‌. 

தேவர்கள்‌ ப்ரயோஜநாந்தரத்தை - மற்றைய ப்ரயோஜநத்தை 
விரும்புகிறவர்களாகையாலே அந்த அம்ருதத்தை மிகுந்த 


ஆயாஸத்துடன்‌ பெற வேண்டியிருந்தது. 


மற்றைய பலனை விரும்பாமல்‌ எம்பெருமானையே பரம 
புருஷார்த்தமாக வேண்டியிருக்கும்‌ அடியேனுக்கு அநாயாஸ 
மாகக்‌ கிடைத்த அமுதமிது. 


இப்படிப்பட்ட அமுதினைக்‌ கண்ட கண்கள்‌ மற்றொன்‌ 
நினைக்‌ காணாவே என்கிறார்‌ திருப்பாணாழ்வார்‌. 


இந்த ஆழ்வார்‌ முந்தைய பாசுரங்களில்‌ “என்‌ கண்‌” என்றும்‌; 
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“என்‌ சிந்தனை' என்றும்‌ 'அடியேன்‌ உள்ளத்தின்னுயிரே' என்றும்‌, 
“என்‌ உள்ளத்துள்‌' என்றும்‌ ஒவ்வொரு இந்த்ரியத்தையும்‌ என்னு 
டையது, என்று 'மம' காரம்‌ தோற்றும்படி அருளிச்செய்து 
வந்தார்‌. 

இவ்வகையில்‌ இந்தப்‌ பாசுரத்திலும்‌ 'அமுதினைக்‌ கண்ட என்‌ 
கண்கள்‌” என்று சொல்ல வேண்டியிருக்க அவ்வாறு சொல்லாமல்‌ 
“கண்கள்‌” என்று மட்டும்‌ அருளியதிலிருந்து ஆழ்வாருக்கு '£மம” 
காரம்‌ போய்விட்டது என்பது தெளிவு. 

இதற்கு முன்‌ “என்‌ உள்ளம்‌”, “என்‌ சிந்தனை” என்றெல்லாம்‌ 
பேசியபோது ஆழ்வாருக்கு மமகாரம்‌ இருக்கத்தானே செய்தது? 
இந்தக்‌ கேள்விக்கு விடை இதோ. 


ஸ்வதந்த்ரனாயும்‌ - ஸ்வாமியாயும்‌ உள்ள எம்பெருமான்‌ 
நமக்கு பேஷமாக - சொத்தாக - உடைமையாக ஒன்றைக்‌ 
கொடுத்தால்‌ அதை நாமும்‌ நம்முடையது என்று அபிமாநித்துக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌. இதனால்‌ மமகாரம்‌ உண்டாயிற்று என்று 
எண்ணலாகாது. ஆழ்வாருடைய இந்த மமகாரம்‌. நிர்மமத்வத்‌ 
தோடே (மமகாரம்‌ இல்லாமையோடே) சேர்ந்திருப்பதால்‌ 
பாமரர்களுயைட மமகாரம்‌ போலே தோஷமாகாது. 
... எம்பெருமானும்‌ தனக்குச்‌ சொந்தமான சொத்துக்களில்‌ 
சிலவற்றைத்‌ தன்‌ அடியவர்களுக்கு பேோஷமாக ஆக்குவது 
தனக்காகவேதான்‌. அவர்களுக்காக அன்று. அதாவது தன்னு 
டைய சொத்துக்களில்‌ சிலவற்றைத்‌ தன்னடியார்க்கு மேஷ 
மாக்கி, அதனால்‌ தான்‌ மகிழ்கிறான்‌ என்றபடி. 

இங்குள்ள இவ்விஷயமான ஸ்ரீஸக்திகளை - ஸ்வாமி 
ஸ்ரீ தேமமிகன்‌ அருளியவற்றை  - அநுபவிக்க வேண்டும்‌: - 

““ஸ்வதந்த்ர ஸ்வாமியான ஈன்வரன்‌ ஸ்வபேஷ பூதமான 
சேதந அசேதநங்களில்‌ ஸ்வார்த்தமாக ஒன்றை ஒன்றுக்கு 
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மற்றொன்றினைக்‌ காணாக்‌ கண்கள்‌ 


ஸேஷமாக அடைத்து வைத்தால்‌ அவன்‌ அடைத்தபடி அறிந்து 


பேசுவார்க்கு நிர்மமத்வத்தோடே சேர்ந்த இம்மமகாரம்‌ அந 
பிஜ்ஞர்‌ (அறியாதவர்‌) மமகாரம்‌ போலே தோஷமாகாது ' 


என்பவை அவை. 


அதாவது எந்த ஒரு வஸ்துவையும்‌ அநாதி காலமாகவே 
தனக்கே ஏற்பட்டது என்று நினையாமல்‌ எம்பெருமான்‌ நமக்கு 
இதை ஸேஷமாகத்‌ தந்துள்ளான்‌. அதை நாம்‌ நம்முடையதாகக்‌ 
கருதினால்‌ தான்‌ எம்பெருமான்‌ திருவுள்ளத்திற்கு உகப்பாகும்‌ 
என்று அறிந்து மமகாரம்‌ கொண்டால்‌ எந்த தோஷமும்‌ வராது 
என்றபடி. 

இவ்வாறான மமாஸ்த்ரார்த்தம்‌ இதில்‌ அடங்கியுள்ளதை 
அறிந்து நாமும்‌ ரஸிக்க வேண்டும்‌. 

கண்கள்‌ மற்றொன்றினைக்‌ காணாவே:- இதற்கு முன்‌ 
பெல்லாம்‌ மற்றைய விஷயங்களிலேயே ஈடுபட்டு, அவற்றைக்‌ 
கண்டபோது களிப்பும்‌, அவற்றைக்‌ காணாதபோது கவர்வும்‌, 
அதாவது வருத்தமும்‌, அடைந்திருந்த நிலை மாறி இப்போது 
எம்பெருமான்‌ திருமேனி தவிர மற்றொன்றினைக்‌ காணா 
நிலைக்கு வந்துள்ளன இந்த என்னுடைய கண்கள்‌ என்கிறார்‌ 
ஆழ்வார்‌. 

தமக்கு ஏற்பட்ட விஷயத்தைக்‌ காணப்‌ பெற்ற கண்கள்‌ 
மற்றெதையும்‌ காணா என்றபடி. 

இதன்‌ பயன்‌ - ப்ரஹ்மாதிகள்‌ நம்பெருமாளுக்குத்‌ திருவாராத 
நம்‌ செய்வதற்கு நம்‌ பெருமாள்‌ பக்கலில்‌ வந்து நின்றிருந்தாலும்‌, 
என்னுடைய கண்கள்‌ அவர்களைச்‌ சிறிதும்‌ காணா என்கிறார்‌ 
ஆழ்வார்‌. 

ப்ராப்த விஷயத்திலே ப்ரதிஷ்டிதமான (நமக்கு உரிய 
விஷயத்தில்‌ நிலை பெற்ற) ஸங்கத்தை உடைத்தானபடியாலே 


$99 


ஆராத அழகமுதம்‌ 


பரிசர்யார்த்தமாக (பூஜைக்காக) வந்து பார்ங்வ வர்த்தகளான 
(எம்பெருமானுக்குப்‌ பக்கத்தில்‌ இருக்கும்‌) பத்ம யோநிகள்‌ 
(ப்ரஹ்மா) முதலானோரையும்‌ பாராது என்கிறபடி. 


எம்பெருமானிடம்‌ மிகுந்த பக்தி கொண்டவர்கள்‌ பிறரோடு 
எந்த விதமான ஸம்பந்தமும்‌ வைத்துக்‌ கொள்ள மாட்டார்கள்‌. 


மஹாபாரதத்தில்‌ ஸாந்தி பர்வாவில்‌ ஒரு கதை உள்ளது. 
அதிலிருந்து இந்த உண்மை புலனாகிறது. 

அதாவது ப்ரஹ்மாவின்‌ புத்ரர்கள்‌ ஏகதர்‌ - த்விதர்‌ - த்ரிதர்‌ 
என்பார்‌ சிலர்‌ உள்ளனர்‌. இவர்கள்‌ யோகத்தின்‌ ஆரம்ப தமையயில்‌ 
உள்ளவர்கள்‌. எம்பெருமானை ஸாக்ஷாத்காரம்‌ செய்ய வேண்டும்‌ 
(நேராகக்‌ காண வேண்டும்‌) என்ற விருப்பம்‌ உள்ளவர்களாய்‌ 
தபஸ்‌ செய்து வருகிறார்கள்‌. இவர்கள்‌ எம்பெருமானை நேரே 
காணவில்லை..இவர்கள்‌ ஒரு ஸமயம்‌ ஸ்வேதத்வீபம்‌ (க்ஷீராப்தி 
யில்‌ ஒரு திடல்‌) சென்றனர்‌. அங்குள்ளவர்‌ மஹாத்மாக்கள்‌; 
எம்பெருமானை நேரே ஸாக்ஷாத்காரம்‌ செய்து ஸாக்ஷாத்தான 
பகவந்‌ மந்த்ரங்களைக்‌ கொண்டே பகவானை ஆராதித்து 
எம்பெருமானையே எப்போதும்‌ த்யாநம்‌ செய்து வருபவர்கள்‌. 
வெண்மை நிறம்‌ கொண்டவர்கள்‌. சந்த்ரன்‌ போன்ற காந்தி 
பெற்றவர்கள்‌. 

இப்படிப்‌ பூர்ணமான பக்தி கொண்ட ம்வேதத்வீப வாஸிகள்‌, 
தங்களிடம்‌ வந்த ஏகதர்‌ - த்விதர்‌ - த்ரிதர்‌ என்பவர்களை 
ஆதரிக்கவே இல்லை. இவர்களை ஆதரித்து இவர்களுடன்‌ 
பேசினால்‌ தங்களுடைய தபஸ்‌, த்யாநம்‌ இவை குறைந்து விடும்‌ 
என்று எண்ணினார்கள்‌. ஆகவே இவர்கள்‌ அந்த ஏகதர்‌ முதலான 
வர்களை ஆதரிக்கவே இல்லை, கண்ணெடுத்தும்‌ பார்க்க 
வில்லை. மனத்தாலும்‌ எண்ணவில்லை. 
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மற்றொன்றினைக்‌ காணாக்‌ கண்கள்‌ 


இவ்விஷயத்தை ஏகதர்‌ முதலானோரே - தங்கள்‌ வாயாலேயே 


ணர்‌ என்ர 114 pea | 
எ எ விண எரா எர Il 


புருஷாணாம்‌ ஸஹஸ்ரேஷு யேஷு வை பருத்தயோநிஷஃ | 

அஸ்மாந்‌ ந கங்சித்‌ மநஸா சக்ஷுஷா வா5ப்யபூஜயத்‌ || 
என்று கூறியுள்ளார்கள்‌. 

ஆகவே பகவானுடைய அநுபவத்திலே திளைத்தவர்கள்‌ 
வேறு எவரையும்‌ கண்ணாலும்‌ பார்க்க மாட்டார்கள்‌. “என்ன 
முதினைக்‌ கண்ட கண்கள்‌ மற்றென்றினைக்‌ காணா” என்பது 
உறுதி வாய்ந்ததேயாம்‌. 


இந்த ஏகதர்கள்‌ முதலானோர்‌ இருக்கட்டும்‌. நாரத 
மஹர்ஷிக்கே இந்த கதி ஏற்பட்டு விட்டது! 

ஒரு ஸமயம்‌ நாரத மஹர்ஷி ஸ்வேதத்வீபம்‌ சென்றார்‌. அங்கு 
முன்‌ கூறியபடி அழகு வாய்ந்த மஈபர்களான மஹான்களைக்‌ 
கண்டு தலையால்‌ வணங்கினார்‌. அவர்களும்‌ நாரதரை மநத்தி 
னால்‌ பூஜித்தனர்‌. இதை எம்பெருமான்‌ கண்டான்‌. நாரதருக்குத்‌ 
தன்‌ திருமேனியைக்‌ காட்டிவிட்டு மீண்டும்‌ ஒரு வார்த்தை 
சொன்னான்‌ எம்பெருமான்‌. நாரதரே! இங்கே இந்த ஸ்வேத 
தீவீபத்தில்‌ இருக்கும்‌ இவர்கள்‌ எப்போதும்‌ இடைவிடாமல்‌ 
என்னையே த்யாநம்‌ செய்து வருகிறார்கள்‌.உம்முடைய 
ஸமாகமத்தினால்‌ - சேர்க்கை யினால்‌ இவர்களுடைய த்யாநத்‌ 


்‌. இற்குத்‌ தடங்கல்‌ - இடையூறு ஏற்படும்‌. ஆகவே இவ்விடத்தை 


விட்டு மம்க்ரமாக அகன்று செல்லும்‌ என்றான்‌ எம்பெருமான்‌. 
லோகத்தில்‌ ஸத்புத்ரர்களைப்‌ பெற்ற க்ருஹஸ்தர்‌ தன்‌ 

பிள்ளை ஸ்ரத்தையுடன்‌ ஜபம்‌ முதலியன செய்து வரும்போது 

அவனுடன்‌ பேச யாராவது வந்தால்‌ 'என்‌ பிள்ளை ஜபம்‌ செய்‌ 
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ராத அழகமுதம்‌ ய்து 
மல்‌ ல்‌ விடி 8 


கிறான்‌. இதை நீங்கள்‌ கெடுக்க வேண்டாம்‌. அப்புறம்‌ செல்லுங்கள்‌" 
என்று சொல்லுவதைப்‌ பார்த்துத்தானே வருகிறோம்‌? அம்‌ 
மாதிரிதான்‌ இங்கும்‌. ம்க்‌ ட்‌ கப்டன்‌ 

ஆக எம்பெருமான்‌ இருமேனி அழகிலேயே ஈடுபட்ட, தம்‌ 
முடைய கண்கள்‌, தாம்‌ விரும்பும்‌ எம்பெருமானுடைய தருவாரா 
தநத்திற்காக அவன்‌ அருகில்‌ நிற்கும்‌ ப்ரஹ்ம:- ருத்ராதிகளையும்‌ 
தன்‌ கண்கள்‌ காணா என்று ஆழ்வார்‌ அருளிச்‌ செய்கிறார்‌ என்று 
ஸ்வாமி ஸ்ரீ தேறிகன்‌ தாம்‌ அருளிய முநிவாஹநபோகம்‌ என்ற 
அமலனாதிபிரான்‌ வ்யாக்யாநத்தில்‌ அருளிச்‌ செய்துள்ளார்‌. 
்‌ மற்றும்‌ சில விஷயங்கள்‌ முன்னோர்கள்‌ காட்டிபடியே உள்ளன. 

இப்படியாக ஸ்வாமி ஸ்ரீதேஸிகன்‌ முநிவாஹந போகம்‌ என்ற 
தம்‌ உரையில்‌ விரிவாக அருவியுள்லதை இங்கு ஓரளவு சுருக்கித்‌ 
தந்தோம்‌. 

எம்பெருமானுடைய திவ்யாத்மஸ்வரூபத்தில்‌ உள்ள 
கல்யாண குணங்கள்‌, பிறகு.திவ்ய திருமேனி, அதன்‌ குணங்கள்‌, 
ஸெளந்தர்யம்‌ - லாவண்யம்‌ முதலியவை, மேலும்‌ திருஅரங்‌ 
கனின்‌ ஸெளந்தர்யத்தைப்‌ பாதாதிகேம ம்‌ அணு அணுவாக 
அநுபவித்த திருப்பாணாழ்வார்‌ ஸ்ரீ ஸூக்திகள்‌, அவற்றிற்குப்‌ 
பூர்வாசார்யர்கள்‌ அருளிய விபேஷார்த்தங்கள்‌ ஆக இவ்விஷயங்்‌ 
களைப்‌ பற்றி இதுவரை வளர்ந்து வந்த அருள்மொழிகள்‌ 
இத்துடன்‌ நிறைவு பெறுகின்றன. . 


சுபம்‌ 
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